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ऋषितुल्य स्वगीय पिताजी 
श्रीमान महाबीर प्रसाद श्रीवास्तव 
तथा 
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श्रीमती रामदुलारी देवी 
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परिचय 


प्रस्तुत अन्थ लेखक के डी० फिल० थीसिस का परिवद्धित और संशोधित 
रूप है। आगरा विश्वविद्यालय के अधिकारियों ने इस काय का निरीक्षण मेरे 
सुपुद॑ किया और मुझे! भी अ्रपने पुराने, प्रिय और होनहार विद्यार्थी को 
खोज के काये में दीक्षित करने में विशेष प्रसन्नता हुईं श्री श्रीवास्तव का ध्येय 
प्रारम्भ से ही केवल डिगरी प्राप्त करना नहीं था, बल्क प्रस्तुत विषय का 
सर्वांगीण अध्ययन करना था। संयोग से अयोध्या आ जाने के कारण आपको 
अपने कार्य को अग्रसर करने में विशेष सहायता प्राप्त हुई । 


रामानन्द सम्प्रदाय का यह एक प्रकार से प्रथम विस्तृत और वैज्ञानिक. 
अध्ययन है जिसे हिन्दी, संस्कृत तथा भारतीय इतिहास के विद्यार्थी समान रूप 
से उपयोगी पावेंगे। रामानन्द स्वामी की जीवनी, रचनाओं, सम्प्रदाय के: 
इतिहास तथा दशन, भक्ति और कमकांड के विवेचनों में डॉ० भीवास्तव ने 
प्रचुर मौलिक सामग्री दी है तथा अनेक संदिग्ध स्थलों पर नया प्रकाश डाला 
है| थीसिस के इस पूर्वाद्ध भाग के अ्रधिक विस्तृत हो जाने के कारण मैंने 
उत्तराद्ध भाग, श्रर्थात्‌ हिन्दी साहित्य पर रामानन्द सम्प्रदाय के प्रभाव वाले 
अंश का संक्षि्त विवेचन करने की श्री श्रीवास्तव को सलाह दी। तो भी थीसिस 
का आकार ५०० पुष्ठों से श्रघिक हो गया। 


श्री बदरी नारायण श्रीवास्तव की इस महत्त्व पूर्ण कृति को हिन्दी के 
विद्यार्थियों और विद्वानों के समक्ष रखने में मुझे गव॑ और संतोष अनुभव 
हो रहा है। डी० फिल० की डिगरी के बहाने डॉ“ श्रीवास्तव हिन्दी की 
एक महत्वपूर्ण भक्ति घारा का उच्च स्तर का अध्ययन उपस्थित करने में 
समर्थ हुए हैं । मुझे भविष्य में डॉ० श्रीवास्तव से खोज के क्षेत्र में बहुत कुछ 
आशाएँ हैं । 

हिन्दी विभाग ) धीरेन्द्र वर्मा 


गो ; 
विश्वविद्यालय, प्रयाग कात्तिक, सं० बह हे 


निवेदन 

प्रस्तुत प्रबन्ध में रामानन्द-सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसके प्रभाव 
का अध्ययन किया गया है। मध्ययुगीन हिन्दी राम-भक्ति-साहित्य के मूल 
प्रेरणा-खोत स्वामी रामानन्द जी ही थे, इसम सन्देह नहों। आचाय प्रवर 
पं० रामचन्द्र शुक्ल ने अपने 'हिन्दी-साहित्य का इतिहास! नामक स्न्थ में 
“कबीर? का परिचय देते हुए लिखा है, “इसमें कोई सन्देह नहीं कि कब्रीर को 
“राम-नाम? रामानन्द जी से ही प्राप्त हुआ ।?? इसी प्रकार तुलसीदास का भी परि- 
चय देते हुए आचाय शुक्ल ने लिखा है, “यद्यपि स्वामी रामानन्द जी की शिष्य- 
परम्परा के द्वारा देश के बड़े भाग मे राम-भक्ति की पुष्टि निरन्तर होती आा 
रही थी और भक्त लोग फुटकल पदो में राम की महिमा गाते शा रहे थे पर 
हिन्दी साहित्य के क्षेत्र में इस भक्ति का परमोज्ज्वल प्रकाश विक्रम की सन्नहवीं 
शताब्दी के पूर्वाद्ध में गोस्वामी तुलसीदास जी की वाणी द्वारा स्फुरित हुआ |... 
रामभक्ति का वह परम विशद्‌ साहित्यिक संदर्भ इन्हीं भक्तशिरोमणि द्वारा 
संगठित हुआ जिससे हिन्दी काव्य की प्रौढ़ता के युग का आरम्भ हुआ ।?? 
आचाय शुक्ल के इन कथनो से स्पष्ट है कि हिन्दी-साहित्य के दो महान्‌ कवियो- 
कबीर और तुलसीदास-का उचित मूल्यांकन करने के लिए! स्वामी रामानन्द 
जी की विचारधारा से परिचित होना अत्यावश्यक है| खेद है, स्वामी जी की 
इस महत्ता से परिचित होते हुए. भी उनके जीवन-बृत्त, उनकी रचनाओं तथा 
उनकी विचारधारा का कोई समुचित अध्ययन अब तक नहीं किया गया था | 
फलतः कब्चीर और तुलसीदास ने किस सीमा तक उनसे प्रभाव ग्रहण किए: थे, 
इसको वैज्ञानिक जाच नहीं हो पाई थी। एक ओर रामानुजाचार्य की शिष्य- 
परम्परा में मान कर उन्हें विशिष्टाह्वेत का पक्का अनुयायी कह दिया गया 
ओर दूसरी ओर उनके जीवनब्त्त तथा उनकी रचनाश्रों के सम्बन्ध में पर्याप्त 
खोज नहीं की गईं, जिसके फलस्वरूप विद्वानों को 'कुछ आनुर्षगिक बातों का 
सहारा? ही लेना पड़ा है | प्रस्तुत अध्ययन इन्हीं कमियों की पूर्ति का अपने 
ड़ का एक प्रयासमात्र है । 


२्‌ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रबन्ध को दस अध्यायों में विभक्त किया गया है। प्रारम्भ में रामानन्द 
सम्प्रदाय की धामिक पृष्ठभमि को स्पष्ट करने के लिए एक भभिका भी जोड़ दी' 
गई है । रामानन्द की विचारधारा का उचित मूल्यांकन करने के लिए भूमिका 
में वेष्णव धर्म का विकास, दक्षिण के आलवार भक्तो एवं रामानुजाचाय की 
विचारधारा, मध्ययुगीन धार्मिक वातावरण तथा प्रमुख भक्ति-सम्प्रदायों--निम्बाक, 
मध्व तथा विष्णुस्वामी--के दाशनिक सिद्धान्त एवं तत्कालीन राजनैतिक एवं 
सामाजिक परिस्थितियों का एक संक्षिप्त परिचय प्रस्तुत किया गया है। लेखक 
ने इस सम्बन्ध मे विभिन्न विशेषशों के मतो का अपने टंग पर सकलन एवी 
संग्रह किया है। श्रन्थ के प्रथम अध्याय में रामानन्द स्वामी के जीवन, उनकी 
रचनाओ तथा रामानन्दी सम्प्रदाय के अध्ययन की आधारभूत सामग्री की पूरी 
खोज करके उसका उचित मूल्यांकन किया गया है | इस सम्बन्ध में रामानन्द- 
सम्प्रदाय के निकट सम्पर्क में आकर लगभग समस्त प्राचीन एवं अवांचीन 
ग्रन्यो की खोज तथा संकलन, उनसे प्राप्त सूचनाओं की प्रामाणिकता की जाँच 
एवं दिन्दी-साहित्य के प्रमुख विद्वानों के मतों की आलोचना आदि लेखक की 
अपनी देन है। द्वितीय अ्रध्याय में रामानन्द स्वामी का जीवनवृत्त प्रस्तुत करने 
का प्रयास किया गया है | इस सम्बन्ध में प्रचलित मतमतान्तरों की पूरी आलो- 
चना करके लेखक ने प्राचीन उपलब्ध सामग्री तथा सम्प्रदाय में प्रचलित 
मत के आधार पर स्वामी जी के जीवनबृत्त की एक ख्परेखा प्रस्तुत की है । 
इसके पूर्व इस तरह का कोई प्रयास नहीं किया गया था। इस दृष्टि से प्रस्तुत 
प्रयास श्रपनी विशिष्ट मौलिकता रखता है | तृतीय अध्याय में रामानन्द स्वामी 
के ग्रन्थ और उनकी प्रामाशिकता पर विचार किया गया है। लेखक ने स्वामी 
जी के नाम पर प्रचलित प्रायः सभी अन्थो की बड़े परिश्रम से खोज की है। 
इसके लिए उसे रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वानों एवं उनकी कृतियों के निकटतम 
सम्पक में आना पड़ा है। अयोध्या के कितने ही व्यक्तिगत एवं सावंजनिक 
पुस्तकालयों की उसे पूरी छानबीन करनी पड़ी है। सम्प्रदाय के बृद्ध एवं 
मान्य भक्तों के भी मत का इस सम्बन्ध में संकलन किया गया है। रामानन्द 
के नाम पर प्रचलित विभिन्न हिन्दी पदों एवं सस्कृत स्तोञ्रों का संकलन भी 
बहुत ही परिश्रम से किया गया है। इस प्रकार कुल मिला कर स्वामी जी के 
ग्रन्थों के सम्बन्ध मे यह अध्ययन श्रपनी विशेष मौलिकता रखता है। स्वामी 
जी के अन्थो को प्रामाणिकता की जाच के लिए लेखक ने प्रकाशित ग्रन्थो की 
ए.काधिक प्रतियों की विस्तृत तुलना की है और साथ ही विभिन्न विरोधी मतों 
की इस सम्बन्ध मे उसने विस्तृत श्रालोचना भी की है। अनेक पुष्ठ प्रमायणों 
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के अभाव में उसने स्वामी जी के नाम पर प्रचलित कुछ ग्रन्थों को छोड़ कर शेष 
सभी को अप्रामाणिक ही माना है । प्रस्तुत प्रबन्ध को रचना के लगभग #ऋक वर्ष , 
बाद सभा ने 'रामानन्द की हिन्दी रचनाएँ? नामक पुस्तक प्रकाशित की था। उसमे 
आई अधिकांश रचनाओ के सम्बन्ध मे मेने जो विचार अ्रपने अन्थ में व्यक्त किए. 
हैं, उनमे अब और हृढता आ गई है। वस्तुतः ये सभी रचनाएँ नितान्‍्त ही 
अग्रामाणिक हैं। सप्रदायो के साहित्य की छानबीन करने वाले विद्वान्‌ इस बात से 
अपरिचित नहीं कि ज्यों-ज्यो साम्प्रदायिक घारणाओं मे परिवर्तन होता जाता है, 
स्यो-त्यो अनेक नए. अन्थ परवतों विद्वानों द्वारा लिखे जाकर संप्रदाय के मूल 
प्रक्‍्तेक के नाम पर प्रचलित कर दिए जाते हैं। 'रामानन्द की (हिन्दी रचनाएँ? 
सभवतः 'तपसी शाखा? तथा कबच्ीर॒पथी विद्वानो द्वारा लिखी गई हैं और रामानन्द 
को योगी सिद्ध करने के लिए उनके नाम पर प्रचलित की गई हैं | 
चतुर्थ अ्रध्याय मे रामानन्द-सम्प्रदायः का इतिहास तथा उससे 
सम्बद्ध शाखाश्रो का विस्तृत अध्ययन किया गया है। यह अध्ययन लेखक की 
अपनी वस्तु है । स्वयं रामानन्द-सम्प्रदाय मे भी इस प्रकार का कोई श्रध्ययन 
उपलब्ध नही है। विभिन्न प्रामाणिक सामग्री के आधार पर इस अध्याय 
में रामानन्द-सम्प्रदाय की उत्पत्ति, उसके विकास एवं अन्य सम्प्रदायों के उस 
पर पड़े प्रभाव का विस्तृत अध्ययन किया गया है। साथ ही कुछ प्रसिद्ध गादियों 
की गुरुपरम्परा तथा कुछ प्रसिद्ध भक्तो के जीवनचरित एवं उनकी रचनाओ्रों पर 
भी प्रकाश डाला गया है। रामानन्दी-अ्रखाड़ों का भी इस सम्बन्ध में विशेष 
अध्ययन किया गया है और उनके सम्बन्ध में जो कुछ भी सामग्री प्रकाशित 
अथवा मौखिक रूप से मिल सकी है, लेखक ने उन सभी का संकलन किया 
है| इस प्रकार यह अध्ययन धार्मिक दृष्टि से भी बहुत अधिक महत्व रखता है । 
पंचम अध्याय में रामानन्द-सम्प्रदाय की दार्शनिक विचारधारा का विवेचन किया 
गया है। इस सम्बन्ध में प्रामाणिक ग्रन्थों के आधार पर स्वामी जी के मत का 
अध्ययन किया गया है, साथ दी आनन्दमाष्यः का मत भी दे दिया गया है। 
इस प्रकार का कोई अध्ययन रामानन्द-सम्प्रदाय में भी अब तक नहीं हुआ था | 
इस दृष्टि से यह श्रध्ययन लेखक की अपनी विशिष्ट मौलिकता है। संभव है, 
लेखक की अल्पविद्याब॒द्धि के कारण इसमें कुछ तन्रुटियाँ रह गई हों, फिर भी 
उसका यह प्रयास कम महत्वपूण नहीं कहा जा सकता । षष्ठ अध्याय में 
शामानन्द-सम्प्रदाय की भक्ति-पद्धाति का विवेचन किया गया है| इस सम्बन्ध में 
भी लेखक ने सम्प्रदाय के मौलिक ग्रंथों के आधार पर स्वामी जी की विचारधारा 
तथा अन्य प्रमुख विद्वानों के मतों का विस्तृत श्रष्ययन किया है। साथ ही 


है रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


“अआनन्दभाष्यः का भी मत दे दिया गया है। यह अध्ययन भी लेखक की 
मौलिक विशेषता है| सप्तम अध्याय में सम्प्रदाय के पूजा-सिद्धान्त तथा उसमें 
कर्मकारंड के महत्व और स्थान का संक्षेप में अध्ययन किया गया है। यह पूरा 
का पूरा अध्ययन लेखक की अपनी मौलिकता है । 


अष्टम अध्याय में हिन्दी कवियों पर रामानन्दी दाशनिक सिद्धान्तों के प्रभाव 
का बहुत ही पूर्ण एवं विस्तृत अध्ययन किया गया है| इस सम्बन्ध में तुलसी- 
दास, कबीर ओर मैथिलीशरणगुप्त को ही विशेष रूप से चुना गया है। अन्य 
कवियों का अध्ययन विस्तार भय से छोड़ दिया गया । इस सम्बन्ध में ज्ेखक 
की मौलिकता का निर्णय सुधीजन ही कर सकते हैं | इसी प्रकार नवम अध्याय 
में हिन्दी कवियों पर रामानन्दी मक्ति-पद्धति के प्रभाव का विस्तृत अध्ययन किया 
गया है। यहाँ भी तुलसी, कबीर ओर मैथिलीशरण गुप्त को ही विशेष रूप से 
इस प्रभाव का मूल्यांकन करने के लिए चुना गया है | इस प्रकार का अध्ययन 
हिन्दी में पहली बार दी हो रहा है | यह लेखक की अपनी मौलिकता है। दशम 
श्रध्याय में रामानन्द स्वामी तथा उनके सम्प्रदाय का संक्तित्त मूल्यांकन किया 
गया है। यह प्रस्तुत श्रध्ययन का निष्कप है | 


इस अध्ययन के सम्बन्ध में मै स्व प्रथम प्रो० ए० सी० बनर्जी का कृतक्ष 
हूँ, जिन्होंने मुझे प्रयाग विश्व विद्यालय के हिन्दी विभाग के श्रध्यक्ष डॉ० धीरेन्द्र 
वर्मा, एम० ए०, डी० लिट० ( पेरिस ) की देखरेख में इस शोध कार्य को 
सम्पादित करने की अनुमति कृपया प्रदान की थी । पूज्य डॉ० वर्मा जी तो भेरे 
मुख्य पथ-प्रदर्शक होने के साथ द्वी मेरे गुरु भी हैं। यह उनकी असीम 
उदारता का ही परिणाम है कि मै इस काय को इतने अल्पकाल में ही सम्पादित 
कर सका हूँ । मै पूज्य डाक्टर वर्मा जी के प्रति किन शब्दों में क्ृतश्ञता-प्रकाश 
करूँ, समझ में नहीं आता ! मै डॉ० हज़ारीप्रसाद द्विवेदी तथा डॉ० रामकुमार 
वर्मा का भी कृतज्ञ हूँ, जिनके बहुमूल्य सुझावों से मैने पर्याप्त लाभ उठाया हैं। 
डॉ० मुंशी राम शर्मा तथा प० अयोध्यानाथ शर्मा जी ने प्रस्तुत शोधकाय मे मेरी 
अत्यन्त सहायता की है, मै उनका भी अभारी हैं। श्री साकेत महाविद्यालय, फ्रैज्ञाबाद 
के आचाये डॉ० हरिहर नाथ हुक्कू, एम० ए०, डी० लिट्‌० का मै विशेष रूप से 
आभारी हूँ, जिन्होने म॒भे अपने अध्ययन को सुचारुरूप से सम्पादित करने के 
लिए. अनेक प्रकार की सुविधाएँ प्रदान की थी। वस्तुतः उनकी इस भमहती 
उदारता के बिना फ़ैज्ञाबाद जैसे स्थान में रह कर यह कार्य हो ही नहीं सकता, 
था। प्रो० रघुवर मिद्ठ्‌ लाल शात्री जी ने अध्यात्मरामायश? पर अपना निबंध 


निवेदन रू 


देकर मुझे बहुत ही उपकृत किया है, मैं उनका विशेष रूर से आभारी हूँ। 
आचाये ज्षितिमोहन सेन तथा रेवरेंड फ़ादर डॉ० कामिल बुल्के, एस० जे० ने 
भी मेरे पथ में सहायता की है, मैं उनका भी आभारी हूँ । 


महात्मा अंजनीनन्दनशरण को मैं इस सम्बन्ध में कभी भूल नहीं सकता, 
जिन्होंने रामानन्द-सम्प्रदाय की प्राचीनतम एवं अप्राप्य पुस्तकों को मुझे प्रदान 
कर इस अध्ययन में मेरी अपूर्व सहायता की है । यदि उनकी कृपादृष्टि न होती 
तो मै नहीं कह सकता कि यह अध्ययन पूरा होता भी | मैं उनका बहुत ही 
आभारी हूँ । पं» रामकुमारदास 'रामायणी? ने भी अनेक साम्प्रदायिक पुस्तकों 
को प्रदान करने की उदारता दिखलाई थी, मैं उनका भी कृतश्ञ हूँ | इनके श्रति- 
रिक्त जिन अन्य विद्वानो की कृतियो एवं परामश्शों से मैंने लाभ उठाया है, मैं 
उनका भी कृतज्ञ हेँ। संभव है, किन्हीं विद्वानों के मतो की आलोचना करने में 
मुझे कुछ अप्रिय सत्य भी कहना पड़ा हो, किन्तु यह उनके प्रति मेरी सम्मान- 
भावना को किसी प्रकार कम नहीं करता । 


मैं अपने परीक्षको का अत्यन्त आभारी हूँ, जिनके बहुमूल्य सुझावों को 


यथासंभव अपनाकर मैने इस अन्थ को अ्रधिक उपयोगी बनाने की चेष्टा 
की है। 


प्रस्तुत प्रबन्ध को टंकित करते समय मेरे प्रिय शिष्य पं० राधेश्याम त्रिपाठी 
श्याम ने जिस श्रदूभुत कार्य-तत्परता का परिचय दिया, वह बहुत ही प्रशंस- 
नीय है । मेरी समस्त शुभकामनाएँ उनके साथ हैं। ग्रन्थ के प्रकाशन की मेरी 
प्राथना स्वीकार करने मे हिन्दी परिषद्‌, प्रयाग विश्वविद्यालय, ने जो उदारता 
दिखलाई है उसके लिए मै उसका चिरऋणी हूँ। मुद्रण को सुन्दर व्यवस्था 
के लिए आजाद प्रेस, प्रयाग, के अधिकारीगण का भी मैं हृदय से कृतश्ञ हूँ । 


पुस्तक में जो भी त्रुटियाँ रह गईं हों, लेखक उनके लिए ह्ञमाप्रार्थी है । 
रामभक्ति-साहित्य के अध्ययन में यदि इस प्रबन्ध से हिन्दी तथा अन्य भाषा- 


भाषी विद्यार्थियों का कुछ भी लाभ हो सका, तो मैं अपने परिश्रम को सफल 
सममंगा। 


वाराणसी 


श्री गांधी जयन्ती, सं० २०१४ ब॒दरी नारायण श्रीवास्तव 


पर्ष्ठ 


१० 
4 
श्प 
४२ 
डर 
६६ 
424 
७५ 
७७ 
दल 


दर 

१०३ 
१०४ 
११४ 
९१४ 
१२३ 
५४९ 

१५४ 
१७६ 

२४० 

२४० 
२४३ 
२५७ 
२६६ 
शुछर्‌ 
रण 
२६६ 
२६६ 
२६६ 
्‌०श्‌ 
32४ 


पंक्ति 


३० 
९ 
२६ 


श्र 
२५ 
२७ 


३० 
२७ 
२६ 
अंतिम 
9) 
२५ 
२७ 


१४ 
१४ 
श्प 
श्प 
ग्छ 
श्र 
श्पर 
श्र 
९5 
र्ड॑ 
श्प्प 
३० 
३१ 


श्प 


शुद्धि-पत्र 
अशुद्ध 


विनय नगर 
उपलब्धि 
कते 
दयानबे 
बन्दो 
काब्य 
जान्हवी 
प्रवतेके 
वृद्धि 
तदद्ध॑च 
पर्यटन्नवनमिमास्‌ 
श्रीवैष्णवमताब्ज भाष्कर 
9 9) 

विश्वकोर 
प्रमद 
करण 
रमानन्द 
सर्वांगी 

93 
भूपदीप 
विश्वजात*'*यदवतमखिलं 
बातो एवनरपि 
द्विजातिरच्छन्छरखा 
स्वकर्मवज्ञान 
नाड़ाशुभद्वार 
अपहतपा पत्वादि 
संशयत्वमितायते 
चारस्त्यहिसा 
अयन्तु-नय: 
हरेश्चरस्थस्य 
प्रादुरभच्छिव 
सबक 


झुद्ध 


विज्रय नगर 
उपलब्धि 

कतुं 

छयानबे 

बन्दो 

काव्य 

जाह्नवी 

प्रवत्तेंके 

बूद्धि 

तदद्वीच 

प्येटन्नवनी मिमाम्‌ 
श्रीवैष्णबमताब्ज भास्कर 

99 कै) 

विश्वकोष 

प्रमाद 

कारण 

रामानंद 

सरबगी 

गे 

घूपदीप 
विश्वंजातं""*यदवितमखिलं 
वातो इवनिरपि 

द्विजातिरिच्छन्छरशा 
स्वकमविज्ञान 
नाड़ीशुभद्वार 
अपहतपाप्मत्वादि 
संशयत्वमितीय॑ते 
चास्त्यहिंसा 
अयन्ति** 'नथः 
हरेश्चरा चरस्थस्य 
प्रादुभू चिछव 

सबक 


विषय-सूची 





भूमिका--घामिक पृष्ठ-भूमि 
अथम अध्याय--अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा 
द्वितीय अध्याय--रामानन्द स्वामी का जीवन वृत्त 


तृतीय अध्याय--रामानन्द स्वासी के अंथ और उनकी 


प्रामारिकता श 


चतुर्थ अध्याय--सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ 
पंचम अध्याय--दाशेंनिक सिद्धान्त ह नि 
षष्ठ अध्याय--भक्ति-पद्धति 
सप्तम अध्याय--पूजा-सिद्धान्त तथा कर्म-कांड का महत्त्व 

ओर स्थान हक 


अष्टम अध्याय--हिन्दी कवियों पर रामानन्दी दाशेनिक- 
सिद्धान्तों का प्रभाव : रामानन्द-सम्पदाय और तुलसीदास 
--रामानन्द और कबीर--रामानन्द-सम्प्रदाय और मैथिली- 
शरण गुप्त--रामानन्दी दार्शनिक सिद्धान्त और अन्य कवि 


'नवम अध्याय--हिन्दी कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति 
का प्रभाव : रामानन्द-सम्प्रदाय और तुलसीदास--रामानन्द 
आर कबीर--रामानन्द-सम्प्रदाय और मेंथिलीशरण गुंप्त-- 
रामानन्दी भक्ति-पद्धति से प्रभावित अन्य कवि 


दशम अध्याय--निष्कषे 
परिशिष्ट १--सहायक-पुस्तक-सूची 
परिशिष्ट २--रामानन्द-सम्प्रदाय के केन्द्र हर 
परिशिष्ट ३--नामानुक्रमणी 
'परिशिष्ट ४--स्वामी भगवदाचार्य का पत्र 


१ 
द्ध्‌ 


६६ 
१४४ 
२३७ 
श््ण 


३१६ 


३२३६ 


पछ०० 
४८४ 
हैप६ 
४०३३ 
(०४ 
४१६ 


संक्षेप ओर संकेत 
ज० भा०-आनन्द साध्य 
उ० भा० सं० प०--उत्तरो भारत की सत परम्परा 
क० भ्र०--कबीर ग्रन्थावली 
ह० प्र० द्विवेदी--हजारीप्रसाद द्विवेदी 
कवितावली, उ० का०--कवितावली, उत्तर काए 
जे० आर० ए० एस०--जर्नल अव दि रायल एशियाटिक सोसायटी अ्रव गाल 
लना० प्र० स० रिपोट--नागरी प्रचरिणी सभा की खोज-रिपोट 
बीजक प्रें० च०--बीजक, स॑ ० प्रेमचंद 
भ० पु० तू० प्र०--भविष्यपुराण तृतीय प्रतिसर्ग पे 
सानस--श्रीरामचरितमानस 
मानस, बा० का०--श्रीरामचरितमानस, बालकांड 
सानस, अ० का०--श्रीरामचरितमानस, श्रयोध्याकांड 
मानस, अ० का०--श्रीरामचरितमानस, श्ररण्यकांड 
मानस, कि० का०--श्रीरामचरितमानस, किष्किन्धाकांड 
सु० का०--भ्रीरामचरितमानस, सुन्द्रकाएड 
ल० का०--श्रीरामचरितमानस, लंकाकाण्ड 
उ० का०--श्रीरामचरितमानस, उत्तरकाण्ड 
श्री रा० प० पं० रा० 2० दास--श्रीरामाच नपद्धति?, सं० पं० रामटहलदास 
रा० ना० दास--रामनारायणुदास 
विनय--विनयपत्रिका 
श्री बे० म० भा०--श्री वैष्णुवमताब्जभास्कर 
रा० ट० दास--रामटह् लदास 
सं० स० कबीर, वर्मा--सक्षिप्त संत कबीर, डॉ० रामकुमार वर्मा 
हि० का० नि० सम्प्रदाय, बथ वाल्ल--हिन्दो काव्य में निमण सम्प्रदाय, 
डॉ पीर्तांबर दत्त बथ वाल 
हि० सा० आ० इ०, वर्मा--हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास, 
डॉ० रामकुमार वर्मो 
हि० सा० इ०, शुक्ल--हिन्दी साहित्य का इतिहास, रामचन्द्र शुक्ल 


भूमिका 
धामिक एृष्ठ-भ्रूमि 


रामानन्द स्वामी मध्य-युग के एक प्रसिद्ध वेष्णव सुधारक थे। श्रपने उदार 
दृष्टिकोण के कारण उन्होने भक्ति का द्वार ब्राह्मण-शूद्र, शक्त-अशक्त, कुलीन- 
गअरकुलीन, पुरुष-त्नरी सभी के लिए उन्मुक्त कर दिया था | उनके शिष्यो में 
कबीर जुलाहा, घना जाट, सेन नाई, पीपा क्षत्रिय, रैदास चमार तथा सुरसुरी 
श्रौर पद्मावती आदि स्त्रियाँ भी थीं। वैष्णव धर्म के इतिहास में यह एक 
घटना द्वी कही जायगी, क्योकि रामानन्द के पूर्व के वैष्णव आचारयों ने शुद्ध 
विचार की दृष्टि से तो भक्ति के क्षेत्र में किसी भी प्रकार के बन्धन को स्वीकार 
नहीं किया था ( स्वयं आलवार संतो मे श्रनेक शूद्ध भी थे ), किन्तु व्यवहार 
के क्षेत्र में उन्होने खान-पान छुआ-छूत सम्बन्धी समस्त आचार-विचार को 
प्रधानता दी थी। रामानुज प्रपत्ति के क्षेत्र म॑ं जातिगत, कुलगत अथवा 
वर्गगत बन्धन को नहीं मानते थे, किन्तु उनके सम्प्रदाय मे खान-पान सम्बन्धी 
ग्रनेक बन्धन स्वीकार किए. गए, जो इस बात के प्रमाण हैं कि स्वयं रामानुजाचार्य 
भी अपने उपदेशो के तक को पूर्णतया स्वीकार नहीं कर सके थे |* रामानन्द 
का महत्व इस दृष्टि से और भी अधिक बढ़ जाता है कि उनसे प्रेरणा पाकर 
उनके शिष्यो ने हिन्दी भापा को ही अपने भाव-प्रकाशन का माध्यम बनाया, 
जिसके फलस्वरूप मध्य-युगीन उत्तर भारत में एक अद्भुत जनजागणति आ 
गई | रामानन्द के पश्चात्‌ भी उनके सम्प्रदाय को जनता का इतना अधिक बल 
प्राप्त हुआ कि उत्तरभारत के लगभग समस्त वैष्ण॒व-सम्प्रदायों में रामानन्द-सम्प्र- 
दाय सबसे अधिक सुसंगठित एवं जनप्रिय हो गया । फिर भी रामानन्द स्वामी 
का उचित मूल्यांकन करने के लिए वैष्णव-धर्म के विकास की संक्षिप्त रूपरेखा 
सम्मुख होनी श्रावश्यक है । 


१--श्रिडियन फिलासफो-राधाक्ृष्णन्‌ , 9० ७०८-६ । 
£ 


१० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


वैष्णव धर्म का विकास 

विद्वानों का मत है कि विष्णुभक्ति का मूल रूप बेदिक काल हों ही मिल 
जाता है ।' कुछ ऋचाओं में (विष्णुलोक के प्रति कामना”, “विष्णु की कृपा के 
लिए प्रार्थना? जैसी भावनाएँ भी व्यक्त की गई हैं ।*कुछ अन्य विद्वानों ने नवधा- 
भक्ति, ब्रह्म के नराकार रूप तथा अवतारवाद के कुछ संकेत भी वेदों में पाए 
हैं ।* वहाँ विष्णु की शक्तियो का उल्लेख करते हुए, उन्हें त्रिविक्रम कहा गया 
है | वामनावतार का मूल यही कल्पना है ।* उन्हें सूयदेवता भी कहा गया है ।* 
भग की कल्पना-शुभाशीवांदों का प्रदाता-भी वेदों में मिलती है, जो श्रागे 
चल कर भगवान या भगवत्‌ को परमोपास्य मानने वाले भागवत घर्म का आधार 
बनी * । विष्णु वैदिक-युग के एक प्रधान देवता हैं । 

उपनिषत्काल में ब्रह्म के निगुण-सगुण रूप की विवेचना अधिक हुई, 
किन्तु, निर्गंण की अ्रपेज्ञा समुण का महत्व क्रमशः बढ़ता गया | बिष्णु में 
मानवता के गुणों का आरोप हुआ ओर उन्हें चरम प्राप्य माना गया | उनकी 
प्राप्ति के लिए. अ्रहिसात्मक यज्ञों का भी विधान हुआ्रा।/ “बाल्मीकीय' 
रामायण मे श्रवतारवाद की पूरी प्रतिष्ठा हो गईं, यद्यपि विद्वानो के मत से 
यह अश उसमें बाद में जोड़ा गया | महाभारत” के पांचरात्र मत मे वैष्णव- 
धर्म की निश्चित्‌ रूपरेखा बन जाती है । सर आर० जी० भण्डारकर के मत से 
ईसा से ३२००-४०० वर्ष पूव वासुदेव नामक देवता की उपासना का प्रचार था 
आर इस धम के श्रनुयायी भागवत कहे जाते थे |* विदेशियों ने भी इस धर्म 
को अपनाया था| यूनानी राजा एन्टिश्रलकिडास के राजदूत हेलियोडोरस को 
“धरम भागवतो हेलियोडोरस” कह कर पुकारा जाता था।१ 


न न न 3 मर लक न ५>- 


१--वही, ए० ६६७ तथा “सागवत-सप्रदाय”-बलदव उपाध्याय, पृ० ५१-८७ 

२--“ैष्णव धर्म का विकास ओर विस्तार, कृष्णदत्त भारद्वाज, एम०ए०, कल्याण, वर्ष १६, 
अक ४, पं० नंददुलारे वाजपेयी द्वारा 'महाकवि सूरदास'ग्रथ मे ० २ पर उद्धृत । 

३--वही, ए० ३ । 

४--भारतीय सस्क्ृति-शिवदत्त ज्ञानी, १० २०७ | 

५- इण्डियन फिलासफी-राधाकऋृष्णुन्‌ , ए० ६६७ । 

६--वही, ए० ६६७ | 

७--बैष्णव धर्म का विकास और विस्तार, कृ० द० भारद्वाज, कल्याण, वर्ष १६, अक ४ । 

८--इंडिथन फिलासफी, पृ० ६६७ । 

१--वैष्ण॒विज़््म आदि-भण्डारकर, पृ० ६ । 

१०--भारतीय सस्क्ृति, शिवदत्त शञानी, ए० २३६-बेसनगर शिलालेख । 


भूमिका 4 


नारायणीय सम्प्रदाय 

भण्डाझ्कर ने महाभारत? के वैष्णव-सम्प्रदायों के सम्बन्ध मे विस्तृत सूच; 
नाएँ भी दी हैं ।* 'शान्तिपव! के अन्तगंत नारायणीय-अंश से पता चलता है 
कि मेरु पर्वत पर सबंप्रथम इस घर्म का उद्घाटन हुआ, स्वायम्भुव से इस शास्त्र 
की उत्पत्ति हुई और भगवान की उपस्थिति में इसका प्रख्यापन हुआ । भगवान्‌ 
के अन्तर्धान हो जाने पर चित्र-शिखश्डियों ने इस धर्म का प्रचार किया | कालां- 
तर में यह धर्म बृहस्पति को मिला और बृहस्पति से पुनः वसुठपरिचर को | इसी 
अंश में वासुदेव धम के मूल तत्वों का विवेचन भी किया गया है | वासुदेव को 
सभी आत्माओं का अन्तरात्मा और सबका खष्टा? कहा गया है | संकर्षण, प्रद्युम्न 
और अनिरुद्ध को क्रमशः जीवों का प्रतिनिधि, मस्तिष्क और आत्मज्ञान का प्रतीक 
माना गया है और कहा गया है कि ये सब आदिशक्ति के ही रूप हैं। वाराह, 
नृसिह, वामन, परशुराम, राम, कृष्ण आदि वासुदेव के ही श्रवतार कहे गए हैं | ' 

भौतिक पापों के नष्ट हो जाने पर जीव अनिरुद्ध रूप में प्रवेश करता है 
और फिर मस्तिष्क बन कर प्रद्युम्न रूप में, उसके पश्चात्‌ वह संकषेण रूप में 
प्रवेश कस्ता है और फिर त्रिगुणो से युक्त द्ोऋर परमात्मा वासुदेव में । कद्दा 
गया है कि यह वही धर्म है जिसका उपदेश वासुदेव से नारद को मिला, 
“॥रिगीता? मे जिसका निदेश किया गया है और कृष्ण ने जिसका उपदेश 
श्रजुन को किया था। इस धर्म का मूल है अद्दिसा? | वसुउपरिचर के यज्ञ में 
आरणयक-प्रणाली का अनुसरण करते हुए पशुबलि भी नहीं दी गई थी ।* श्रतः 
स्पष्ट है कि यह धर्म बौद्ध ओर जैन धर्मों की ही भाँति एक सुधार-श्रान्दोलन 
था, यद्यपि इसकी पूरी आस्था आरण्यकों एवं परमात्मा मे थी। आगे चलकर 
सात्वतों ने इस घम को अपना लिया | 

नारायणीय-अंश से यह भी स्पष्ट है कि पहले वासुदेव और उनके चतुब्यहों 
की उपासना अज्ञात थी | परमात्मा को हरि! कहा गया और यज्ञों से पूजापद्धति 
एकदम मुक्त नहीं रही । कालान्तर में वासुदेव ने भगवद््‌गीता में वैष्णव-घर्म 
को एक निश्चित्‌ रूप दिया। उन्होंने एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय ही चला दिया। 
उनके भाई, पुत्र-पौन्रादि ने भी इसमें सहयोग दिया और वे परमात्मा के रूप तथा 
विभिन्न मनोवैज्ञानिक स्तरों के प्रतीक कहे गए | सात्वत जाति ने आगे चलकर 
इस धर्म को पूर्णतया अपना लिया । 
की 
२--सभूता: सवसभारास्तस्मिन्‌ राजन्‌ महाक्रतौ । 

न तत्र पशुधातो5भूत्‌ स राजेब॑ स्थितोष्भवत्‌ ॥ ( शांतिपव ३३६ । १० ) 


श्र रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 
सात्वत-घसम 

महाभारत, विष्णुपुराण, भागवत तथा पातंजल “मद्दाभाष्यः के अनेक 
प्रमाणों द्वारा भणडारकर ने सिद्ध किया है कि वृष्णि जाति! का ही दूसरा नाम 
सात्वत था; वासुदेव, संकपंण, अ्रनिरुद्ध ्रौर प्रद्युम्न आदि इस जाति के सदस्य 
थे | वासुदेव इनके प्रधान देवता थे | भण्डारकर के अनुसार इस वाझुदेव धर्म 
के प्रवत्तक कदाचित्‌ वासुदेव नाम के कोई आचाय रहे होगे । 'पातंजल महा- 
भाष्यः और 'काशिका” मं वासुदेव को वृष्णि-कुल का एक सदस्य कहा गया 
है । वेदों मे भी कृष्ण ऋषि का नाम आया है जो कृष्णायन गोज्र के प्रवत्तेक थे । 
संभवतः आगे चल कर वासुदेव से उनका तादात्म्य हो गया और इसी आधार 
पर उनका संबंध वृष्णि जाति से भी मान लिया गया । क्रमशः कृष्ण की सारी 
गरिमा वासुदेब में जोड़ दी गई | अन्य देवों से भी वासुदेव की अ्रभिन्नता धीरे- 
धीरे स्थापित की गई और गोकुल-कृष्ण से भी उनका सम्बन्ध जोड़ा गया। 
सम्भवतः चतुब्यूहों को कल्पना बाद में की गई। भगवदूगीता में मस्तिष्क, 
बुद्धि, शान, अहंकार, जीव श्रादि वासुदेव की प्रकृतियों की व्याख्या की गई है। 
बाद में विद्वानों ने परमात्मा की इन प्रकृतियों को श्रनिरुद्धादि में साकार कर 
दिया । गीता में विराट्स्वरूप का वर्णन करते समय वासुदेव को विष्णु कहा 
गया है | 


वासुदेव ओर नारायण में अभिन्‍नता 


अनेक प्रमाणों से भण्डारकर ने यह सिद्ध किया है कि नारायण वासुदेव 
के पूववर्ती थे । महाभारत काल मे जब वासुदेव की पूजा का प्रचार हुआ, दोनों 
में अभिन्नता स्थापित की गई | महाभारत? के बन पर्व में अजन और वासुदेव 
कृष्ण की समता नर-नारायण से की गई है | हु 
वासुदेव ओर विष्णु 

महाभारत-काल तक आते-आते विष्णु परमात्मपद तक पहुँच गए थे और 
इसी काल में, भण्डारकर के मत से, वासुदेव की उनसे अभिन्नता स्थापित की 
गई | 'भीष्मपव? में परमात्मा को नारायण और विष्णु के नाम से पुकारा गया है 
ओर उनकी अश्रभिन्नता वासुदेव से की गई है। 'शान्तिपव में भी युधिष्ठिर ने 
कृष्ण को विष्णु कह कर पुकारा है | 

स्पष्ट है, वासुदेव को प्रधान देवता मानने वाला बासुदेव धर्म सात्वतों द्वारा 
स्वीकृत धर्म था, महाभारत काल में यह भारत की विभिन्न जातियो एवं प्रान्तों 
में प्रसरित था; पौराणिक युग में यह सैनिक धर्म न रहा और इसमें वैदिक देवता 


भूमिका १३ 


विष्णु से बहने वाली घारा; नारायश--व्यापक तथा दाशंनिक ईश्वर--की धारा 
और वाझुंदेव--ऐतिहासिक देवता--की घारा श्रादि मिल गईं । इन तीनो, ने 
मिल कर उत्तर वैष्ण॒व-धर्म का निर्माण किया | 
वासुदेव ऋष्ण ओर गोपाल ऋष्ण 

भण्डारकर के मत से इन घाराश्रो में एक और धारा आकर मिल गई, 
जिसने आधुनिक वेष्णव-धर्म को बहुत अधिक प्रभावित किया । वासुदेव कृष्ण 
आर गोपाल कृष्ण में अ्रभिन्नता भी कालान्तर में स्थापित हो गई | भण्डारकर के 
मत से आ्राभीर जाति में बाल-ईश्वर की उपासना प्रचलित थी, कदाचित्‌ 'क्राइस्ट? 
नाम का भी प्रयोग होता था। ईसा से लगभग २००-३०० वध बाद उन्होंने 
उत्तर भारत में अपने राज्य स्थापित कर लिये थे। सम्मवतः 'क्राइस्ट” नाम के 
कारण वासुदेव कृष्ण का तादात्म्य बाल ईश्वर से हो गया। गोपियों की कथा बाद 
में आई होगी। सम्भवतः उनकी सुन्दर स्त्रियों को आर्था ने पसन्द किया 
श्रौर गोपी-कृष्ण की लीलाएँ गढ़ दी गई। किन्तु, भए्डारकर के इस मत से 
अनेक विद्वान सहमत नहीं हैं । वे वेष्ण्व धर्म पर ईसाई प्रभाव सिद्ध करने की 
चेष्टा को श्रप्रामाणिक एवं असगत समझते हैं। इनके तर्कों में पर्याप्त 
सार भी है । 


चर र्‌ः 
भागवत-प्रणाली ओर उत्तरकालीन वेष्णव धर्म 


ईसवी पूर्व प्रथम शताब्दी से लेकर चौथी शताब्दी इंसबी तक इस धर्म 
का कोई पता नहीं चलता | इसके पश्चात्‌ ही गुप्त वशी राजाओं को “परम- 
भागवत? कह्टे जाने का उल्लेख मिलता है। उदयगिरि पर चतुभुज भगवान्‌ 
की एक मूर्ति भी है जो कदाचित विष्णु की ही है | इसका समय ४०० ई० 
है । गाज़ीपूर में भितरी नामक ग्राम में पाए गए एक स्तम्भ पर साड्रिन्‌ की एक 
मूर्ति है, ' जिसका समय स्कन्द का शासनकाल है। सार्िन्‌ विष्णु ही थे। 
परणदत्त के पुत्र चक्रपालित ने ४५४६ ई०में एक विष्णु-मन्दिर की स्थापना की 
थी, जिसके एक शिलालेख में वामन की प्राथना की गई है | 


दक्षिण में वासुदेव-धर्म या वेष्णव-धर्म 

आलवार भक्त--भागवत पुराण के अनुसार कलियुग में भक्ति द्रविड 
देश मे ही पाई गई। भागवत की रचना अधिक से अधिक आनन्दतीथ से 
२०० वर्ष पूब हुई होगी | अतः द्राविड॒ सत भी ११वीं शताब्दी के पूर्व हो चुके 
होंगे | कृष्णुस्वामी आयगर ने इन द्राविड भक्तों के नाम समय की दृष्टि से इस 


श्ड रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रकार दिए हैं :--पोयगै आ्रालवार, भूतत्तार, पेय आलवार, नम्मालवार ( परांकुश 
मुनि ) ,परि-आलवार, आराए्डाल, ( रंगनायको ), तोण्डरडिप्पोलि ( विप्रनप्रायण ), 
तिरुप्पन आलवार, तिरुमड़िसे आलवार | संस्कृत में इन्हें सरोयोगिन, भूतयोगिन , 
महदूयोगिन्‌, शठकोप, विष्णुचित्त, गोदा, भक्ताघ्रेशु, योगवाहन और परका- 
लालवार ( भक्तिसार ) आदि नामों से पुकारा गया है। इनके अतिरिक्त मधुर- 
कवि और कुलशेखर दो अन्य प्रसिद्ध आलवार भी हो गए हैं। परम्परा से 
प्रथम आलवार का समय ४२०३ द्दे० पू०--२७०६ ई० पू० माना गया है, पर 
यह नितान्त काल्पनिक है। भण्डारकर के मत से प्रथम आलवार का समय 
ईसा की ५ वीं या ६ वी शताब्दी था । 


आलवारों की विचारधारा 


आलवारो के गीत ्रबन्धम! में संग्रहीत किए गए हैं। शठकोप के गीतों, 
का संग्रह “सहख गीति! नाम से किया गया है। इन आलवारों ने विष्णु या नारा- 
यणु को ही अपना शआआराध्य माना था । डॉ० राधाकृष्णुन्‌ के मत से इन आआलवारों 
ने ईश्वर को प्रेमी मान कर उपासना की है। नम्मालवार ने लिखा है--“ओ 
स्वर्ग के महत्वपूण प्रकाश, तुम मेरे हृदय में हो और मेरे श्रात्मा का भोग कर 
रहे हो | में तुमसे कब एक हो जाऊँगा १? डॉ० दीनदयालु शुप्त के मत से 
“आलवार भक्त सांसारिक विषयों को अनित्य कहते थे। उनका विचार था 
कि भक्ति के साधन और प्रपत्ति-पू्ण आत्मसमपंण-द्वारा संसार के आवागमन 
से मुक्ति तथा विष्णु भगवान्‌ का सम्मिलन मिलता है। वे केवल विष्णु के ही 
उपासक ऐकांतिक धर्म को माननेवाले थे । वे विष्णु को वासुदेव, नारायण, 
भगवद्‌, पुरुष आदि नामों से भी पुकारते थे | उनके मतानुसार भगवान्‌ विषूपु 
नित्य, अनन्त और अखणड हैं, वे सतू-चित्‌ और श्रानन्दस्वरूप हैं, और जीवों 
पर कृपा कर अवतार भी लेते हैं। परन्तु अवतार लेने पर भी उनको अनन्त, 
श्रनादि और सतत सत्ता ज्यों की यों रहती है | वे मूर्ति रूप में भी अर्वतार लेते 
हैं। राम ओर कृष्ण उन्हीं के रूप हैं | कृष्ण की आनन्द क्रीड़ाश्रों के रूप में 
वह विष्णु जीवों को आनन्द दान देता है | गोपियों के साथ की लीलाशओं द्वारा 
वह पूर्णानन्द की श्रनुभूति कराता है। आ्रालवार भक्त विष्णु तथा उसके श्रवतार 
कृष्ण और राम की भक्ति वात्सल्य, दास्य तथा कांता-भाव से करते थे, जिन 
भावों पर उन्होंने अनेक गीत लिखे हैं। उनके विचारानुसार भगवद्भक्तों की 
सेवा भी भगवान्‌ की सेवा का एक श्रंग है। भक्ति के अ्रन्तगत प्रपत्ति को उन्होंने 





१--राधाकृष्णनू-इण्डियन फ़िलासफ्री, ६० ७०८ 
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डरा स्थान दिया था। उनका विश्वास था कि विष्णु भगवान्‌ को कृपा, उनके प्रति 
म ओर आत्मसमपंण से मिलती है | सबसे बड़ी बात इस धर्म की यह थी कि 
॥लवारों* का यह घम सभी जाति और सभी श्रेणी के मनुष्यों के लिये खुला 
ग्रा था।? * भागवत-सम्प्रदाय का मूलाघार “पाँचरात्र संहिताएं? हैं। शंकरा- 
गये ने इनको उपासना-पद्धति के पॉच भेद बतलाए हैं--१--अमिगमन-मनसा, 
वा, कर्मणा आराध्य में केन्द्रित होकर उसके मंद्रि में जाना | २--उपादान 
“पूजा के लिए, सामग्री एकत्रित करना। ३े--इज्या--पूजा। ४--स्वाध्याय- 
त्रोच्चार /--योग--साधना, ध्यान आदि । 'ज्ञानामृतसार? में स्मरण, नामो- 
चार, नमस्कार, पादसेवन, भक्ति से पूजा और आत्मसमर्पण हरिपूजा? के प्रकार 
है गए, हैं। “भागवत पुराण? में श्रवण, सेवा और सख्य तीन और जोड़े गए । 
'क्षिण के आचाये ह 

आलवारों के उपरान्त दक्षिण भारत में कुछ आचार हुए, जिन्होंने आलवारो 
: प्रबन्धम! में व्यक्त विचारों का प्रतिपादन वेद, उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र, गीता आदि के 
माणों से किया | ऐसे आचार्यों में नाथमुनि प्रथम (८२४६०-६२४ई० ) थे। उनके 
श्वात्‌ इस धर्म में पुण्डरीकाक्ष, राममिश्र तथा यामुनाचार्य तीन प्रसिद्ध प्रचारक 
ए. । याम्रुन के आदेश से ही रामानुजाचाय ने महर्षि वाद्रायण के 'ब्रह्मसूज्” पर 
प्रपनी टीका लिखी थी । यादवप्रकाश ने इस दिशा में उनका मार्ग प्रशस्त कर 
दया था । रामानन्द-सम्प्रदाय की दाशनिक चिन्ताघारा को रामानुज के विशिष्टा- 
'त दर्शन ने पूर्णतया प्रभावित किया है, अतः उसका विशद्‌ विवेचन यहाँ 
ग्रावश्यक सा प्रतीत होता है । 


गमानुजाचायें के दाशेनिक सिद्धान्त 


ब्रह्म---रामानुज के अनुसार ब्रह्म स्वगतभेद से चिद्चिद्विशिष्ट है। सत्‌, चित्‌ 
प्रौर आनन्द उसके तीन प्रमुख गुण हैं, जो उसे एक रूप तथा एक व्यक्तित्व 
दान करते हैं-। ब्रह्म सवंश है। उसका ज्ञान इंद्रियाधीन नहीं है। ईश्वर का 
यक्तित्व अपने आप में पूर्ण है, मनुष्य केवल अपूर्ण रीति से ही व्यक्ति है। 
यक्तियो के लिए! आवश्यक विभिन्‍नताएँ ब्रह्म के स्वगत ही हैं । 

ब्रह्म शञान, शक्ति और करुणा का समुद्र है। करुणावश उसने जगत्‌ की 
वृष्टि की है, नियमों का विधान किया है, और इसी के कारण वह पूर्णात्व- 
कमी मानवो की सहायता करता है। परस्पर भिन्न होते हुए भी ये गुण एक. 

१--अष्टछाप ओर बढ्लभ-सम्प्रदाय, डा० दीनदयालु गुप्त; भाग १, एृ० रे८। 

२--इण्डियन फिलासफ्ली-वालूम २, ए० ६८२-७१२--ले० डॉ० राधाकृष्ण॒न्‌ । 
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ही सत्ता के अधीन हैं और एकत्व को विभक्त नहीं करते। ये गुण भाव- 
मय हैं तथा चित्‌ और अचित्‌ आदि परमेश्वर के विशेषणों से भिन्न हैं । 
* ईश्वर का निर्माण न तो प्रकृति से हुआ है और न वह कर्माधीन ही है, न तो वह 
प्राण-शरीर है ओर न सुख-दःख-अनुभतिमय ही है | इह लोक तथा परलोक के 
उपभोगो का प्रदाता ईश्वर ही है। ब्रह्म रूप आकार-हीन है, चित्‌ की ब्यथा 
आर अचित्‌ के विकार से वह प्रभावित नहीं होता । 

चित्‌ और अ्रचित्‌ ब्रह्म से उसी प्रकार सम्बद्ध हैं, जिस प्रकार किसी पदार्थ 
से उसके गुण अथवा किसी वस्तु से उसका अश या आत्मा से शरीर । ब्रह्म 
प्रकारे, नियन्‍ता और शेषी है; चिदचित्‌ प्रकार, नियास्थ और शेष हैं । 
नित्य एवं वास्तविक होते हुए. भी ये अपने विकास में ब्रह्माधीन हैं | जगत्‌ ब्रह्म 
से ही अपनी सत्ता प्राप्त करता है ओर उसकी इच्छा का अनुचर है। ईश्वर से 
सम्बद्ध होने पर भी जीव और जगत्‌ की अपनी प्रवृत्तियाँ, शक्ति और. क्रियाएँ 
आदि होती हैं | 

स्वरूप भेद के कारण चित्‌ श्रर्थात्‌ भोक्ता, अचित्‌ अर्थात्‌ भोग्य और 
ईश्वर अर्थात्‌ प्रेरक ( सर्वान्तर्यामी ) वस्तुतः तीन हैं, किन्तु प्रकार और प्रकारि 
ऐक्य के कारण वे एक ही हे । 

ब्रह्म ही जगत्‌ का कर्त्ता, पालक और लय कर्ता है। वह कारणों से परे 
है, ससतार की अपूर्शताओं से अ्रस्पश्य है। रामानुज ने परमात्मा को विष्णु? नाम 


धिआा 


से अभिहित किया है | शिव तथा ब्रह्मा भी विष्णु ही हैं । 


श्रतियों मे ब्रह्म को जहाँ “निगणु? कहा गया है, वहाँ वस्तुतः उसमें 'प्राकृत 
हेय गुणों? का ही अभाव कहा गया है। ( निगुणवादश्च परस्य ब्रह्मणो हेय गुण 
सम्बन्धादुपपद्यते--श्री भाष्य पु० ८३ ) ततल्वमसि? की व्याख्या करते हुए रामा- 
नुज ने कहद्दा है कि बस्तुतः ईश्वर ओर जीव दो भिन्न सत्ताएँ हैं, फिर भी ब्रह्म 
ओर जीव में शरीर-आत्मा तथा विशेष्य-विशेषण सम्बन्ध है। ईश्वर वस्तुतः 
सर्वान्तरात्मा है| विशेषणो से युक्त अद्वेत ब्रह्म की कल्पना के कारण ही इस 
मत का विशिष्टाद्वैत नामकरण हुआ । 


ब्रह्म पाँच रुपो में प्रकट होता है--१--अर्चा-मूर्तिरूप । २--विभव-अव- 
तारादि | ३--व्यूह-संकर्षण, वासुदेव, प्रद्युम्न और अनिरुद्ध । ४--श्रन्तर्यामी- 
अन्तःकरण का प्रेरक रूप | ६--पर-नारायण रूप (तत्वत्रय पृ० ११५२--१४१ ) 
नारायण का निवास-स्थान बैकुण्ठ है; थे शेष-पर्यक पर शयन करते हैं; लक्ष्मी, भू 
आर लीला उनकी चस्णसेवा करती हैं; लक्ष्मी बह्म की क्रिया-शक्ति हैं, वही 
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पुरुषकार-रूपा हैं | ब्रह्म न्याय और लक्ष्मी क्षमा के प्रतीक हैं| लक्ष्मी के क्रिया 
और भूति ( विकास ) नामक दो रूप हैं । 
ब्रह्म ज्ञान, बल, ऐश्वय, बीयं, शक्ति और तेज आदि पषडैश्वय युक्त है। 
वासुदेव में ये छहो ऐश्वय हैं; शेष तीन विभवों मे केवल दो-दो ऐश्वय ही मिलते 
हैं| सकषंण व्यक्तिगत आत्मा के, प्रद्युम्न मस्तिष्क के और अनिरुद्ध अहंकार के 
नियन्ता हैं | ब्रह्म के अबतार रूप के दो भेद हैं। मुख्यावतार तब होता है 
जब स्वयं विष्णु ही अवतरित होते है, जब व्यक्तिगत श्रात्मा आवेश में आा जाता 
है, तब गोण अवतार होता है | 
इस सम्प्रदाय के परमोपास्य लक्ष्मी-नारायण हैं। नारायण का विग्रह 
सदा एक रस, अचिन्त्य, दिव्य, अ्रदूभृुत, नित्य, निर्मल, उज्ज्वल, सुगधित, 
सुन्दर, सुकुमार, लावण्य और यौवनादि गुणों से युक्त है । 
जीव--रामानुज के मत से जीव सत्‌, अचित्य, नित्य, ज्ञानाश्रय, निरवयव, निर्वि- 
कार, अव्यक्त और अगर हैं (तत्वत्रय, पृ ० ५)। यह शरीर, इंद्रिय,मन, थ्राण एवं बुद्धि से 
विलक्षण है; यह कर्ता, भोक्ता एवं ज्ञाता है । मानवीय स्तर पर यह स्थूल शरीर, प्राण, 
पंचज्ञानेन्द्रियों और पंच कर्मेन्द्रियों तथा मन से सम्बद्ध है | मन की अध्यवसाय, 
अभिमान और चिन्ता आदि तीन क्रियाएँ हैं । अरु जीव हृत्पिए्ड में निवास करता 
है; निद्रावस्था में यह वहीं विश्राम करता है, निद्रा आत्मा की चिरन्तरता में 
कोई बाघा नहीं उत्पन्न करती | अशुजीव अपने ज्ञान के संकोच एवं विस्तार की 
शक्ति से सुख-दुःख की अनुभूति उसी प्रकार करता है जिस प्रकार संकोच एवं 
विस्तार गुण वाली दीपशिखा अपने प्रकाश से बहुत सी बस्तुश्रों को प्रकाशित 
कर देती है। स्थान और समय की दृष्टि से दूरस्थ वस्तुओं का ज्ञान भी आत्मा 
के लिए, सम्भव है | यह ज्ञान नित्य एवं निरपेक्ष है, सम्पूर्ण वस्तुश्रो में व्याप्त 
एवं सत्य है | पूर्व जन्म के कर्मानुसार यद्द ज्ञान सीमित हो जाता है। 
आत्मा अनेक है। मुक्ति मिलने की अवस्था के पूव तक यह प्रकृति से 
बंघा रहता है। प्रकृति जीव का वाहन है, जिस प्रकार अश्व मनुष्य का। 
शरीर-बन्धन के कारण श्ात्मा ब्रह्म से श्रपना सम्बन्ध जोड़' नहीं पाता है । जीवन 
और मृत्यु के क्रमों में आत्मा अपरिवर्तित ही बना रहता है। प्रलयावस्था में 
आत्मा के विशेष रूपो का नाश हो जाता है, यद्यपि वह के अविनाशी है । 
फिर भी, जीव के पूर्व कृत कर्मों का विनाश नहीं होता और ज्यों' ही सृष्टि प्रारम्भ 
होती है, वह अपनी-अपनी शक्तियो से विशिष्ट होकर जगत में आ जाता है; जीव 
का ज्ञान वर्तमान तक ही सीमित है, अतः वह अपने भूत को देख नहीं सकता । 
अहंकार जीव की स्वाभाविक विशेषता है | बन्धन और मुक्ति की अवस्था 
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में जीव ज्ञातास्वरूप ही बना रहता है। आत्मा क्रियाशील है, किन्तु जब तक कम 
(रा वह शरीर से सम्बद्ध है, तब तक उसके कम निर्धारित ही रहते हैं, शरीर 

से मुक्त होने पर वह संकल्प से ही अपनी भावनाओं को जान लेता है । 

जीव और ईश्वर अभिन्न नहीं हैं । जीव ब्रह्मांश श्रवश्य है, किन्तु यह ब्रह्म से 
निकला हुआ एक भाग नहीं है, क्योंकि ब्रह्म अविभाज्य तथा अखड है। यह 
ब्रह्म का परिणाम है, क्योंकि यह ब्रह्म से परे नहीं रह सकता, फिर भी आकाशादि 
की भाँति उत्पन्न परिणाम नहीं है। आत्मा की स्वाभाविक वृत्ति अपरिवतेनीय है, 
किन्तु जिन परिवर्तनो से श्राकाशादि की उत्पत्ति होती है वे 'स्वरूपान्यथाभाव- 
लक्षण! हैं। दुःख आत्मा की ही प्रकृति है, ईश्वर की नहीं | 

ईश्वर के अन्तः स्थित होने के फलस्वरूप जीव का इच्छा-स्वातन्त््य नष्ट नहीं 
हो जाता है, यद्यपि जीवात्मा का प्रयास-मात्र क्रियाशीलता के लिये आवश्यक 
नहीं है, विश्वात्मा का सहयोग भी आवश्यक है| केवलमात्र ईश्वर ही प्रकृति 
ओर कम के बन्धनो से मुक्त है। ईश्वर की सर्वप्रमुख विशेषता है शेषित्व; जीव 
उसका शेष है | रामानुजाचारय के अनुसार जीबो के नित्य, मुक्त और बद्ध तीन 
भेद हैं। नित्य जीव कर्म और प्रकृति से मुक्त होकर आनन्दोपभोग करते 
हुए बैकुण्ठ मे निवास करते हैं । मुक्त जीव उन्हें कहते हैं, जो अपनी बुद्धि, 
पुण्य और भक्ति के बल पर मुक्ति-लाभ करते हैं। बद्ध जीव वे हैं जो अपने 
अज्ञान एवं स्वार्थ के कारण संसार में ही भ्रमण करते-रहते हैं। बद्ध जीवों के 
बुभुक्षु और मुम॒श्ठु दो प्रमुख भेद हैं | ये चार प्रकार के होते हैं--दिव्य, मनुष्य, 
पशु और स्थावर | 

मृत्यु के उपरान्त मुक्त देवयान से और पुण्यात्मा पितृयान से जाते हैं; 
किन्तु, दुष्ट चन्द्रलोक जाने के पूव ही पृथ्वी को लौट आते हैं | जीवो को ईश्वर 
के दूत ऊपर ले जाते हैं। रामानुज इस सम्बन्ध मे मौन हैं कि जीव कमबद्ध 
कब से हुआ । उनके मत से सृष्टि अनादि है, अतः इस प्रश्न का उत्तर देना 
सहज सम्भव नही है | 


प्रकृति-अचित्‌--प्रकृति, काल तथा शुद्ध सत्व ये तीन अचेतन पदार्थ हैं । 
वे अपरिवतनशील हैं और मनुष्य के प्रति उदासीन रहते हैं| प्रकृति न तो दृश्य 
है और न अनुमान का विषय, उसका ज्ञान धर्म अन्थों से होता है| वह सत, 
रज और तम गुणों से सृष्टि करतो है| प्रलय में अचित्तत्व रूप-नाम-विभेद 
रहित होकर सूद्टमावस्था में रहता है और उसे तमस कहते हैं। अचित्तत्व अज 
है, यद्यपि उसके रूप अगोचर और गोचर हुआ करते हैं। 
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सृष्टिक्रम इस प्रकार दहै--तमस--महत्‌--अ्रहंकार--भूतादि | सात्विक 
श्रहंकारे से एकादश इंद्रिया णौर तामस अहकार से पच तन्मात्राएँ उत्पन्न 
होती हैं; राजस अहंकार इन दोनों प्रक्रियाओं में सहायक होता है; अहंकार से 
सूहम शब्द फिर आकाश स्पर्श-बायु आदि की उत्पत्ति होती है। ध्वनि सभी तत्वों 
में वतमान है | स्पर्श के ऊष्ण, शीत ओर सम आदि तीन भेद हैं | प्राण इमद्रय 
नहीं, वायु की अवस्था विशेष है | साख्य के विपरीत विशिष्टाद्वैत का मत है कि. 
प्रकृति ईश्वर द्वारा उत्पन्न तथा अनुप्राणित है | 
काह्ू--यह समस्त सत्ताश्रों का मूल है, यह दृश्य भी है। दिन, मास, 
वध ग्रादि का आधार यही है | 
शुद्ध सत्व--नित्य विभूति रूप से ईश्वर का शरीर शुद्ध सत्व से बना है | 
प्रकृति की सहायता से ईश्वर लीला-विभूति रूप को प्राप्त होता है। ये सभी 
श्रचेतन पदार्थ ईश्वरेच्छानुगामी हैं | स्वयं भले या बुरे नहीं, कर्मानुसार ही ये 
जीव के सुख-दुःख के कारण होते हैं । कम और श्रविद्या से युक्त जीवो के लिए. 
यह संसार ही आनन्द का क्षेत्र है | ईश्वर चित से अधिक और अचित्‌ से कम 
सम्बद्द है, क्योकि अचित्‌ चित से भी अ्रनुशासित होता है । 
सष्टि--प्रलयावस्था में ब्रह्म 'कारणावस्था? मे रहता है, चित्‌ श्रोर अ्रचित्‌ 
सूहमावस्था में रहते*हैं | अचित्‌ शअ्रव्यक्त और चित्‌ संकुचित रहता है। ब्रह्म 
की इच्छा से जब सृष्टि का प्रारम्भ होता है, सूदम अ्रचित्‌ स्थूल हो जाता है और 
शर्मा खपूव॑कर्मतचित गुणावगुणों के श्राघार पर शरीर धारण करता है । 
परिवर्तन की इस अवस्था में ब्रह्म 'कार्याबस्‍था? में स्थित कहा जाता है। वस्तुतः 
सृष्टि और प्रलय एक ही कारण ब्रह्म की विभिन्न अवस्थाओ के द्योतक हैं । 
कारणावस्था में आत्मा अव्यक्त रहता है ओर अचित्‌ शात-स्थिर । आत्मा को 
खकर्मानुसार फलोपभोग देने के लिए भी सृष्टि होती है। रामानुज के अनुसार 
ईश्वर सृष्टि और प्रलय के कारण चिदचित्‌ मे उत्पन्न विकारों से प्रभावित नहीं 
होता। शुद्धरृष्टि में, पांचराज्नानुसार, ईश्वर के षडैश्वय की अभिव्यक्ति होती है 
श्र इन्हीं गणों से वासुदेव तथा लक्ष्मी के शरीर का निर्माण होता है; विभव, 
व्यूह और बैकुएठ आदि भी शुद्धसृष्टि के अंग हैं | सृष्टि ईश्वर को लीलामाऋ 
है, प्रकृति श्रोर जीव ईश्वर की क्रीड़ा के साधन हैं । 
रामानुज ने शंकर के सायावाद का जम कर खण्डन भी किया है। 


साधन-सार्ग--संसार में आने पर कर्म और शअ्रविद्या के प्रभाव से जीव | 
अपने को शरीर ही समझने लगता है, किन्तु ईश्वर के हृत्स्थ होने के कारण व ह 
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अपने पाप. का अनुभव भी करता है, ओर ईश्वर से अपनी सहायता करने की 
प्राथना करता है। किन्तु, मोक्ष ज्ञान और कम द्वारा नही, भक्ति द्वारा ही सम्भव 
है। भक्ति परमात्मा के सतत चिन्तन एवं ईश्वर के पूर्शाज्ञान की ओर पहुँचने 
को कहते हैं | ज्ञान और कर्म इस भक्ति के साधनमात्र हैं, जो हमारे स्वा्थ का 
समूलोच्छेदन कर हमारी इच्छा शक्ति को नया बल, हमारी चेतना को नई 
शक्ति और हमारे आत्मा को नई शाति प्रदान करते हैं। 

भक्ति केवल भावावेश मात्र नहीं है, यह ईश्वरीय ज्ञान होने के साथ ही 
भगवान्‌ की इच्छा का पालन भी है | मस्तिष्क और हृदय से इश्वर के प्रति 
अनुराग इसका प्राण है ओर परमेश्वर का साक्षात्कार इसका परिणाम है। भक्ति 
के लिए. विवेक-मोजन सम्बन्धी आचार-विचार तथा छुश्रा-छूत आदि का पालन; 
विमोक--ईश्वर की कामना तथा अन्य वस्तुओ से विराग; अभ्यास--भगवान्‌ 
का निरन्तर चिन्तन; क्रिया--परठपकार; कल्याण--दूसरो की भलाई की 
कामना; सत्य, आजंब, दया, अ्रहिंसा, दान, और अनवसाद आदि र्मानुज के 
मत से श्रत्यन्तावश्यक हैं । 


भक्ति अपने में ही फलस्वरूप होने से अन्य सभी साधनों से श्रेष्ठ मानी गई 
है। भक्ति के प्रत्येक स्तर पर हम अपने को पूर्ण बनाते चलते हैं। इस प्रकार 
भक्ति और मोक्ष में अत्यन्त घनिष्ठ सम्बन्ध हो जाता है। भक्ति के दो भेद 
माने गए हैं:--( १) वैधी--प्राथना, उत्सव, मूर्ति-पूजा आदि । यह निम्नस्तर 
की भक्ति है; ( २ ) मुख्या--केवल भक्ति के लिए. भक्ति, इसमें स्वार्थ के लिए 
स्थान नहीं रहता । 


रामानुज के मत से प्रपत्ति--भगवान्‌ के प्रति अनन्य शरणागति--का द्वार 
सभी के लिए उन्मुक्त है, कर्म और ज्ञान का माग केवल द्विजातियों के लिए, 
है। फिर भी परम्पराश्ों से बहुत अधिक प्रभावित होने के कारण रामानुज ने 
प्रपत्ति का अधिकार द्विजातियों को तो इसी जन्म में दे दिया, किन्तु शूद्वों तथा 
स्त्रियों को उनका आदेश था कि वे अगले जन्म में भक्ति पाने के लिए प्रयास 
करें । रामानुज-सम्प्रदाय (लोकाचार्य) के टेंकलै (तिंगल)--दक्षिण शाखा--के 
अनुसार केवल प्रपत्ति ही मोक्ष का मार्ग है। अपने शरणागत की रज्ा ईश्वर मार्जार 
की भाँति करता है जो अपने शिशु को अपने मुंह में दबाए, रहती है। यह मत 
आलवारो की विचारधारा के अधिक निकट है। बड़कले (बड़गल) शाखा (वेदान्त 
देशिक) के अनुसार प्रपत्ति ईश्वर के पाने का एक मार्ग विशेष है, केवल वही एकमात्र 
मार्ग नहीं। जिस प्रकार बन्दर का छोटा बच्चा कुछ प्रयास करने पर ही माँ से 
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चिपका रहता है उसी प्रकार कम, शान, भक्ति और प्रपत्ति द्वारा जो अपने को 
योग्य बना लेता है, वही ईश्वर की कृपा का अधिकारी होता है। 


वैष्णव-भक्ति में ईश्वर को गुरु, मित्र, पिता, माँ, पुत्र और प्रियतम माना 
गया है। 

मोक्ष--रामानुज के श्रनुसार मोक्ष श्रात्मा का अदृश्य हो जाना नहीं, सीमा 
के बन्धनों से ऊपर उठ जाना है| मुक्तात्मा ईश्वर रूप (समान)द्दो सकता है, ईश्वर 
नहीं । मुक्तावस्था में आत्मा की स्वाभाविक प्रज्ञा और आनन्द की अभिव्यक्ति होती 
है, कर्म-बन्धन-हीन होने से वह स्वराट्‌ है। मुक्त संसार में पुनः लौट कर नहीं 
आते। रामानुज जीवन्मुक्त होने में विश्वास नहीं रखते | मोौतिक शरीर का परित्याग 
कर और कम-बन्धन से रहित होऋर जीव ईश्वर का साहचय प्राप्त करता है | 
मुक्तावस्था में देवता, मनुष्यादि जैसा कोई भेद नहीं रहता, सभी श्रात्माश्रों को 
समानता प्राप्त हो जाती है | 


मुक्तजीव ईश्वर की समस्त विभूतियों तथा पूर्णताओं ( सबशत्व तथा सत्य 
सकल्पत्व) से संपन्न हो जाता है; अन्तर केवल दो बातों का रहता है--१--आरात्मा 
आफार में अर ही बना रहता है, २--सृष्टिकाय म॑ उसका कोई अधिकार नहीं 
रहता ( जगद्व्यापार वर्जममू ४।४।१७ पर श्री भाष्य ) । ब्रह्म स्वव्यापी है और 
सृष्टि-कार्य में उसका एकाधिकार है | ब्रह्मलोक में जीव विशुद्ध सत्वमय देह-युक्त 
होता है | इसी देह के माध्यम से वह अपनी इच्छा तथा विचारों को व्यक्त करता 
है| मुक्तजीवों के दो भेद माने गए हैं: १--शुद्धभक्त, जो यहाँ भगवान्‌ की 
भक्ति में निरत होकर स्वर्ग में भी उनकी सेवा करना चाहते हैं । २--केवलिन्‌ , 
जो अ्रपने श्रात्मा के स्वरूप का सतत चिन्तन करते हुए मोक्षु-लाभ करते हैं। 


रामानुज ने स्वग में सकल सुखोपभोग एवं ऐश्वय-प्राप्ति की कल्पना की है | 
रामानन्द स्वामी की समकालीन परिस्थितियाँ (१३००ई०-१५००ई० तक) 


धार्मिक परिस्थिति--रामानन्द के समय तक इस्लाम का देश मे पर्याप्त 
प्रचार हो गया था। इस धर्म के प्रचारकों को राज्याश्रय भी प्राप्त था। कभी- 
कभी तो स्वयं मुसलमान राजाओं ने ही तलवार की नोक पर इस धर्म का प्रचार 
किया । हिन्दुओं को बलातू मुसलमान बनाया गया, उनके मन्दिर तोड़े गए और 
उनका सर्वस्व लूटा गया। हिन्दुश्रों ने भी अपने रक्ताथ दबे रूप से आंदोलन 
किया, किन्तु हमारा बुद्धिवादी वर्ग तथा हमारे भक्त-आचाय इस धर्म से उदासीन 
ही रहे | उन्होंने इसका विरोध तक नहीं किया | इस काल तक 'मगध और 
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बंगाल को छोड़ कर भारत वष के प्रायः सभी मागों में बौद्ध-धर्से नष्ट प्राय हो 
चुका था ओर वैदिक धर्म ने उसका स्थान से लिया था|” जैन-घर्म का 
प्रचार आन्य्र, तामिल, कर्नाटक, राजपूताना, गुजरात, मालवा तथा बिहार और 
उड़ीसा के कुछ भागों में था। धीरे-घीरे दक्षिण मे शैबमत प्रचारकों की शक्ति 
बढ़ती गई और बारहवीं-तेरहवीं शताब्दी तक आते-आते सम्पूर्ण देश में-- 
उड़ीसा मे भी--यह धर्म क्ञीण होता गया, किन्तु इसी समय जैन आचाय 
हैमचन्द्र के प्रभाव से राजा जयसिंह और कुमारपाल ने इसकी उन्नति के लिए 
बहुत प्रयास किया, जिससे गुजरात, काठियावाड़, कच्छू, राजपूताना और मालवे 
में जेनधम का प्रचार बहुत हुआझ्ना | इन प्रदेशों के अ्रतिरिक्त शेष भारत में जेन- 
धर्म का प्रचार नहीं के बराबर हुआ ।* रामानन्द के समय तक शंकर के अद्वैत 
का खण्डन करके शमानुज ने शैवधम का भी प्रभाव बहुत कम कर दिया | उनसे 
प्रेरणा पाकर दाक्षिणात्य मध्व-निम्बार्कादि वैष्ण॒वाचायों ने उत्तर भारत मे 
भक्ति-सम्प्रदाय स्थापित किए | रामानन्द का सम्बन्ध दार्शनिक मतवाद की दृष्टि 
से गवानुज-समग्प्रदाय से ही रहा, किन्‍्त धीरे-घीरे उनके द्वारा प्रवर्तित सम्प्रदाय में 
माधुय भाव का प्रवेश होने लगा और यह कृष्णभक्ति सम्प्रदायों से भी बहुत कुछ 
प्रभावित हुआ | इस दृष्टि से रामानन्द जी के कुछ आगे-पीछे के अ्रन्य वेष्णुव- 
सम्प्रदायों की विचारघारा का अध्ययन यहाँ आ्रावश्यक प्रतीत होता है । ये वेष्णव- 
सम्प्रदाय निम्नलिखित हैं :-- 
१--निम्बाक-सम्प्रदाय--निम्बाक' का समय ११६२ ई० के लगभग था | 
२--मध्वाचार्य (समय ११६७ ई०-१२७६ ६०) का द्वेतवादी माध्व-सम्प्रदाय | 
३--बिष्णु स्वामी-सम्प्रदाय--वल्लभाचाय का शुद्धाद्वो तवादी-सम्प्रदाय | 
निम्बाके-सम्प्रदाय *--निम्बार्क के मत से ब्रह्म, चित्‌ (जीव) तथा अचित्‌ 
(जड़) से भिन्न है, परन्तु चित्‌ तथा अचित्‌ दोनो ही तत्व ब्रह्मात्मक हैं| विभाग 
सहिष्णु अविभाग ही जीव, जगत्‌ तथा ब्रह्म का परस्पर सम्बन्ध है। निम्बाक के 
मत से ब्रह्म सवंशक्तिमान्‌, सवज्ञ तथा अच्युत विभवपूर्ण है। वह जगत्‌ का 
निमित्त और उपादान दोनो ही कारण है। मकड़ी के तन्‍्त की भाँति ब्रह्म जगत्‌ 
की सृष्टि करता हैं | निम्बाक के मत से श्री कृष्ण ही परत्रह्म हैं (वशश्लोकी ४)। 
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१--मध्यकालीन भारतीय संस्कृति--गोरीशंकर हीराचन्द ओमका ए० ५-६ । 


२०--पंद्दी, प० र र |[ 
३--अभ्रष्टछ्षाप और वल्लभ-सम्प्रदाय', १० ४२-४९ तथा भारतीय दर्शन, बलदेव 


उपाध्याय पृू० ४६ १-६४ । 
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कृष्ण की शक्ति व्यक्त और अ्रव्यक्त, अंश और अ्ंशी रूप से व्याप्त है। श्रतः उसमें 
द्वैत नहीं है, पर उसके जीव-जगत्‌ से विलक्षुण द्वोने से द्वेत भी है। कृष्ण 
अनन्त शक्ति, ऐश्वर्य और माधुय के आश्रय हैं| उनके ऐश्वर्य रूप की अधि- 
ष्ठात्री रमा, लक्ष्मी आदि और माधघुये रूप की अधिष्ठात्री गोपियाँ तथा राधा 
हैं | ब्रज में कृष्ण द्विभुज और द्वारावती में चतु्भज हैं । 
जीव--जीव अ्रचित्‌ से भिन्न, नित्य, ज्ञाता एवं अशुपरिमाण वाला है । 

शरीर-सेद से जीव भी भिन्न-भिन्न हैं | ईश्वर प्रेरक है, जीव प्रेयंवान; ईश्वर 
अंशी है, जीव अंश | जीव भगवान्‌ का व्याप्य ओर उनके अधीन है। जीवों 
के तीन भेद किए गए हैं--१--बद्धजीव--माया-अ्रविद्या-विवश जीव जब 
देहादि से अपना अभिन्न सम्बन्ध जोड़ लेता हे, तब वह बद्ध कहा जाता है। 
२--मुक्त जीव--इस सम्प्रदाय में दो प्रकार की मुक्ति मानी गई है--क्रम- 
मुक्ति और सतद्योमुक्ति | जो जीव अचनादि द्वारा प्राप्त स्वर्गादि भोगों का उपभोग 
करते हुए, प्रलय-प्राप्ति कर सायुज्य लाभ करते है, वे क्रममुक्ति पाते हैं, श्रवरशादि 
द्वारा संसार के बन्धन से मुक्त होकर भगवत्कृपा के भागी हुए जीव सद्योमुक्ति 
पाते हैं | मुक्ति के फलस्वरूप कुछ जीवों को 'ऐश्वर्यानन्द! और कुछ को भगवान्‌ 
का 'सेवानन्दः मिलता है| भगवान्‌ का सामीष्य पाने पर जीव नित्य-सिद्ध-देह का 
लाभ करता है। ३--नित्यसिद्धजीव--ये ससार-दु:ख से मुक्त तथा स्वभावतः 
भगवद्-अनुभावित हैं| गरुड़, सनकादि सिद्ध जीव हैं। 

अचित्‌ तसत्व--इसके प्राकृत, अप्राकृत तथा काल आदि तीन मेंद हैं। 
प्राकृत तीनों गुणों का आ्राश्रय तत्व है । यह भगवदघीन है। प्रकृति आत्मा की 
देह, देहेन्द्रिय तथा मन, बुद्धि आदि रूपों मे परिणत होकर जीव का बन्धन 
करती है | अप्राकृत--यरह अश विशुद्ध सत्व है| नित्य विभूति, विष्युपद, 
परमव्योम, परमपद, ब्रह्म लोक इसी तत्व के दूसरे नाम हैं। मुक्त जीवों के भेद का 
उपकरण इसी का रूप है | काल से अलग होने के कारण यह निवर्विकार है| 

काल--यह नित्य, व्यापक, प्रकृत पदार्थों का नियामक है, किन्तु भगवदधीन है। 

मोक्ष का उपाय--निम्बाकं-सम्प्रदाय में भगवत्कृपा को ही मोक्ष का साधन 
कहा गया हैं | नवधा भक्ति के अभ्यास से भगवध्प्रेम मिलता है | इस सम्प्रदाय में 
शांत, दास्‍्य, सख्य, पात्सल्य और उज्ज्वल आदि ही भक्ति के ५ भेद माने गए हैं | 

साध्व सम्प्रदाय-द्वेतवादी सम्प्रदाय '--मध्य के अनुसार भेद स्थाभाविक 
एवं नित्य हैं। यह भेद ५ प्रकार का ६--१--ईश्वर और जीव-सेद, २--ईश्वर 


अकलनलन लक उकमाक७... फनन की कल कक वि 


१--“अष्टछाप ओर बरलभ-सम्प्रदाय” प१० ४८-५४ के आधार पर | 
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और जड़ भेद, ३--जीव और जड़भेद, ४--जीव-जीय भेद, ५--जड़-जड़भेद। 
ईश्वर, जीव और जगत्‌ ये सभी भेद सत्य हैं। इस मत मे द्रव्य-परमात्मा, लक्ष्मी, 
जीव, जगदादि; गुण-रूप सौंदयादि; कम-विहित, निषिद्ध, उदासीन; सामान्य-जाति, 
उपाधि; विशेष-भेदनिर्वाहक पदाथ; विशिष्ट-नित्य, अनित्य; अंशी; शक्ति-अचिन्त्य, 
आधेय, सहज, पदशक्ति तथा साहश्य ओर अभावादि दश पदाथे कहे गए हैं । 

माध्व मत में परमात्मा के गुण असीम, नित्य एवं अपरिमित हैं| सृष्टि, 
स्थिति, संहार, नियमन, आवरण, बोधन (ज्ञान), बन्धन श्रौर मोक्ष आदि आठ 
कारण में परमात्मा के अतिरिक्त श्रन्य किसी चेतन का अधिकार नहीं है | ब्रह्म या 
परमात्मा झ्ञानानन्दात्मक, श्रप्राकृत तथा नित्यदेहयुक्त है। उसके मूल तथा 
अबतरित रूप में कोई अन्तर नहीं है। उसमें अनेक रूप धारण करने की शक्ति 
भी है। लक्ष्मी परमात्मा से भिन्न तथा उसी के अ्रधीन हैं | वे नित्य तथा सब्ब- 
गुण-पूण हैं | परमात्मा के इंगित पर सृष्टि आदि कार्यों को करती हैं। ब्रह्म की 
भी उत्पत्ति उन्हीं से होती है। लक्ष्मी अजड़ प्रकृति अर्थात्‌ चित्स्ररूपा हैं, श्री, 
भू, सीता, रुक्मिणी उन्हीं के रूप हैं | 

जीबों की संख्या अनन्त है | उनके मुक्ति-योग जीव--ब्ह्ना, अग्नि, वायु, देव, 

नारद, रघु आदि; नित्य संसारी जीव--उत्तम पुरुषों को छोड़कर श्रन्य मभी 
मनुष्य तथा तमोयोग जीव--राक्षुसादि, तीन प्रमुख भेद हैं। मोक्ष पाने पर भी 
जीव-जीव तथा जीव-परमात्मा में भिन्‍नता बनी रहती है ! 

जड़ प्रकृति को उपादान कारण बना कर लक्ष्मी काल, सत्‌, रज, तम तीन 
गुण, तथा मह॒दादि तत्वों की सृष्टि करती हैं। प्रकृति त्रिगुणो से भिन्‍न परिणाम 
धारण-कर्जी एवं नित्य है। परमात्मा, लक्ष्मी तथा जीवों की स्वरूपगत इद्रियाँ 
नित्य हैं, शेष अनित्य | अविद्या को ब्राह्मी सृष्टि कहा गया है और इसके 
चार भेद माने गए हैं :--जीवाच्छादिका, परमाच्छादिका, केवला, माया। 
संसार-जन्य दुःख अविद्या-संभूत है | 

मोक्ष-लाभ परमात्मा के अनुग्रह तथा प्रेम द्वारा ही होता है। भगवान्‌ 
के परम अनुग्रह से जीव परमात्म-लोक में पहुँचता है और मध्यम अनुग्रह में 
स्वर्ग तथा ऊर्ध्वल्लोक के सुखभोग करता है। कमक्ष॒ब, उत्क्रांतिलय, श्रचिरादि 
मार्ग तथा भोग मुक्ति के चार भेद है। सालोक्य, सामीप्य, सारूप्य, सायुज्य 
आदि मुक्ति-भोग के चार भेद हैं। सायुज्ष्य का अर्थ है भगवान्‌ में भगवद्देहद्दारा 
भोग साधन होना ( सायुज्य नाम सगवन्तं प्रविश्य तच्छुरीरेण भोग: ) | 

रामानन्द-सम्प्रदाय में रामसखे इस दाशनिक प्रणाली से बहुत प्रभावित थे । 
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श्री विष्णु स्वासी सम्प्रदाय --डॉ० दीनदयालु गुप्त* के मत से-“विभिन्न 
मर्तों के बीच मे, यह पता लगाना कि विष्णु स्वामी सम्प्रदाय के प्रवतंक आचाय 
विष्णु स्वामी की स्थिति कब और कहाँ थी, कठिन है । बल्लभ-सम्प्रदायी ग्रन्थों 
से तथा किंबदंतियों से यद पता चलता है कि बल्‍लभाचार्य जी विष्णु स्वामी सम्प्रदाय 
की उच्छिन्न गद्दी पर बैठे ओर उन्होंने इसी सम्प्रदाय के सिद्धान्तों के आधार पर 
अपने सिद्धान्तों को निर्धारित किया | यह भी जनश्रुति है कि महाराष्ट्र संत श्री 
ज्ञानदेव, नामदेव, केशव, त्रिलोचन, हीरालाल और श्रीराम विष्णु स्वामी- मता- 
वलम्बी थे। महाराष्ट्र में प्रचार पाने वाला भागवत धर्म जो पीछे 'बारकरी-सम्परदाय! 
के नाम से प्रसिद्ध हुआ और जिसके अनुयायी ज्ञानदेव तथा नामदेव आदि उक्त 
भक्त थे, विष्णु स्वामी मत का ही रुपान्तर है ।? बारकरी संप्रदाय के सम्बन्ध में 
डॉ० गुप्त के इस मत से महाराष्ट्री विद्वान सहमत नहीं हैं। बल्लभाचाय का 
समय विक्रम की १६ वीं शताब्दी है, रामानन्द से लगभग १०० वर्ष बाद उनका 
आविर्भाव हुआ किन्तु उत्तर रामानन्दी-सम्प्रदाय की रसिक-शाखा राघावल्‍लभी 
"सम्प्रदाय से प्रभावित होने के साथ ही वलल्‍लभ-सम्प्रदाय से भी प्रभावित हुई है, 
अतः संत्तेप में उसके मत को जान लेना अनावश्यक नहीं होगा । 
वल्लभ-सम्प्रदाय की दाशनिक विचारधारा" 

ब्रह्म--ब्रह्म सब्चिदानन्द है, स्वतन्त्र एवं सर्वज्ञ हैं। वह सजातीय, विजा- 
तीय आदि द्वेतरहित, अरद्वेत है । वह जगत्‌ का समवायी श्रौर निमित्तकारण है । 
ब्रह्म में आविर्भाव श्रौर तिरोभाव की शक्ति है। श्री कृष्ण में सत्‌ू, चित और 
आनन्द तीनों शक्तियाँ कत्तेमान हैं | जड़तत्व में चित्‌ और आनन्द दो धर्म तिरो- 
भूत हैं और जीव में सत्‌ और चित्‌ दो धर्म प्रकट हैं, किन्तु आनन्द तिरोभूत है। 
सब्चिदानन्द ब्रह्म नित्य और उसकी लीला भी नित्य है | वह ऐश्वर्य, बीय, यश, 
श्री, ज्ञान और वैराग्य आदि षडैश्वययुक्त है। उसके पूर्ण पुरुषोत्तम श्री कृष्ण 
रूप, अक्षर ब्रह्म और अन्तर्यामी आ्रादि तीन रूप हैं। श्री कृष्ण ही पूर्णानन्द- 
स्वरूप हैं | उनका देवकीनन्दन रूप रसात्मक, वसुदेव-रूप मोक्षुदाता, संकर्षण रूप 
दुष्टो का सहारी, प्रद्युमग्न रूप सृष्टि का रक्षक और अनिरुद्ध रूप घमरक्ष॒क है | 

जीव--जीव अक्षर ब्रह्म से उसी प्रकार निकला, जिस प्रकार अग्नि से 
स्फुलिंग निकलते हैं| परमात्मा अ्ंशी और जीव अंश है। जीव में षडैश्वये 
का भी तिरोधान रहता है | जीवो को योग, दिव्यशञान, भगवत्कृपा से ही षडैश्वर्य 
१--“अष्टलछाप ओर बल्लभसम्प्रदाय” भाग १, पृ० ४२ । 
२--वही, भाग २, ए० ३६३-६६२। 
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की प्राप्ति होती है | बल्‍्लभसम्प्रदाय में जीव अणु माना गया है। ब्रह्मांश होने 
से जीव-बरह्म को अ्रद्वेतता सिद्ध होती है । 
पुष्टि-सष्टि के जीवों के चार भ्रकार होते हैं--शुद्ध-पुष्ट-भक्त, पुष्टिपृष्ट 
भक्त, मर्यादा-पुष्ट-भक्त और प्रवाही-पुष्ट-भक्त । शुद्ध पुष्टि-जीव भगवानकोी नित्य 
लीला के भोगी हैं। भगवान्‌ के शरीर घारण करने पर वे भी साथ आते हैं । जीवो के 
और भी भेद आचाये बल्लभ ने किए हैं: दुश, अश, व्यष्टि, समष्टि, पुरुष आदि । 
जगत्‌--भगवान्‌ के सदंश से जगत्‌ की सृष्टि हुई है। इसमें आनन्द 
ओर चिद्‌ धर्मों का तिरोघधान रहता है। ब्रह्म कारण है और जगत्कारय | यह 
जगत्‌ शुद्ध ब्रह्म का अविकृृत परिणाम है ओर लय होने पर शुद्ध ब्रह्म ही हो 
जायगा | ब्रह्म जगत्‌ का निमित्त और उपादान दोनो कारण है; सृष्टि की इच्छा 
से ब्रह्म गणितानन्द अक्षर ब्रह्म बनता है, फिर अन्लर ब्रह्म के चित्‌ रूप से जीव 
रूप पुरुष तथा सत्‌ अंश से प्रकृति का प्रादुर्भाव होता है; फिर मह॒दादि तत्वों की 
सृष्टि होती है। अन्तर्यामी रूप से ब्रह्म इस अशण्डरूप सृष्टि का संचालन करता है ! 
जगत्‌ ईश्वर कृत और संसार जीव की अविद्या, कल्पना अथवा श्रम से 
निर्मित है | जीव की मुक्ति में संसार का लय है, किन्तु जगत्‌ का लय नहीं | 
माया--भगवान्‌ की यह शक्ति है, इसके विद्या और श्रविद्या दो भेद हैं । 
संसार की रचना का कारण अविद्या माया ही है। अ्रविद्या जीव की है, इसे हटाने 
के लिए. भगवान के अनुग्रह्द की आवश्यकता है। 'अ्रध्यास” इसी का नाम है। 
गोलोक--पूण पुरुषोत्तम के लीलाधाम का नाम गोलोक है। यह सर्वत्र व्यापक 
है| भगवान्‌ के अवतार के साथ ही वृन्दावन, ब्रज अथवा गोकुल के रूप में यह भी 
अवतरित हुआ था। यह माया के गुणों से स्वतन्त्र है। भक्त का यह परम लक्ष्यस्थान है । 
रास--श्रप्राकृत देहधारी रसरूप कृष्ण की अप्राकृत गोपियों के साथ की 
तत्यलीला का जो रससमूह है, वह रास है। नित्य रास गोलोक में म॒क्तात्माओं 
के साथ होता है; श्रवतरित रास ब्रज में कृष्ण-गोपियो का रास था और नैमित्तिक 
रास अभिनय रूप में ऋृष्णा-भक्तो द्वारा किया जाता है । 
गोपी--ये कृष्ण की आनन्द-प्रसारिणी शक्तियाँ है | राधा भगवान्‌ के आनन्द 
की पूण लिद्ध-शक्ति है। भक्तों के लिए गोपियाँ रसात्मकता सिद्धकराने वाली शक्तियों 
की प्रतीक हैं। ब्रज की गोपियों मे अन्यपूर्वा या विवाहिता, अनन्यपूर्वा या कुमारिकाएँ 
तथा सामान्या या यशोदादि थीं । इनमे से प्रथम दो ही रास की अधिकारिणी थीं। 
मोक्ष का साधन--पुष्टि सेवा के तीन फल हैं : भगवान्‌ की नित्य लीला: 
में प्रविष्ट होना, भगवान्‌ के श्री अंग अथवा आभूषणादि बन जाना, वेकुस्ठादि 
में अवस्था पाना । इसे ही बलल्‍लभ-सम्प्रदाय में मोक्ष कहा गया है। यह मोक्त 
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भगवान्‌ के प्रति माद्षस्म्य-ज्ञान रखते हुए सुहृद और सर्वाधिक स्नेह-युक्त-भक्ति 
द्वारा लम्य है। भक्ति प्रभु-अनुग्रह-साध्य हैं । इसके तीन भेद हैं : पुष्टि-पुष्ट-भक्ति, 
मयादा-पुष्टि-सक्ति, प्रवाही-पुष्टि-सक्ति | इनमें पृष्ठि-पुष्ट भक्ति सवश्रेष्ठ है 
इस पान के लिए भगवान्‌ की तन-मन-घन से सेवा करनी चाहिए।। भगवत्कृपा 
उल्कट प्रेम से मिलती हैं। भगवान्‌ से मिलन की विकलता और विरहभाव की 
स्थित प्रेम-भक्ति की पुष्टि के लिए आवश्यक हँ। यह प्रेम तीन अबवस्थाश्रों 
वाला है--स्नेह, आसक्ति ओर व्यसन । स्नेह से लोक के प्रति होने वाले राग 
का नाश होता है, आसक्ति से ग्रह में अरुनच होती है और व्यसन से प्रेम की 
कृताथता मिलती है । इसके लिए ब्रह्म-सम्बन्ध आवश्यक है। आ्रागे चल कर 
बल्‍लम-सम्प्रदाय में अ्रष्टयामीय पूजा, &गार, सजावट, कीर्तन आदि का भी 
विस्तार हुश्रा | आचार विट्ठल ने भक्ति के मान्य गन्थो के आधार पर साम्प्रदा- 
यिक-मक्ति-पद्धति को श्रौर अधिक विस्तृत एवं प्रौढ़ किया | 

समकालीन राजनेतिक परिस्थिति--रामानन्द के समय तक मुसलमानों 
की सत्ता भारत में स्थाय्रित हो चुकी थी। सन्‌ १२०६ से लेकर १२६० ई० 
तक दिल्‍ली का शासन शगुल्लाम-वंश के हाथ में था। सन १२५६० में यह सत्ता 
जलालुद्दीन फिरोज्‌ द्वितीय के हाथ में चली गईं श्रौर दिल्‍ली का सिंहासन खिलजी 
वंश के अधिकार में आ गया। सन्‌ १३२० ई० में शासन में पुनः परिवतंन 
हुआ और राज्यसत्ता गयासुद्दीन तुगुलक के हाथ में चली गई। तुरलक बंश 
क। शासन १४१२ ई० तक रहा | १४१२ ई० से लेकर सन्‌ १४४१ ई० तक 
सैयद वंश तथा १४४१ ई० से १४२६ ई० तक लोदी वंश का शासन रहा | इसी 
के पश्चात्‌ मुगलों के राज्य स्थापित हुए। रामानन्द जी के जीवनकाल में 
( १२६६ ई०-१४१० ई० ) दिल्ली सिंहासन पर जलालुद्दीन फिरोजु, रुकुनुद्दीन 
इब्राहीम प्रथम, अलाउद्दीन मोहम्मद द्वितीय, शहाबुद्दीन उमर, कुत॒बुद्दीन मुबारक, 
नसीरुद्दीन खुसरू, गयासुद्दीनतुगलक, मोहम्मद बिन तुगलक, फिरोज़ञ तृतीय, 
तुग़लक द्वितीय, अबूचक्र, मोहम्मद तृतीय, सिकन्दर प्रथम, महमूद द्वितीय, 
नशरत शाह और दौलत खाँ लोदी श्रादि बादशाहों ने राज्य किया। 

डॉ० ईश्वरी प्रसाद ने लिखा है कि “तुर्कों का शासन धर्म से अधिक अनु- 
शासित होता था । बादशाह सीजर श्रौर पोप के मिश्रित रूप से हुआ करते 
थे । मूर्ति पूजा खण्डन, बलात्‌ घरम-परिवतेन आदि मुसलमानी राज्य के आदश 
भे | अ्रपनी सम्पत्ति की रक्षा के लिए. हिन्दुशों को जज़िया भी देना पढ़ता था | 
हिन्दुओ के घामिक उत्सव बन्द थे। कुछ बादशाहों ने नए मन्दिरों का निर्माण 
'तथा पुरानों की मरम्मत भी रोक दी थी। जिन बादशाहों ने उलमाओ की नीति 


भूमिका ६ 


का समथन किया उनकी प्रशंसा की गई, अलाउद्दीन और मुहम्मद तुग़लक़ ने 
उनका विरोध किया था, किन्तु उलमाश्रों ने उन्हें चैन से नहीं रहने दिया | 
सिकन्दर लोदी के समय मे तो हिन्दुओं पर श्रत्याचार करने का आन्दोलन-सा 
चल गया था। लोदी ने समस्त मन्दिरों को तुड़वा देने की आज्ञा दे रक्खो 
थी | मुसलमानी शासन में योग्यता की पूछ न थी, बादशाह की इच्छा प्रधान 
थी। उच्चपदों पर मुसलमान ही रकक्‍खे जाते थे, अधिकांश जमीन भी उन्हों 
के हाथ में थी, हिन्दू श्रमिकों को भाँति रहते थे | फलतः हिन्दू निर्धनता एवं 
संप्रषं का जीवन बिताते थे, उनका जीवनस्तर बहुत नीचा हो गया था | उन्हें 
ऊँचे पद कभी नहीं मिलते थे और उधर शासकवर्ग में विलासिता का पूरा पोषण 
हुआ | फलतः १४ वीं शताब्दी के अ्रन्त तक शक्ति और पौरुष का हास हो 
गया । हिन्दुओं को दबा कर और कभी ५० प्रतिशत तक कर लेकर आनन्दो- 
पभोग करना उनका काम हो गया | फल्तः हिन्दुओ की प्रतिभा बौनी हो गई । 
फिर भी, रामानन्द, कबीर, जैसे वेष्ण्वभक्त इसी काल में हुए |?* 


सामाजिक परिस्थिति---डा० ईश्वरी प्रसाद के अनुसार" मुसलमानी 
राज्यों म॒ मुसलमानों को अधिक सुविधाएँ प्राप्त थीं। उनकी समस्त धार्मिक 
मांगों को राज्य पूरा करता रहा, फिर भी, कुछ बादशाहो ने केबल उच्चकुल 
के लोगों को ही ऊँचे पद दिये थे ... ... १२ वीं-१३ वीं शताब्दी में शराब और 
जुआ का अधिक प्रचार था। बलबन और अलाउद्दीन ने इन्हें रोकने की 
आजशाएँ दीं, किन्तु बाद के राजाओं ने उनके आदश का पालन नहीं किया। 
दरबारों में सुन्दर लड़कों, स्त्रियों श्रादि का मूल्य कभी-कभी--कुतुबुद्दीन मुबारक 
के समय मे---५०० से २००० तक था। सम्पत्ति-ब्ृद्धि के साथ ही मुसलमानों में 
अंधविश्वास और अज्ञानता भी बढ़ी | दासता एक सामान्य बात हो गई | मुसल- 
मानी औरतो को शहर से बाहर जाने की आज्ञा न थी। 


राजनीतिक सत्ता के छिन जाने से हिन्दुओं का पतन हो गया था। मुसल- 
मानो को म्लेच्छु कह कर पुकारने वाली हिन्दू जाति का दृष्टिकोश अरब बदल 
गया | हिन्दुओं को ऊँचे पद नहीं मिलते थे। अल्लाउद्दीन के समय में खुट, 
बलहर, चौधरी तथा मुकद्दम श्रादि द्वाबा के हिन्दू बहुत ही दीन हो गए,। उनके 
घरों मे सोना-चॉदी के 'तनका” श्रथवा 'जीतल” देखने को भी नही मिलता था | 
वे घोड़े पर चढ़ नही सकते थे, श्रस्र॒ उन्हें नही मिलता था, वे अच्छे कपड़े 
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१--में|डिवल इ|डया, डॉ० ईश्वरी प्रसाद १० ५०२-५१४। 
२-वही, ए० ५१४। 


३० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


नहीं पहन सकते थे और न पान खा सकते ये। फिरोज ने ब्ाह्मणों पर भी ज़ज़िया 
लगा दिया था। सिकन्दर लोदी के समय में तो यह दमन श्रपनी चरम सीमा 
पर पहुँच गया था | 

इब्नबतूता के अनुसार चौदहवीं शताब्दी में पढ़ने-लिखने वाले वर्ग की प्रति 
ष्ठा घट चुकी थी | मुहम्मदठुग़लक शेख़ और मौलवियों तक को उनके बुरे कामों 
के लिए. दश्डः देता था। दासता उस काल में सामान्य बात थी। दासों की 
लड़कियों को रखना फ़ैशन हो गया था। लोगों की प्रद्मतति घनसंग्रह क्री ओर थी, 
रुपया वसूल करने के लिए लोग राजा की शरण भी जाते थे | 

सती की प्रथा प्रचलित थी, किन्तु राजाज्ञा ग्रावश्यक थी। अ्रपराधियों को 
कोड़ा मार कर गधे पर चढ़ा कर घुमाया जाता था | योगियों की करामातों को 
बादशाह तक देखते थे ) वैवाहिक बन्धन की सदेव रक्षा नहीं होती थी। ख्तरिय्रों 
को अलग रखने की प्रथा थी, किन्तु लड़कियों के लिए भी शिक्षालय थे | 
दक्षिण भारत में परिश्रम से ज्ञान प्राप्त कर लेने की ओर लोगों की रुचि थी । 
ब्राह्यणो का समाज में सम्मान था और देवताओं पर सिर चढ़ाने की प्रथा थी ॥ 
सती प्रथा का प्रचार वहाँ भी था | 

विभिन्न परिस्थितियों का रामानन्द स्वासी पर प्रभाव--दाशेनिक 
मतवाद की दृष्टि से शमानन्द स्वामी रमानुजाचाय के |वशिष्टादैत से श्रधिक 
प्रभावित थे । फिर भी “तत्ववाद! उनके लिए अधिक महत्वपूर्ण नहीं था, 
उनके युग को तल्ववाद की श्रावश्यकता भी न थी। रामानन्द ने रामानुज के 
“लक्ष्मीनारायण? के स्थान पर सीताराम? को अ्रपना आराध्य बनाया और रामा- 
नुज के आचार-विचार का परित्याग कर उन्होंने अपनी भक्तिपद्धति को बहुत 
ही सरल किया | रामानुज के विपरीत उन्होंने भक्ति का द्वार हिन्दू-मुसलमान, 
ब्राह्मण-शूद्र, पुरुष-स्नरी सभी के लिए उन्म्ुक्त कर दिया। इस दृष्टि से उनका 
दृष्टिकोण बहुत ही क्रान्तिकारी था। उनके युग में किसी प्रकार के समन्वय- 
प्रधान मत की आवश्यकता थी | मैकालिफ़ आदि विद्वानों के मत से रामानन्द 
की विचारधारा को काशी के मुल्लाञं ने भी प्रभावित किया होगा। किन्तु, 
भारत के लिए यह उदारता और यह क्रान्ति नई नहीं थी । गौतमब॒द्ध, महावीर 
स्वामी तथा वैष्णवाचाय वासुदेव और स्वयं आलवार भक्तों का भी दृष्टिकोण 
इतना ही उदार था। रामानन्द वस्तुतः इन्हीं महान सुधारकों की परम्परा में 
आते हैं। उनके प्रखर व्यक्तित्व ने द्वी क्रान्तिकारी कबीर और सुधारवादीं 
तुलसी को जन्म दिया था। 


& कु 
जगदयुरु श्रीरामानंदाचायजी महाराज 





प्रथम अध्याय 
अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा 


रामानन्द स्वामी के जीवन, उनकी रचनाओं तथा रामानन्दीय सम्प्रदाय के 
इतिहास के अध्ययन की आधार भूत सामग्री :-- 


क--आश्रान्तरिक आधार--प्रधान सामग्री । 

ख--प्राचीन ग्रन्थ--स्वामी जी के जीवन एवं सम्प्रदाय पर प्रकाश डालने 
वाले ग्रन्थ : मुख्य सामग्री : 

ग--आआधुनिक ग्रन्थ--१--जीवन चरित सम्बन्धी साम्प्रदायिक ग्न्थ | 
२---हिन्दी साहित्य के इतिहास तथा अन्य प्रमुख 

धाभिक इतिहास । 

घ--स्थानो की सामग्री-- 

डउू--जनश्रुतियाँ । 

च--सम्प्रदाय के सिद्धान्त-सम्बन्धी ग्रन्थ | 


क--आन्‍्तरिक आधार--- 


रामानन्द स्वामी के नाम पर यो तो अनेक ग्रन्थ प्रचलित हैं, किन्तु लेखक ने 
केवल “श्री वैष्णुवमताब्जभास्कर:? तथा “श्री रामा्चन पद्धतिः? को ही स्वामी जी 
कृत मान। है। यहाँ उन्हीं के आधार पर स्वामी जी के व्यक्तित्व पर प्रकाश 
डालने वाली सामग्रो का विवेचन किया जायगा । 

अपने जीवन के सम्बन्ध में स्वामी जी ने इन ग्रन्थों में कोई उल्लेख नदी 
किया है, केवल यत्र-तत्र ऐसे उल्लेख भी मिलते हैं जिनसे यह स्पष्ट हो जाता 
है कि स्वामी जी रामानुज-सम्प्रदाय से ही पहले सम्बद्ध थे। अपने शिष्य 
सुरसुरानन्द के दस प्रश्नों का उत्तर देते हुए वे अपने पूर्वांचा्ों का स्मरण 
करते हैं ; 


२्‌ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्राचार्याचा येवर्यान यतिपतिसहितान्‌ सादरं तान्‌ प्रणम्य | 

सम्यक्छास्त्रानुसारं गुरुवरवचसा प्रोच्यते श्रयतांततू ॥ 
इसकी टीका जन्मस्थान ( अयोध्या ) के परिडत श्री रघरुवर्शरण जी" ने यों 
की है :--- 

यतीनां सन्‍्यासिना पतियेंतिपतियंतीन्द्र: श्री रामानुजः । प्राचायाः भरी 
शठकोपप्रभतयः आचार्याः स्वगुरुवः | 


इसी प्रकार अन्यत्र रामानन्द स्वामी ने रामानुजीय पंचसंस्कारान्तर्गत शंखचक्र 
आदि मुद्राओ्रों का भी स्मरण किया है : 

तप्तेनमूले भुजयो: समंकनं चक्रेण शंखेन तथोद्‌ ध्वपुण्ड्म्‌ | 

श्रुतिश्र॒ुत॑ नाम च॒ मंत्र-माले संस्कारभेदाः परमाथथहेतवः * ॥ 


वेष्णवो को, आगे चल कर, स्वामी जी ने आदेश भी दिया है कि वे “श्री 
भाष्यादि? का अध्ययन कर अपना कालक्षेप करें :--- 


शक्तेः श्रीभाष्यतश्च द्रविड्मुनिकृरतोस्कृष्ट दिव्येः प्रबन्धे: | 

कालक्षेपो विधेयः सुविजितकरणों: स्वाकृतेर्याबदन्तम्‌ ॥* 

यही नहीं, श्रपने श्री रामाचेन पद्धति नामक ग्रन्थ में स्वामी जी ने श्रपनी 
गुरु-परम्परा भी दे दी है। यह परम्परा दो स्थानों से प्रकाशित “श्री रामाचन 


पद्धति? में दो प्रकार से प्राप्त होती है। पण्डित रामनारायण दास द्वारा सम्पादित 
ग्रन्थ में वह इस प्रकार है--- 


लक्ष्मीनाथसमारम्भां नाथयामुनमध्यमाम्‌ | 
अस्मदाचार्यपयन्तां बन्दे गुरु-परम्पराम्‌ || 
श्रीरामचन्द्रं सीतांच सेनेशं शठद्वेषिणम । 
नाथ च पुण्डरीकाक्ष राममिश्र॑ च यामुनम || 
पूर्ण रामानुजम चेव कूरेशं च पराशरम्‌ ॥ 
लोक॑ देवाधिपं चेव श्री शेलेशं बरबरम || 


१ --“ओरी वैष्णव मताब्जभास्कर:', सम्पादक--भगवदा चार्य, पृष्ठ ६ । पाठान्तरः 'श्रीमांस्त- 
स्मै रमेशंशरणमुपगतस्तह्विजिज्ञासुमुख्यै? : सम्पादक पं० रामटहलदास, पृष्ठ २। 

२--“ओ्री वेष्णवमताब्जभास्कर:', सम्पादक, रामटहलदास, प्रृष्ठ ६३ । 

२--बही, पृष्ठ & 

४--वही, एष्ठ २८ 


ग्रध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा रे 


नरोत्तम॑ च गंगाध्र सदं रामेश्वर॑े तथा। 

द्वारानन्दं च देव च श्यामानन्दं श्रुतं तथा ॥ 

चिदानन्दं च पूण च श्रियानन्द चा हषेक | 

राघवानन्द्शिष्यं श्री रामानन्दं च्‌ संश्रये ॥* 
यह परम्परा यो होगी : श्री रामचन्द्र--सीता--सेनेश--शठद्ेघी--नाथ---पुएड- 
रीकाक्ष--राममिश्र-- यामुन--पूए--रामानुज--कु रेश---पराशर--लो क-देवा- 
धिप--शैलेश--बरबर--नरोत्तम--गगाघर ---सद---रामेश्वर--द्वारानन्द--देव 
--श्यामानन्द--श्रुव--चिदानन्द--पू्ण --भियानन्द --- हृषेक--राधवानन्दू-- 
रामानन्द | 

प० रामटहल दास द्वारा सम्पादित प्रति में यह परम्परा इस प्रकार है :-- 


रामानन्दबुधोदयाजल्लनिर्धि श्रीराघवानन्दनम्‌ । 
श्री संतंमुनिपुंगव॑ च हरियानन्द शथ्रियानन्द्कम्‌ | 
देवानन्दमथों सदा गुणगणेराढय॑ मुनीशं वरम्‌ । 
द्वारानन्द्मुनि मुनीश्वरवरं रामेश्वरं सदवरम ॥ 
श्रीमन्त॑ मुनिवर्यमेव च सदाचाय च गंगाधरम्‌ । 
वन्य तं पुरुषोत्तम॑ं च सदय॑ देवाधिपंसद्वरम || 
श्री विद्यागुशवारिधि मुनिवरं श्रीमाधवाचायकम। 
वेराग्यादिनिधिं गुणैकनिलयं श्रीवोपदेव कविम्‌ | 
कूरेशं यतिराजमद्भुतगुणं रामानुर्ज सद्वम । 
पूर्ण श्री मुनियामुनं मुनिवरं श्रीराममिश्रं तथा || 
श्रीमन्तं मुनिपुणडरीकनयन नाथ मुर्नि श्री शढ-- 
द्वेप श्री प तनापति जनकजां राम॑ सदा संश्रये ॥* 
इस परम्परा के अनुसार रामानन्द्‌ से पूव के गुरुवों का क्रम इस प्रकार होगा : 
रामानन्द--राघवानन्द-- हर्यानन्दू--भ्रियानन्द--दे वानन्द--द्वारानन्द --रामेश्वर 
“-सदाचार्य--गंगाधर--पुरुषोत्तम--देवाधिप-- माधवाचार्य--वोपदेव--कूरेश 
“-रामानुज--पू्ण--यासुनमुनि-- श्रीराम मिश्र--पुण्डरीकाक्ष--नाथमुनि-- 
शठकोप--प्रतनापति--सीता--राम । 
ऊपर दोनों ही पाठों में पं रामटहलदास का पाठ अधिक समीचीन है। 


१--“ओ रामाचेन पद्धति.” स० पंडित रामनारायणदास, पृष्ठ २०३ । 
२-ओरामाचंनपद्धति : सं० रामटदइलदास, एपष्ठ ३४-२५ | 


है रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प॑ं० रामनारायणुदास की प्रति में “श्री रामानन्दं च संश्रये” उक्ति रामानन्दकृत 
तो नहीं ही हो सकती | जहां तक इन परमराश्रों के मान्य होने का प्रश्न है, 
इसका विवेचन रामानन्दी-सम्प्रदाया का इतिहास बतलाते हुए किया जायगा | 
यहाँ इतना तो कहा ही जा सकता है कि रामानन्द राघवानन्द के शिष्य थे और 
उनका पूर्व सम्बन्ध रामानुज-सम्प्रदाय से था । 


स्वामी रामानन्द ने राघवानन्द जी को पूण ज्ञानी, ब्ह्मनिष्ठ, वाग्मी 
स्वाध्यायशाली, सद्वन्ध, सदय, सहृदयों द्वारा अचित, सद्गुणयुक्त श्रादि 
कह्दा हैः 
गाढ़ाज्ञानतमोनिरासतरणशिं तं ब्रह्मनिष्ठे तपः। 
स्वाध्यायव्रतशालिनं पटुतरं मध्येवरं वाग्विदाम्‌ || 
सद्वन्द्य' सद॒यं सदा सहृदयेरच्य कवि सदगुणे-- 
राचाय शरण शरण्यमनघ॑ स्वीय॑ प्रपये 5निशम्‌ |।* 
ख-प्राचीन ग्रन्थ -- 
१--प्रसग-परिजात--चेतनदास कृत | 
२--भक्तमाल--नाभादास : टीफकाकार--प्रियादास, रीवानरेश सघुराजमिंह, 
पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र, रूपकला | 
३--अ्रगस्त्य-संहिता ४--भविष्यपुराण ५--वैश्बानरसंद्िता ६-- वाल्मीकि- 
संहिता ७--रसिकप्रकाश भक्तमाल--महन्थ जीवारामजी कंत : ठीकाकार 
जानकी रसिकशरण ८--मध्ययुग के अन्यग्रंथ | 
प्रसंग-पारिजात-- प्रसंग-पारिजात? * की सूचना हिन्दी संसार को अक्टूबर 
१६३२ की हिन्दुस्तानी में श्री शंकरदयालु श्रीवास्तव ने दी थी। श्रीवास्तव 
जी के अनुसार गोरखपर के मौनी बाबा ने श्रयोध्या के महात्मा बालकराम विना- 
यक को इस ग्रन्थ का ज्ञान दिया था और साथ हो उसका श्रथ भी लिखा दिया 
था| मुझे इस ग्रन्थ की दो प्रकाशित प्रतियाँ मिली हैं, एक के टीकाकार हैं. 
पं० भगवतदास मिश्र, जिसमे मूल के साथ टीका भी दी हुई है, दूसरी के 
सम्पादक हैं परिडत रामरक्षा त्रिपाठी “निर्मीक”, जिसमे केवल टीका दी गई है । 
दोनों ही पन्थो में टीका की भाषा समान है | अयोध्या मणिपर्बत के प्रसिद्ध 
रामायणी महात्मा पं० रामकुमार दास के पास इस अन्थ की एक हस्तलिखित 


4 “वही, पृष्ठ रे५ |, 
२--प्रसग-पारिजात', टीकाकार षं० भगकतदास मिश्र, श्रीरामनाम मंदिर, अयोध्या | 


अध्ययन को सामग्री तथा उसकी परीक्षा ज़ू 


प्रति है, जिसे वे विनायक जी की प्रति की प्रतिलिपि बतलाते हैं। इस प्रति में 
काट-छाँट बहुत अधिक है | स्व प्रथम मैं इस अन्य द्वारा प्राप्त रामानन्‍्द जी की 
जीवनी को उपस्थित करूगा और इसके पश्चात्‌ उसकी प्रामाणिकता पर 
विचार करूगा | ग्रन्थ की भापा नितान्त ही दुर्बोध्य है, अतः विषय-बस्तु टीका 
के श्राधार पर ही प्रस्तुत की जा सकेगी | 

प्रसंग-पारिजात” की रचना देशवाड़ी प्राकृत में गणभाषा के सांकेतिक 
शब्दों के योग से अदणा? छुन्द मे दिव्यसहाय से की गई है। इसके लेखक 
स्वामी रामानन्द के एक शिष्य चेतनदास कहे जाते है। स्वामी जी को वर्षी 
(ग्रन्थ के अनुसार स १५१६ वि० ) पर काशी में उपस्थित रामानन्दीयों ने 
लेखक से स्वामी जी के जीवन के प्रमुख अशों को चमत्कार पूर्ण शैली में लिखने 
का अनुरोध किया ।* चेतनदास ने इस बत्तान्त को सामान्य लोगो से बचाने 
के लिये जनभाषा में न लिख कर ( गणभाषा ) में लिखा । इस ग्रन्थ से स्वामी 
जी के जीवन के सम्बन्ध में हमे निम्नलिखित बाते ज्ञात होती हैं :--- 


प्रयाग में जन्म का कारण :--यवनो के श्रत्याचार से त्रस्त हृषीकेश 
में एक सारस्वत दम्पति की तपस्या से प्रसन्न हो मगवान्‌ ने १२ वर्ष तक के 
लिये उनका पत्र होना स्वीकार किया। कालान्तर में बही दम्ति प्रयाग में 
कान्यकुब्ज दम्पति के रूप में अवतरित हुआ । रामानन्द के रूप में भगवान्‌ ने 
अवतरित हो उन्हें करता किया । 


रामानन्द की माता का नाम मसुरवी था, जो काशी के एक प्रसिद्ध त्रिवेदी 
की कन्या और प्रसिद्ध नैयायिक ओकारेश्वर की बहिन थीं। पिता का नाम 
केवल वाजपेई जी दिया गया है| ये प्रयाग निवासी थे । 

स्वामी जी की जन्म-तिथि माघ कृष्ण भ्गुवार दी गई है | टीकाकार पं० 
भमगवतदास मिश्र का कहना है कि यह तिथि सं० १३२४ वि० की है। कबीर का 
जन्म, इस ग्रन्थ के अनुसार, ११५५ वि० में हुआ था। बालक कब्रीर किसी 
का दूध नहीं पीता था। श्रतः अनन्तानन्द ( अग्रेज लेखक तथा कचीर पथियों 
के अनुसार श्रष्टानन्द ) द्वारा गुप्त रीति से स्वामी जी ने उसके पीने के लिये 
सुधामुची बूटी भेजी | इससे यदि हम यह अनुमान कर ले कि उस समय तक 
स्वामी जी की आयु कम-से-कम ३१ वर्ष की रही होगी, तो उनका जन्म 
सं० १३२४ में माना जा सकता है। 


«वही, छुन्द्‌ १०८ | 


-] रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रमुख संस्कारों में अन्नप्रासन च्चोगे वर्ष पंचमी को सम्पन्न हुआ | बालक 
कंशवेध हा शतक, 
को पायस” विशेष प्रिय लगा। कंणशवेध उसी वर्ष महाशिवरत्रि को, और 
उपनयन आठवीं वर्षगांठ के सत्रहवें दिन माघ्र शुक्ल १२ को समन्न हुआ | 


बालक को रामायण, मनुस्मृति, भागवत आदि बाल्यकाल में ही कगण्ठस्थ 
हो गए.। उपनयन के उपरान्त बालक काशी चला गया। वहां माता पिता को 
भी जाना पड़ा। बारहवर्ष की अवस्था में 'काली खोह! की एक “विद॒षी? का 
उत्तर देते हुए कुमार रामानन्द ने आजन्म अ्रविवाहित रहने की प्रतिज्ञा की, 
किन्तु पिता ने शांडिल्य गोन्नजा सालवी से उनका विवाह ठीक कर दिया। कन्या 
ने यह स्वप्न देख कर कि रामानन्द से विवाह दो जाने पर वह विधवा हो 
जायगी, रामानन्द के पास जाकर उनसे दीच्षा ले ली | रामानन्द ने शंख फ 
कर उसे दीक्षा दे दी ओर देखते-ही-देखते उसकी ज्योति सूयमण्डल में मिल 
गई । बालऋषि ( कुमार ) भी श्रदश्य हो गया। पनत्न-शोक से विहवल होकर 
मां तो दिवंगता हो गई, पिता भी मरणाथ मणिकर्णशिका जा रहे थे तभी दाक्षि- 
णात्य ऋषि राघवानन्द से उनकी भेंट हो गई और उनके समझाने पर 
बाजपेई जी का मोह दूर हो गया। इसके अनन्तर राघवानन्द जी ने तातियां 
शास्त्री, कर्मठ जी, नवयुवक ब्रह्मचारी चतुर्थदी जी तथा घर्मण जी की सहायता 
से रामयज्ञ का श्रनुष्ठान किया । चैत्र सुदी एकादशी को यज्ञ समाप्ति के साथ 
रामानन्द प्रकट हो गए | स्वामी जी ने उन्हें वेष्णवी दीक्षा दे उनका नाम 
रामानन्द रक्खा और इच्छा मरण का वरदान देकर वे स्वयं चले गये। इसके 
अनन्‍्तर स्वामी रामानन्द पंचगंगा घाट पर स्थायी रूप से रहने लगे। 


आश्वयेजनक घटनाएँ--स्वामी जी की शंखध्वनि सुन कर मुर्दों का जी 
उठना, नरवेश में कलि का आकर स्त्रामी जी को तारकमंत्र की दीक्षा देना, 
राजयक्ष्मा से पीड़ित एक राजकुमार का स्वामी जी की आज्ञा से गगा में कूद 
पड़ना और सातवें दिन नीरोग होकर पुनः निकल पड़ना, स्वयं गंगा जी का 
स्वामी जी को पायस खिलाना, आश्रम में आने पर विरोधियों का अपना विरोध 
भूल जाना, शिवरात्रि को विश्वनाथ जी के मन्दिर का द्वार स्वामी जी को देख 
कर अपने आप खुल जाना और स्वयं शिवपावंती का उनका स्वागत करना, 
शिशोदिया वंश की राजकुमारी शशि को उसके खोये पति पुन्नू ( पुहुकर ) से 
मिला देना, गंगा में ड्ूबते हुए. गंगू ब्राह्मण और उसके सेवक जफर को स्वयं 
भगवान्‌ द्वारा "जय स्वामी रामानन्द” कह कर बचाया जाना, आश्रम पर आने 
पर यह भविष्य वाणी होना कि जफर किसी दिन राजा हो जायगा, पाद्मतेश्वर 
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नामक शिष्य को स्वामी जी ने खेचरी मुद्रा में संभाला और प्राची को प्रह्माद के 
अवत[रेत होने के लिये माता बनने का आदेश दिया, योग के चमत्कार द्वारा 
शेव सिद्धों को परास्त करना, साधु अन्तोलिया की मटकती हुई प्रेतात्मा का 
स्वामी जी द्वारा तारा जाना, आकाशमाग से आये हुए दाक्षिणात्य योगी कृपा- 
शंकर को आकाश मे ही चाराई बिछा कर स्वामी जी के शिष्य अनन्तानन्द 
द्वारा चमत्कृत कर दिया जाना, अपना नाम जपने वाली एक वशिक द्वारा लायी 
गईं शुकी को स्वामी जी द्वारा उसका पूर्व जन्म का किन्नरी रूप दिया जाना और 
उसका भुवर्लोक प्रस्थान करना, स्वामी जी की कृपा से एक अंधे साथु के नेन्न 
खुल जाना, स्वामी जी द्वारा क्रीय परिडत को विद्या माया रूपी उनकी स्त्री 
( चुपन्ना ) से मुक्त किया जाना, उनकी शंखध्वनि सुन कर अयोध्या में हिन्दू से 
मुसलमान बनाये गये लोगों का ससयू में स्नान करने के उपरान्त ही पंचमसुद्रादि 
दिव्य सस्कारों से युक्त हो जाना, स्वामी जी का किसी वेदान्ताचा्य को साकेत 
धाम का दर्शन कराना, दो भ्रष्ट विद्याधरों को उनकी खोई पत्नियों से मिला 
देना, किसी अजामुखी कन्या को स्त्रीमुख प्रदान करना, तन्‍्त्रविद्या में निपुण 
बीनी डाकिनी को उसकी कामुकता से मुक्त कर देना, सिन्ध के विनय मुनि 
चौरासी वाले को विल्व-पत्र से वेदमत्र का उच्चारण करा कर स्वामी जी ने ब्रह्म- 
ज्ञान दिया, इसी प्रकार किसी ब्रह्म-राक्षस को उन्होने प्रेत-योनि से मुक्त कर दिया, 
निम्बाक संप्रदाय के कुछ साधुश्रों को एक बार कृष्ण रूप में और दूसरी बार 
रामरूप में दर्शन देकर तृप्त कर दिया, कबीर के प्रति काशी के परिडतो की 
ईष्यां को स्वामी जी ने शख फंक कर मिटा दिया, चरणोदक भेज किसी पितृभक्त 
को जिला दिया, स्वय प्रकट हो एक सपदष्ट व्यक्ति को उन्होंने जीवन दान दिया, 
स्वामी जी के प्रभाव से हिन्द को सतानेवाले मुसलमानों का अजान देते समय 
गला ही बन्द हो गया, इसी प्रकार विभिन्न सम्प्रदाय वालो को उन्होने वादरायण, 
शकर, व्यास, बोधायनादि के दशन करा कर चकित कर दिया, जगन्नाथपुरी 
में स्वयं जगन्नाथ ने बटुक रूप धारण कर स्वामी जी का स्वागत किया, वहीं 
योगानन्द ने एक जलहीन सरोवर को जलमग्न कर दिया और कबीर ने सिन्धु 
को थ्रागे बढ़ने से रोक दिया, कांची में कबीर जुलाहे के वैष्णव होने पर जब 
ब्राह्मणों ने आपत्ति की तब उनकी भोजन की पंक्ति में ही कब्रीर प्रकट होने 
लगे, द्वार कर ब्राह्मणों ने स्वामी जी से क्षमा-याचना की, हरिद्वार में स्वयं 
नरनारायण ने स्वामी जी को दशन देकर उन्हें आगे बढ़ने से मना कर दिया, 
एक लिंग हीन बच्चे को स्वामी जी ने पुसत्व दे दिया, पश्चिम के रिलिहास्वामी 
के सप॑राज चाकणूर और व्याप्रराज हाड़ा नामक दो शिष्यो को पशुयोनि से मुक्त 
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कर स्वामी जी ने उनके गुरु के पास भेजा | इसी प्रकार अनेक अन्य चमत्कारों 
का उल्तेख इस ग्रन्थ म॑ किया गया है | 


स्वामी जो के शिप्प--रैहास-2/वख्य बश चमड़े का व्यापार करने वाले 
किसी बनिये से भिन्ता ग्रदण करने के कारण ४क ब्रह्मचारी स्वामी जी के शाप 
से अपना शरीर त्याग कर एक चमार के घर रेदास के रूप में उत्पन्न हुआ | 
पूर्व संस्कारों के कारण वह आश्रम पर आकर स्वामी जी का शिष्प हो गया। 
उसे निम्न जातियों मे भक्ति-प्रचार करने का आदेश मिला | 

अनन्तानन्द--पुष्कर ज्षेत्र मे पुष्करण विप्रवंश में अ्रवधू के औरस 
और सौरिया माता के गर्भ से सबत्‌ १३४३ वि» में कार्तिक पूर्णिमा शनिवार 
को स्वयं ब्रह्मा जी ने अवतार लिया। स्वामी जी से दीक्षा पाने पर उनका नाम 
अ्रनन्तानन्द पड़ा। इन्हें ६४ पूव राम-ऋषियों का ज्ञान करा कर स्वामी जी ने 
परमाथ तत्व की दीद्धा दी थी | 


पाद्सतेश्वर--इन्हें स्वामी जी ने खेचरी मुद्रा में संभाला था | इनका 
अन्य कोई पता नहीं मिलता । 

सेना--सेना नाई ने दाक्षिणात्य जंगम स्वामी के बाल मूड़ कर चुटिया 
रख दी । इस पर दोनों म॑ विबाद हो गया । दोनों स्वामी रामानन्द के यहाँ आये | 
स्वामी जी ने दोनों को समझा दिया। सेना रामानन्द का भक्त हो गया । 

कबीर--ज्योतिर्मठ के श्रधिष्ठाता और प्रतीची देवागना के संयोग से 
सवत्‌ ११५४ वि० ज्येष्ठ पूर्णिमा को प्रह्नाद ने कब्चीर के रूप में अवतार ग्रहण 
किया । नीरू-नीमा जुलाहे को बालक कबीर लहर तालाब पर मिला । मोमिन 
के पूछने पर बच्चे ने स्वयं कहा कि मै बीरानन्द का दिव्या के जठर से उत्पन्न 
पुत्र हूँ । मोमिन ने उसका नाम कबीर रक्खा | कबीर किसी का दूष नहीं पीता 
था, अतः स्वामी जी ने गुप्त रीति से अनन्तानन्द को भेज कर सुधामुची बूटी 
बालक को चूसने को दी। फिर तो पड़ोसिन कमदिवी तथा गौ का भी दूध 
चालक पीने लगा । बड़ा होने पर कबीर कण्ठो, माला, तिलक श्रादि धारण कर 
अपने को रामानन्द का शिष्य कहने लगा। परिडतों को इससे द्वेष हुआ | स्वामी 
जी के आश्रम पर कबीर के तेज से सभी प्रभावित हुए | इन्हें निम्न जातियों में 
भक्ति प्रचार का आदेश स्वामी जी ने दिया था। स्वामी जी के निधन के समय 
कबीर १६० वध के थे | 


सुखानन्द--बैशाख सुदी शुक्रवार को काशी के त्रयम्बक शास्त्री की उज्जैन 
में व्याही कन्या ज़ाम्बवबती को शंकर के वरदान से एक पुत्र उत्पन्न हुआ । युवा 
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होने पर रामभारती से उपदेश लेकर वह नीची बाग में रहने लगा | किसी के 
एक दिन यह कहने पर कि 'तिरी आयु के केवल चार दिन शेष हैं, तू शीघ्र 
रामानन्द से दीक्षा ले ले”, वह गुरु की आज्ञा से स्वामी जी का शिष्य हो गया | 
उसका नाम सुखानन्द पड़ा | 


सुरसुरानन्दू--पैखम का ब्राह्मण भायूण, जो नारायण स्वामी द्वारा नारद भी 
कहा जाता था, एक दिन स्वामी जी की शंख-ध्वनि सुन कर आश्रम पर आकर 
नाचने लगा। स्वामी जी ने उसे ग्रपना शिष्य बना लिया और उसका नाम 
सुरसुरानन्द रक्खा | उसकी जन्म-तिथि बैशाख सुदी नवमी थी | 


नरहयौननन्‍्द--विन्ध्याटवी में टिघोड़ा के सिद्ध और महामाया के संयोग 
से उत्पन्न बालक ने अनाथ होकर स्वामी जी के पास आकर आत्मसमपंण कर 
दिया | उसे सनत्कुमार का अवतार जान कर स्वामी जी ने श्रपना शिष्य बना लिया 
शोर उसका नाम नरहर्यानन्द रक्‍्खा । 


योगानन्द--काशी के न्यायशात्त्री यज्ञेशदत्त जी अपनी पत्नी के मर जाने 
पर स्वामी जी के शिष्य हो गए | स्वामी जी ने उन्ही का नाम योगानन्द रक्‍्खा | 


पीपा--गागरौनगढ़ के राजा पीपा को शक्ति ने प्रसन्न होकर यह आज्ञा दी 
कि तुम नारायण के अवतार रामानन्द के पास काशी जाओ । पीपा के आश्रम 
पर आने पर स्वामी जी ने अनन्तानन्द द्वारा उन्हें कुएं में गिर जाने की आज्ञा 
दी, परन्तु जब पीपा कुएं में गिर पड़े तो उन्हें निकलवा कर स्वामी जी ने वैष्ण॒वी 
दीक्षा दी | बाद में पीपा विरक्त हो गए और बड़े ही सत्संगी साधु सेबी हुए । 


पद्मावती--तिरुभरि ग्राम के एक भक्त दम्पत्ति के घर कमल से पद्मावती 
का जन्म हुआ, जो काशी शआ्राकर स्वामी जी की शिष्या हो गईं । वह दूसरी लक्ष्मी 
ही थीं। 


भावानन्द--विड्जल नाम के दक्षिणी ब्राह्मण को स्वामी जी ने शिष्य बना 
कर उसका नाम भावानन्द रक्‍्खा | ये जनक के अंशभव थे | भावानन्द को 
स्वामी जी ने उनकी पत्नी से मिला कर ग्रहस्थ भी बना दिया | 

स्वामी जी की दिग्विजय :--पीपा के निमन्त्रण पर स्वामी जी पहले 
गाँगरोन गढ़ गए. | वहाँ कुछ दिन रह कर वे जगन्नाथ धाम गए,। जगन्नाथ 
जी ने बढु रूप धारण कर उनका स्वागत किया | उसके अनन्तर रामेश्बर जा- 
कर स्वामी जी ने शिष्यों सहित मन्दिर में प्रवेश कर शकर के दशन किये | वहाँ 
उन्होंने मन्दिर का द्वार वैष्णवों के लिये खुलबा दिया और शैवों तथा वैष्णवों में 
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संधि स्थापित की | उन्होंने उस मंदिर को रामोपासकों का मंदिर बताया, और 
चलूते समय शैवों के द्रोह को शान्त करने के लिये योगानन्द को वहीं छोड़ 
दिया । इसके अ्रनन्तर स्वामी जी ने विक्यनगर के राजा बुक्काराय तथा उनके 
मन्त्री विद्यारण्य स्वामी का आतिथय ग्रहण किया | राजा ने उनको पालकी में 
कन्धा भी लगाया। जमात ६ दिन तक टिकी रही | खूब भण्डारा होता रहा । 
इसके पश्चात्‌ स्वामी जी कांची की ओर बढ़े | वण विचार के पालक काची 
के ब्राह्मणों। ने स्वामी जी को 'जमात” में कबीर और रेदास को देख कर घुणा की 
बातें कीं। वहाँ के प्रजेश विद्याघर ने स्वामी जी का स्वागत किया, पर ब्राह्मणों के 
भय से जनता पास न आई । पीपा की स्त्री सती सीता को गोदा देवी ने जुलाहे 
की जोय? कह कर संबोधित किया | इस पर सती के शाप से वह पृथ्वी में समा 
गई । इतना ही नहीं, जब-जब आचारी ब्राह्मण भोजन करने को बैठने लगे, तब- 
तंत्र उन्होंने अपने मध्य में कबीर को पाया । द्वार कर वे स्वामी जी की शग्णु 
आये | सती ने फिर भी लोगों को शाप दे ही दिया कि यहाँ से कताई-बुनाई 
मिट जायगी और तुम लोग दरिद्र हो जाओगे | विद्यारए्य स्वामी तथा विजय- 
नगर के राजा के श्राग्रह से स्वामी जी ने इस शाप का समाधान यह कह कर 
किया कि इस समुद्र तट पर गोश वशिक समाज आकर इस देश को चरखे- 
करचे से हीन करके कंगाल कर देगा | तब कबीर की ज्योति वणिक कुल में 
मोहनदास” के नाम से उतर कर रामनाम के प्रचार के साथ ही फरघे-चरखे का 
प्रचार कर इस देश का उद्धार करेगी। फिर विद्यारण्य स्वामी के यह पूछने पर 
कि “यबनों के कारण जो धममंग्लानि हो गई है वह कैसे मिटेगी ?” स्वामी जी ने 
कहा कि पंजाब में जनक जी, बंगाल में राधाभक्त गीताचार्य जी तथा बाल्मीक 
और हनुमान आदि अवतरित होकर चारों कोनों पर धर्म की व्यवस्था करेगे | 
फिर स्वामी विद्यारण्य जी स्वस्थान चले गए । तत्पश्चात्‌ स्वामी जी ने श्री रंगम, 
द्वारका, आदि की याजत्राएँ कीं | द्वारका में पीपा यादवराज कृष्ण के दर्शनाथ 
समुद्र मे कूद पढ़े | श्री कृष्ण ने वहाँ उनका स्वागत किया और शख चक्र की 
छाप देकर स्वयं तट तक पहुँचाया | 

फिर जमात मथुरा बृन्दाबन होती हुईं, श्रीकृष्ण छवि का रसास्वादन 
करती हुई हरिद्वार पहुँची । नरनारायण ने यहाँ स्वामी जी को दर्शन देकर आगे 
बढ़ने से रोक दिया । वहाँ से स्वामी जी बृन्दाबन लौट श्राये | कुमार-कुमारि- 
काश्रों को उन्होने एक बहुत बड़ा भोज दिया । 'श्याम-श्यामा? भी वेष बदल कर 
उस भोज में सम्मिलित हुए। इस समय योगानन्द भी आ गये थे | तदनन्तर 
चित्रकूट आकर स्वरामों जी ने देव देवियों का स्वागत ग्रहण किया। चार मास 
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रह कर वहाँ से जमात प्रयाग आई । एक रात रह कर स्वामी जी काशी आा 
गये | उन्होंने वहाँ एक बहुत बड़ा भण्डारा दिया । 


विपक्षियों पर स्वामी जी का प्रभाव :--श्ंगेरीमठ के शब्ड॒राचा्य 
भारती तीथ तथा उनके भाई माधवाचाय श्राश्रम में आते ही आत्मविभोर होकर 
स्वामी जी का चरणस्पर्श करना ही चाहते थे, तभी उन्होंने उनके महत्व का 
स्मरण करा कर साधवाचाये को गढ़ ज्ञान विया, तथा वेदों के भाष्य करने की 
शक्ति भी दी | शंकराचाय इससे सन्तुष्ट हो गये | रसूल की कन्या फातिमा 
आश्रम में आकर स्वामी जी के चरणों की धूल रसूल के लिये ले गई । स्वामी 
जी ने पाचरमुनि, तथा विद्यारण्य स्वामी को तत्व-शान दिया | क्षीरेश्वर 
भट्ट को स्वामी जी ने 'ईशावास्यमिद सर्वे! का उपदेश विया। शैव-सिद्धों को 
स्वामी जी ने योगबल से परास्त किया, योगी क्ृपाशंकर को तो उन्होने तत्व- 
ज्ञान भी दिया। इसी प्रकार इब्बनूर और तकी से बारह शर्ते मनवा कर 
स्वामी जी ने मुल्लाओं को हिन्दओ पर अत्याचार करने से रोक दिया । गोहिण- 
नाथ को स्वामी जी ने प्रेम-योगी बना दिया तथा मीमांसक चिपलूण॒कर को 
श्र बजाकर और विनयमुनि चौरासी वाले को विल्ब पत्र से वेदमंत्र उच्चरित 
करवा कर तत्व-ज्ञान दिया | इसी प्रकार भाऊ जी शास्त्री तथा अ्रन्य विद्वानो को 
एक साथ ही अद्वैत , विशिष्टाद्वैत, शुद्धाद्वेत, द्वेत आदि पर प्रवचन दे कर संतुष्ट 
किया और उन्हें मह॒षि बादरायण, शंकर, शुक, विज्ञान-मिक्लु, श्री कण्ठ- 
शिवाचायं, लक्ष्मणाचायं, भासकराचाय, श्रीपति आचाये, सध्वाचायं, 
विष्णु स्वामी, निम्बाक तथा बोधायन पुरुषोत्तमाचाय के शिष्य सारण के 
दर्शन भी कराये | 

समकालीन व्यक्ति--समकालीन व्यक्तियों में कुछ प्रसिद्ध नाम ये हैं :--- 
श्र गेरीमठ के शकराचार्य भारती तीथ तथा उनके भाई माधवाचाये, गंगू तथा 
उसका सेवक जफ़र ( हसन गगयू संवत्‌ १४०४ वि० १ ); पाचर मुनि, 
विद्यारण्य स्वामी, क्षीरेश्वर भट्ट, काशी के विश्वनाथ परिडत, अ्रयोध्या के 
हरिसिह देव के भतीजे गजसिंह, ( दरिसिह सं० ११८१ वि० बैशाख सुदी १०, 
शनिवार को जूनाखा तुग़लक के भय से तराई चले गये। उनके पचास वध 
बाद गजसिह स्वामी जी से मिला--टीकाकार ) इव्बनूर और तकी, खुसरू, 
विजय नगर का राजा बुक्काराय, निजामुद्दीन श्ोलिया | 


सम्प्रदाय का विस्तार--कत्रीर और रैदास को अ्न्त्यजों में भक्ति-प्रसार 
करने का आदेश स्वामी जी ने दिया था । उनकी मृत्यु के उपरान्त श्रनन्तानन्द्‌ 


१२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा द्विंदी-सादित्य पर उसका प्रभाव 


ने दर्सो दिशाओं में उनके दश शिष्यों को नियुक्त कर सम्प्रदाय का विस्तार 
किया । अनन्तानन्द स्वयं काशी रहें | 

स्वामी जी का साकेत गसन--हंस और कबूतर के रूप में आये हुए 
ब्रह्मा और यम से मृत्यु सतत पाकर स्व्रामी जी ने सं० १४१४ विक्रमी, मधुभास 
शुक्ला प्रतिषदा को शनिवार के दिन यज्ञ-क्रुण॒ड स्थापित कर तारकमंत्र/न का 
अनुष्ठान कराया | नवमी सांमवार को वे साकेतघाम चल्ले गये। आश्रम पर 
केवल देनिक कृत्य की वस्तुएं तथा खड़ाऊं रह गए। शोकाकुल जनता को 
कबीर ने आश्वासन दिया | मध्यान्ह में आकाश में शंख-ध्वनि हुई। सभी का 
मोह दूर हो गया । सभी ने स्नान किया । जल का स्पर्श कर चरणपाटका पत्थर 
की हो गई | श्री मठ” में उसी की स्थापना कर दी गई | 


प्रसंग-पारिजात' की प्रामाणिकता-- प्रसंग पारिजात! के अध्ययन से 
यह स्पष्ट हो जाता है कि यह उस काल की रचना नहीं है जिस काल की रचना 
इसे हिन्दी के विद्वान मानते श्राये हैं | इस ग्रन्थ के तथाकथित लेखक चेतनदास 
के अनुसार ग्रन्थ की समाप्ति सं० १५१७ वि» में हुई थी, किन्तु इसमें इसके 
बाद की भी घटनाओ्रों का उल्लेख किया गया है, जिनसे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि ग्रथ किसी आधुनिक लेवक की चमत्कार-प्रिय बुद्धि की कृति है। साथ ही 
समकालीन व्यक्तियों के संबंध में दी गई सूचनाएँ भी प्रायः तकंसंगत नहीं हैं । 
क-गांधी जी (मोहनदास--वरणिक कुलोत्पन्न)--का उत्लेख इस अन्य 
की ६१ वीं अ्रष्टपदी के अनुसार सती सीता ने जब विष्णुकांची के आरचारियों द्वारा 
अपमानिता होकर उन्हें शाप दिया कि जुलाहे भक्त कबीर का श्रपमान करने के 
कारण यहाँ के वस्त्र उत्पन्न करने के सभी उपकरण नष्ट हो जाएँगे और देश 
बहुत द्रिद्र हो जायगा?, तब विद्यारण्य स्वामी के अनुरोध से स्वामी जी ने इस 
शाप का समाधान यदह्द कह कर किया कि शाप के प्रभाव से समुद्र के इसी तट 
पर गोरा वशणिक समाज आकर यहाँ के चरखे करघे के व्यवसाय को नष्ट कर 
देगा | फिर कब्ीर की ज्योति वणिक कुल में 'मोहनदास” के नाम से उत्पन्न 
होकर चरखे का प्रचार करेगो श्रोर रामनाम के महत्व को प्रकट करेगी । 


ख--नानक, चैतन्य, तुलसीदास ओर समर्थ रामदास का 
उल्लेख--६२ वीं श्रष्टपदी में विद्यारण्य स्वामी के यह पूछने पर कि “भारतवर्ष 
में जो संकट काल आ रहा है उससे उत्पन्न धर्म-ग्लानि कैसे मिटेगी ९” 
रामानन्द जी ने कहा कि पंजाब में जनक, बंगाल में राधाभक्त गीताचाये, 
बात्मीकि और हनुमान अवतरित होकर भारत की रक्षा करेंगे | टीकाकार के 
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मत से यहाँ क्रमशः नानक, चेतनन्‍्य तुलसीदास और समर्थ रामदास का उल्लेख 
किया गधा है । परम्परा से भी ठीकाकार का यह मत मान्य है। अतः यह स्पष्ट 
है कि संवत्‌ १५१७ वि० में लिखित अन्थ का लेखक समर्थरामदास (सं०१६६५. 
वि०--१७३े८ वि० )* चैतन्य ( जन्म स० १५४२ वि० )*, तुलसीदास ( जन्म 
सं० १५४८६ वि० ) तथा नानक ( जन्म सं० १५२६ वि० )*, श्रादि का उल्लेखः 
नहीं ही कर सकता था। यह कहना कि ये अश प्रक्षिप्त होंगे, ठीक नहीं, क्योकि 
जिस भाषा औ्रौर जिस छुन्द में इस ग्रन्थ की रचना हुई है, वह विश्व साहित्य में 
बेजोड़ है | इस भाषा मे इस ग्रन्थ के लिखने. का उद्देश्य ही यह था कि इसः 
सकलन को तब तक छिपाया जाय जब तक इसमें उल्लिखित सभी घटनाएँ सही 
न हो जाय ।* 

ग--स्वामी रामानन्द तथा कबीर आदि का जीवन कांज--इस 
ग्रन्थ मे कबीर का जन्मकाल सं० १३५५४ वि० दिया गया है और अनन्‍न्ता- 
नन्‍द का सं० १३४३ वि० म। कबीर के जत्पन्न होने पर स्वामी रामानन्द 
ने अपने प्रिय शिष्य अनन्तानन्द द्वारा 'छुधामुची? बूटी कबीर के चूसने के लिये" 
भेजी थी | श्रत: यह अनुमान कर लेना स्वाभाविक ही है कि स्वामी जी उस 
समय तक सिद्ध भक्त हो चुके होगे। यदि उस समय उनकी आयु ३१ वष, 
( बारह वर्ष की आयु में तो वे अन्तर्धान हद्वी हो चुके थे | फिर रामयश से जब 
राघवानन्द ने उन्हें प्रकट किया तब वे पंच गगा घाट पर रहने लगे थे। 
टीकाकार के अनुसार स्वामी जी की जन्म तिथि सं० १३२४ वि० थी । ) की 
मान ली जाय तो उनका जीवन-काल सं० १३२४ वि० से स० १४१४ तक पूरे 
१६१ वर्ष का ठहरता है। कबीर का जीवन काल कम से कम १६० वर्ष (सं० 
१५१५ वि० में स्वामी जी की मृत्यु के समय वे जीवित थे ) और अनन्तानन्द 
का कम-से-कम १७२ वषं तक का ठहरता है| एक तो इन भक्तों का इतना: 
लम्बा जीवनकाल भी तकसगत एवं सामान्य अनुभव सिद्ध नही, दूसरे रामानन्द्‌ 
का जन्म काल सं० १३२४ वि० और कबीर का जन्मकाल सं० ११५५४ वि० मान 
लेना किसी भी श्रन्य प्रमाण से पुष्ट नहीं होता । 'अगस्त्य-संहिता! एवं रामानन्द 


१-हिन्दी साहित्य का शआ्आालोचनात्मक इतिहास, डा० रामकुमार वर्मा, पृष्ठ ७०३ । 

२--बही, पृष्ठ ३०१। 

३--वही, पृष्ठ ३८५०--जे० डब्लू० यगखन को श्रमृतसर मे लिखी गई एक जन्म 
सारिणी मिली दें जिसके अनुसार गुरुनानक महाराज जनक के श्रबतार थे--छ० वर्मा: 
( यनसाइकलोपीडिया अबू रिलीजन एण्ड इथिक्स वा० & पृष्ठ १८१ ) | 

४--प्रसग-पारिजात' अ्रष्टपदी १००८, पृष्ठ १३६ । 


५१४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सम्प्रदाय की मान्यताओं के आधार पर स्वामी जी का समय सं० १३४६ बि० से 
सं० १४६७ वि० तक माना जाता है, और कबीर की जन्म-तिथि अधिक से 
अधिक पहले ले जाने पर सं० १४२५ वि०* और उनकी मून्य-तिथि सं० 
१५०४ वि०* मे विद्वानों द्वारा विभिन्न प्रमाणों से मिद्ध की गई है। अतः 
“प्रसंग-पारिजात” के लेखक के ये उल्लेख भी तक संगत नहीं प्रतीत होते । 


घ--इस ग्रन्थ में रामानन्द के समकालीन जिन व्यक्तियों अथवा स्थानों 
का नाम लिया गया है, उनमें अनेक ऐसे हैं जो अ्रसाघारण, अ्रतः गठ़े हुए! से 
प्रतोत होते हैं। निश्चय ही लेखक ने ये नाम अन्य को प्राचीन कृति बनाने के 
प्रयास में गठे होंगे। यहाँ कुछ नामों का ही उल्लेख पर्याप्त होगा |--मुरबी, 
सालबी, कालीखोह की विद॒षी, तातियाँ शास्त्री, पेखम, भायूण, कर्मठ जी, 
धर्मण जी, टिघौड़ा, पुस्नू, पद्मतेश्वर, सुधावल ( स्थान ), सौरिया (अनन्तानन्द 
की माँ ), रिलिहा स्वामी, पाचरसुनि, कीटा परिडत, चुपन्ना, लिउठटा, बीनी, 
विनयमुनि, भाऊ जी शास्त्री, परिंडत भरूकी, सर्परान चाकरणूर, व्याप्तराज 
हाड़ा आदि | 

छ--प्रसिद्ध ऐतिहासिक व्यक्तियों में विद्यारएय स्वामी, बुककाराय, भारती- 
तीथ और उनके भाई (१ ) माधवाचाय, तको, निजामुद्दीन ओलिया, खुसरू 
अयोध्या के हरिसिह राजा का भतीजा गजसिंद, गंग, जफर, गोदिणीनाथ आदि 
का उल्लेख इस ग्रन्थ म॑ किया गया है। विद्यारए्य स्वामी का जन्म सं० १३२४ 
वि०* मे साना जाता है। उन्होंने महाराज बीर बुक्क को विजयनगर के सिंहासन 
पर सं० १३६२ या १३६३ वि० में बैठाया, और स्वयं उसके प्रधान मंत्री बने । 
इस दृष्टि से विद्यारएय स्वामी रामानन्द के समकालीन तो ठहरते हैं, किन्तु 
लेखक ने इनके सम्बन्ध में भी भूले की हैं | विद्यारएण्य स्वामी और माधवाचार्य 
को दो व्यक्ति समझ लिया गया हैं, जबकि ये दोनो नाम एक ही व्यक्ति के 
हैं ।* फिर लेखक ने माधवाचाय को 'भारतीतीथ? का अनुज लिखा है | कुछ 
लोगो के श्रनुसार भारती तीथ विद्यारए्य स्वामी का ही नाम था; किन्तु स्य॑ 
विद्यारण्य स्वामी ने अपने अन्थ 'जैमिनीय न्याय माला” की टीका “विवरण! में 
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१--उत्तरी भारत की संत परम्परा, परशुराम चतुर्वेदी, पृष्ठ ७३३। 


२--दिंदी काव्य में निर्गंण सम्प्रदाय, पाताबरदत्त व्धबाल, पएृ० ५७। 

३--कल्याण, भाग ११ सं० २-- भद्दे त सम्प्रदाय के प्रधान-प्रधान आचायों का 
परिचर्या, प१० ६५२-५२। 

४०-बही, एष्ठ ६५३ | 


ग्रध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा १९ 


भारतीतीर्थ को अपना गुरु लिखा है।' गोहिणनाथ, गोरखनाथ के शिष्य कहे 
जाते हैं।* गोरखनाथ का समय ईसा की दसवीं शताब्दी अथवा अधिक से 
ग्रधिक ११ वीं के प्रारम्भिक भाग में अर्थात्‌ विक्रम की ११ वीं शताब्दी मेँ ही 
कोई समय* माना जा सकता है। अतः गोहिणनाथ का समय ११-१२ वीं 
शताब्दी या अधिक से अधिक १३ वीं शताब्दी का पूर्वार््ध होना चाहिये। अतः 
यह निश्चय पूर्वक नहीं कहा जा सकता कि वे रामानन्द स्वामी के समकालीन 
ही थे, कदाचित्‌ नहीं थे | प्रसिद्ध आलवार भक्तिन गोदा देवी के द्वारा सती 
सीता को गाली ( “जुलाहे की जोय” कह कर ) दिये जाने का उल्लेख किया गया 
है, किन्तु परम्परा के अनुसार गोदा देवी का समय रामानुजाचारय से भी पहले 
पड़ता है।” इसके अतिरिक्त प्रत्येक महापुरुष या महत्वपूर्ण पदाधिकारी का 
स्वामी यमानन्द के सामने नतमस्तक हो जाना लेखक की कोरी कल्पना प्रतीत 
होती है | यह अवश्य है कि लेखक ने यथा सम्भव स्वामी रामानन्द के समकालीन 
व्यक्तियों का ही उल्लेख किया है। कुछ थोड़े से हेर-फेर के साथ रामानन्द के 
जीवन की व्यापक रूप-रेखा भी प्राय; वही है जो रामानन्द-सम्प्रदाय में मान्य है । 
कबीर-रैदास के सम्बन्ध में प्रायः प्रियादास के ही समान उल्लेख किये गये हैं । 

च--इस ग्रन्थ में स्वामी जी के सम्बंध में अनेक असम्भव घटनाओं का 
संकलन किया गया है। इनका उल्लेख ऊपर हो चुका है । कार्यकारण सम्बन्ध 
का बिना कोई विचार किये ही लेखक ने इन घटनाओं की कल्पना कर ली है । 
समकालीन लेखक चमत्कारपूर्ण घटनाओ की सृष्टि करते हैं, पर उनकी सख्या 
अधिक नही होती । अयोध्या के जीवित सतो की भी जीवनियाँ चमत्कारपूर्ण 
घटनाओं से सजाकर अब तक लिखी जाती हैं | 

छु--जिस भाषा में इस भ्रन्थ की रचना हुई है, उसकी कोई परम्परा नहीं 
मिलती । 'देशवाड़ी प्राकृत” में गणभाषा के सांकेतिक शब्दों के योग से अदण? 
छुन्द में इसकी रचना हुई है | जान पड़ता है कि प्राकृतों का ज्ञान रखने वाले 
किसी लेखक ने काल्पनिक शब्दों के योग से इसकी रचना की है | अयोध्या के 
अधिकांश रामानन्दी विद्वान इसे महात्मा बालकराम विनायक” की ही कृति 
मानते हैं। उन्हें पाली-प्राकृत का अच्छा ज्ञान था। इस कथन का सत्य भी इस 


१--वही, ए५०, ६५२ । 

२--दिन्दा साहित्य की भूमिका, डा० हजारी प्रसाद ह्विवेदी, पृष्ठ ६१। 

२--उत्तरी भारत को संत परम्परा, पृ० ६०। 

४--आलवार चरितामृत-गंगा विष्णु श्रीकृष्णदास, लक्ष्मी वेंकटेश्वर प्रेस, वबई, पृष्ठ ७५ 
८८ तक। * 


१६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


बात से प्रमाणित हो जाता है कि महात्मा बालकराम जी समय-समय पर ऐसे 
ग्रन्थों का प्रकाशन कर दिया करते थे, जो किसी-न-किसी प्राचीन लेखक की 
दति कहे जाते थे। “भगवान्‌ रामानन्दाचार्य” नामक ग्रन्थ में उन्होंने किसी 
रसूजे वहदानियत” नामक अन्य के आधार पर रामानन्द स्वामी के २२ उपदेशों 
का हिन्दी श्रनुवाद प्रकाशित कराया था ।* जो हो, रामानंद सम्प्रदाय इस ग्रंथ 
को अपने सम्प्रदाय का प्रामाणिक ग्रन्थ नहीं मानता | व्यक्तिगत अनुभव पर यह 
कहा जा सकता है कि स्वय प्रकाशक महोदय को भी इस ग्रन्थ की भाषा का 
विशेष ज्ञान नहीं है और न तो वे इसके व्याकरण के विषय में ही कुछ संकेत 
करते हैं। एक दिन उनके सामने चेतनदास ने स्वयं प्रकट होकर आ्रादेश दिया 
कि अ्रब इस ग्रन्थ के प्रकाशन का समय ञ्रा गया है और मगवतदास जी ने इसे 
प्रकाशित करा दिया | 'भक्तमाल?, अगस्त्वसहिता' तथा वैशगी-सम्प्रदाय में प्रच- 
लित अन्य ग्रन्थों के आधार पर स्वयं चेतनदास के रामानंद के शिष्य होने में 
संदेह किया जा सकता है । 
ऊपर गांधी जी के नाम के आ जाने से यह अनुमान कर लेना असंगत नहीं 
कि इस ग्रंथ की रचना आधुनिक काल में ही हुई ह। ग्रन्थ की सूचनायें भी 
अधिकाशतः अमान्य एव श्रप्रामाणिक ही हैं। स्वामी जी के जीवन की जो व्यापक 
रूप-रेखा ( जन्मस्थान, गुरु, शिष्य, दिग्विजय आदि के सम्बन्ध में ) उसमें 
दी गई है, थोड़े से परिवर्तन-संशोधन के साथ उसे स्वीकार किया जा सकता है। 
नीचे इसकी भाषा का स्वरूप समझने के लिए, एक उदाहरण दिया जा रहा है। 


अष्टपदी ४४ 


निकवेरि नीगुणा वम्हह्य | भक्ता सशुण ॒ सारम्हहा॥ 
पैधूम जाहुस-जम्ह्‌हा | नचटी नुकाठी अम्ह॒हा ॥ १॥ 
लखमी चुशेषी शेषफण | जुबदा अरंटा केवरण ॥ 
टगुरी हुरी हरि हिडवण | जुबखी चुभी हिगिस सपण ॥ २॥ 
शेषी हृदवस्थं-शेषणा | चिद॒टे चिदात्मा हेषणा।| 
लखमी  महापा-मेषणा । लँँगा अचिद सुद सेषणा ॥ ३॥ 
आभारु नीगुण-तत्तड़ा । सगुशथ बुताडिम भत्तड़ा॥ 
टुकबारि टठणा-सत्तड़ा | ज़ुग जग जुगी पर जत्तड़ा।॥ 
जीवाण जिथ्ठा दागमी | धडखी पिषा पुस्ा नागमी।॥ 
न उठी उदापुद्द डाहमी | हुबटआ जिवाणी  पाहसी ॥ ५४॥ 
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१--भगवानू रामानन्दाचाये--सं० हरिचरणलाल शास्त्री, पृष्ठ १०० । 


अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा १७ 


त्रिशिधा परुष विश्वानुगा | आवबर्त आहुम परतुगा॥ 

तमू तभ ऊभू उगा। ऐवर खबर पौसनजुगा ॥ ६,॥ 

धूसंधिनी सत आमुरी | संबित चिदंटा जामरी ॥ 

ह्यालादिनी मामा पुरी | आनन्द वधना भाहुरी ॥ ७॥ 

साखोत्तरा साहुज्जरा । आचो भरा पाजुज्जरा ॥ 

व्याख्यार भावा कुज्जरा। नावेत नुकक्‍का मज्जरा ॥ ८५।। 

( प्र० ७०-७१, सं० भगवतदास » 

“अथूे--स्वामी जी ने कह्दा-ब्रह्म तो वास्तव मे निगंण ही है, क्यो कि वह 
तिगुणात्मक प्रकृति से परे है। परन्तु भक्त ने, भक्ति के प्रभाव से उसे सगुण 
बना दिया । कल्याणादि दिव्यगुणो का मूर्तिमान्‌ स्वरूप बना दिया | सृष्टि विकास, 
भगवत और भागवत का लीला-विलास है ॥१॥| लक्ष्मी जी, शेषी भगवान्‌ और 
फर्णीश जी हो तो सृष्टि के मूल मे प्रतिष्ठित हैं। कमलनाल और ब्रह्मा की 
उत्पत्ति तो पीछे हुईं | आत्म समपंण पूवक शेष जी और चरण कमल सेवा में 
तत्पर लक्ंमी जी विमल भक्ति का उपदेश दे रही हैं ॥२। भगवान्‌ शेषी, शेष 
जो के हृदय में विराजमान हैं। चित्‌ मे चिदात्मा का प्रकाश है। चित्‌ शरीर 
है और चिदात्मा शरीरी है। लक्धपी जी महामाया हैं। भगवान्‌ उनमें रमण 
कर रहे हैं। अ्रचित्‌ के शुद्ध सत्व मे श्री नारायण रमण करते हैं। अचित्‌ 
शरीर है, परमात्मा शरीरी है॥।३॥ यह सगुखण ब्रह्म ही कृपा करके अपने निगण 
ओर उससे परे स्वरूप का रहस्य अपने भक्तो को बता देते हैं। उसे जानने का 
दूसरा उपाय भी तो नही है । चत॒व्यूह का असली भेद भगवान्‌ ही जानते हैं ॥४॥ 
जीव अगु है ओर गुणों के वेषम्य से घट-घट में अलग-अ्रलग है। श्रुति में 
परमात्मा को भी अण से अशु और महान से महान्‌ कहा और रागद्वेष चिन्तन 
की प्रतीति से भी जीव बहु होते हुए भी एक है और व्यापक है ।।५॥। जीवात्मा, 
प्रशात्मा और परमात्मा थे तीन पुरुष हैं । जीवात्मा-चिदाभास हे, प्रश्ात्मा चिन्मय 
है और परमात्मा चिदानन्द है। प्रज्ञात्मा ही परमात्मा से अभिन्न है। सुषुप्ति में 
प्रतिदिन मिलन होता है, पर इसे कोई नहीं जानता ॥६॥ सत्‌ भाव का प्रकाश 
जिस शक्ति में होता है उसे क्रिया शक्ति संधिनी कहते हैं। चिद्‌ भाव का 
प्रकाश जिसमे होता है उसे ज्ञान शक्ति संबति कहते हैं और आनन्द भाव 
का प्रकाश जिसमें होता है उसे इच्छा शक्ति आह्वादिनी कहते हैं ॥७॥ न्याय: 
का अंश वेदान्त में भ्रमश्ञान हे; उसे छाट कर शुद्ध वेदान्त के मनन से द्वी ज्ञान 
की उपलब्धि होती है | शुद्ध मन से, परमार्थ की इच्छा से-वेदान्त का चिंतन, 
करना चाहिये ॥८॥?” “-टीकाकार पं० भगवतदास 


र्‌ 


श्प्प रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


भक्तमाल :--'भक्तमाल? के लेखक नाभा जी गमानन्द जी की शिष्य- 
परम्परा, में थे, इस कारण उन्होंने स्वामी जी तथा उनके सम्प्रदाय की उत्पत्ति 
अथवा विकास के सम्बन्ध में जो सूचनाएँ दी हैं, वे बहुधा प्रामाणिक हैं। 
नाभा जी के अनुसार स्वामी रामानन्द उनसे चार पीढ़ी ऊपर थे। भक्तमाल की 
रचना सं० १६८० वि० के लगभग सानी जाती है| इस कारण नाभा जी के 
समय तक रामानन्दीय-सम्प्रदाय का बहुत विस्तार नहीं हो पाया था और न तो 
इस सम्प्रदाय में साम्प्रदायिकता की ही भावना आ पाई थी। इसलिये भी नाभा 
जी द्वारा उपस्थित की गई सामग्री प्रामाणिक ही मानी जा सकती है। कम-से- 
कम आज के रामानन्दी सम्प्रदाय के भक्त इस ग्रन्थ को अपना साम्प्रदायिक ग्रंथ 
समभत ही हैं | विभिन्न गादियों से जो परंपराएँ. प्रकाशित हुईं हैं, वे सभी 
भक्तमाल के लगभग मेल मे ही हैं । जो कुछ भी अन्तर मिलता है वह रामानुज 
ओर रामानन्द के सम्प्रदायों के पारस्परिक सम्बन्ध को लेकर है। आज के रामा- 
नन्‍्दी विद्वान्‌ रामानुज-सप्रदाय से रामानंद स्वामी का कोई भी संबंध नहीं मानते, 
जबकि नाभा जी ऐसा स्पष्ट ही मानते हैं| इस सबंध में हम 'रामानद-सप्रदाय 
का इतिहास तथा संबद्ध शाखाएँ? नामक अध्याय में विस्तृत विवेचन उपस्थित 
करेगे । भक्तमाल को प्रायः सभी विद्वानों ने प्रामाणिक रचना माना है । 


भक्तमाल में भक्तों के व्यक्ति-वैशिष्दूय पर ही अधिक बल दिया गया है, 
उनके जोवन पर लेखक ने कोई प्रकाश नहीं डाला है। स्वामी रामानन्द जी के 
जीवन के सम्बन्ध में भी भक्तमाल कोई प्रकाश नहीं डालता | उनकी प्रशंसा 
केवल दो छप्पयों में की गई है। प्रथम छुप्पय * से हमें निम्नलिखित बातें मालूम 
होती हैं-- 


क--श्री रामानुज स्वामी की पद्धति का प्रताप पृथ्वी में अमृत होकर फैल 
गया | 

ख--उनके अनन्तर देवाचारय, महामहिमा से युक्त हर्यानन्‍नद्‌ जी तथा 
हर्यानन्द जी के शिष्य राघवानन्द जी हुए.। राघवानन्द जी भक्तों को मान देने 
वाले थे | उन्होंने समस्त पुथ्वी को अपने विजयपन्र के अवलम्ब में कर लिया था 
ओर काशी को अन्त में अपना स्थान बना लिया। उन्होने चारों वर्णों और 
आ्राश्रमों को भक्ति का द्वार खोल दिया | 


१--डा० दीनदयाल गुप्त, अष्टल्लाप और बललमभ सम्प्रदाय), पूर्वार््धो पृष्ठ १०६। 
२--भक्तमाल, सटीक, भक्ति सुधा स्वाद तिलक, सीतारामशरण भगवानप्रसाद रूपकला, 
तृतीयादृत्ति सनू १६५१ ई० (१५१) छुप्पय ६६९२ । पृष्ठ २८१ 


ग्रध्ययन की सामग्री तथा उसको परीक्षा श्ह 


ग---इन्‍्हीं स्वामी राधष्रवानन्द जी के शिष्य थे स्वामी रामानन्द जो मानो 
विश्व के मंगल की मूर्ति ही थे । इस प्रकार रामानुज-सम्प्रदाय की बद्धति का 
प्रताप दिनोदिन बढ़ता ही गया । 

द्वितीय छ॒प्पय* से हमें निम्नलिखित सूचनाएँ मिलती हैं :--- 

क--भगवान्‌ रामचन्द्र ही की भांति रामानन्द जी ने भी संसार के प्राणियों 
को तारने के लिये दूसरा सेतु तैयार कर दिया। ख--अनन्तानन्द, कबीर, 
सुखानन्द, सुरसुरानन्द, पद्मावती, नरहरिं, पीपा, भावानन्द, रैदास, घना, सेन, 
सुरसुरानन्द की स्त्री आदि के अतिरिक्त स्वामी जी के और भी शिष्य थे, जो एक 
से एक उजागर? थे। सभी विश्व-मंगल के आधार और दशधा-भक्ति के आगरः थे | 
ग--रामानन्द ने बहुत काल तक शरीर धारण कर प्रणत जनों को पार कर दिया । 


'भक्तमाल? में रामानुजाचाय के पूर्व के आचार्यों की भी परम्परा दी हुई 
है | लगता है, भक्तमाल का लेखक अपने सम्प्रदाय का क्रमबद्ध इतिहास जैसे 
प्रस्तुत करना चाहता हो | वह रामानुज परम्परा से रामानन्द-परम्परा का सम्बन्ध 
मानता था, अन्यथा रामानुज परम्परा से उसका इतना लगाब ही क्यो होता ! 


लेखक के अनुसार रामानुज की पद्धति “रमापद्धति” ( श्री सम्प्रदाय ) 
थी | इस सम्प्रदाय का प्रारम्भ लक्ष्मी जी* से होता है। लक्ष्मी जी से विष्वक्सेन 
जी को मन्त्र मिला, उनसे शठकोप जी को, शठकोप जी से बोपदेव जी को मंत्र 
मिला, फिर बोपदेव जी के बाद की शिष्य-परम्परा इस प्रकार है :--नाथमुनि, 
पुण्डरीकाक्ष, राममिश्र, परांकुश, याम॒नाचाय, पूर्णांचाय और रामानुज । 
इसके अनन्तर नाभा जी ने अनन्तानन्द, कबीर, सुखानन्द, सुरसुरानन्द, पीपा, 
रैदास, सेन, सुरसुरी, नरहर्यानन्‍्द, घना श्रादि स्वामी जी के शिष्यो की भक्ति- 
सम्बन्धी प्रमुख विशेषताओं का वर्णन किया है। नाभा जी ने भक्तों के जीवन पर 
प्रकाश डालने का कोई प्रयास नही किया है, फिर भी उनके द्वारा रामानन्द- 
सम्प्रदाय के सम्बन्ध में प्रस्तुत की गई सामग्री बहुमूल्य ही है । स्वयं लेखक का 
सम्बन्ध अनन्तानन्द की परम्परा से था, अतः सब प्रथम अनन्तानन्द के ही शिष्यो 
के नाम गिनाये गये हैं | योगानन्द, गयेश, कमचन्द, श्रल्ह, पेहारी, सारीरामदास, 
श्रीरंग आदि अनन्तानंद के मुख्य शिष्य कहे गये हे ।” इनके एक शिष्य 


१“-वहा, (१५) जेण्पप ६६९॥ एष्ठ २८२ ३ 
२-वहीं, पू० २५८। 

3-वहीं, १३६ छप्पव ७०७ पृष्ठ २६१। 
४-- बंटी, २५३ छप्पयप ६६० पृ० २६८। 


२० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-सहित्य पर उसका प्रभाव 


नरहरिदास ने तो रधुवर, यदुचर दोनों के यश का गान करके निर्मल कीर्ति रूपी 
धन का स॑ंचय किया था ।* वैसे ये सभी शिष्य अनन्तानन्द के पद का स्पश कर 
लोकपालों के समान हो गये थे ,* 

अनन्तानन्द के शिष्यों में पयोहारी कृष्णदास सब प्रमुख थे | उन्होंने अन्न 
का त्याग कर केवल दूध का ही श्राह्दर किया | जिस पर उनकी कृपा हो गई उसे 
उन्होंने शोक रहित कर निर्वाण ही दे डाला। तेज के समूह वे थे, भजन उनका 
बल था और वे उऊध्वरेता हो गये थे ।* इन पयहारी जी के शिष्यों में कील्ह, 
अग्र, केवल, चरण, ब्रतहठी नारायण, सूर्य, पुरुषा, पुथु, त्रिपुर, पद्मनाभ, 
मोपाल, टेक, टीला, गदाधारी, देवा, हेम, कल्याण, गंगा, विष्णुदास, कान्धर, 
रंगा, चांदन, सबीरी, गोविन्द आदि प्रमुख शिष्य थे ।* आमेर के कछवाहा राजा 
पृथ्वीराज भी इनके शिष्य थे ( भक्तमाल, पृष्ठ ७२४ ) । 


इन शिष्यों में भी कील्ह और अग्र दो प्रमुख शिष्य थे | कील्ह के विषय में 
लेखक का कहना है कि भीष्म के समान ही कील्ह ने भी काल को वश में कर 
लिया था। वे रामचरणो में रात दिन रत रहा करते थे । इनको देख कर 
प्राणशिमात्न का शिर नमित हो जाता था। सांख्य, योग, शआ्रादिं का शान इन्हें 
हस्तामलकवत्‌ था। ये सुमेरदेव के पुत्र थे। अन्त में ब्रह्मरन्ध वेध कर इन्होंने 
भगवान्‌ को प्राप्त किया ।* कीह्ह के शिष्यों मे श्रास करन, रूपदास, भगवानदास, 
चतुरदास, छीतरदास, लाखा जी, रायमल, रसिकरायमल, गौरदास, देवादास, 
दामोदर दास आदि प्रसिद्ध थे ।* 

अग्रदास ने भगवान्‌ के भजन के बिना किशद्धित्‌ मात्र भी काल व्यर्थ नहीं 
गैँवाया । पूर्व भक्तो जैसा ही इनमें सदाचार था | भगवान्‌ की सेवा का स्मरण 
झोर उनके चरणों का ध्यान ये निरन्तर करते रहते थे | इन्होने एक उद्यान 
लगाया था । इससे उनकी बड़ी प्रीति थी। जिह्या से निर्मल नाम की ही वर्षा 
ये करते थे | कृष्णदास पयहारी ने मन-कम-वचन से भक्ति में इन्हें दृढ़ कर 
दिया था, अग्रदास के सभी शिष्य धर्म की ध्वजा थे | उनमें कुछ के नाम ये 





१--२, घेही, छुप्पय ६६० प्रू० २६८। 
३- १५६ छुप्पय ६८७ पृ० २०२ । 
४--वही, १५६ छप्पय ६८४ पू० ३०८ । 
५-वही, १६० छप्पय ६८5३ पृ० ३०३६ । 
६-वबही, ७४१ छुप्पय १०२ पृ० पढ४८। 
७--वही, १६३ छुप्पव ६८० पृ० ३१३ । 





ग्रध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा २१ 


हँ--जंगी, प्रयागदास, विनोदी, पूरनदास, बनवारीदास, नरसिहदास, स्गवान- 
दास, दिवाकर, किशोर, जगतदास, जगन्नाथदास, सलूधो जी, खेमदास, खीची 
जीं, घर्मदास, लघुऊधों ।* इन्हीं अग्रदास के शिष्य स्वयं नाभा जी भी थे। उन्हीं 
की आशा पर “भक्तमाल? की रचना की गई । 


कृष्णदास पयहारी जी के तीसरे शिष्य टीला जी के शिष्यो में लाहा जी 
( इनकी परम्परा परम प्रकाशमान हुई ), परमानन्ददास, खरतरदास, खेमादास, 
ध्यानदास, केशवदास, हरिदास, आदि प्रमुख शिष्य थे ।* 


रामानन्द-सम्प्रदाय की सबसे बड़ी पहली गादी गलता में कृष्णुदास पयहारी 
जी द्वारा स्थापित की गई ।* ये बड़े ही परोपकारी, कामिनी-कांचन से उदासीन, 
रामचरणानुरागी और सचादार-निरत थे । 


उपयक्त भक्तों के अतिर्क्ति अन्य छोटे-छोटे भक्तों के विषय में भी नाभा जी 
ने छुप्पय लिखे हैं | इसी प्रकार नाभा जी ने रामानन्द-सम्प्रदाय पर अन्य सम्प्रदायों 
के पड़ने वाले प्रभाव का भी सकेत कर दिया है। ऊपर कहा जा चुका है कि 
अनन्तानन्द के शिष्य (१) नरहरिदास ने रघुबर और यदुबर दोनो की ही कीर्ति 
का सचय किया था। आगे चल कर अग्रनदेव ने कृष्ण-भक्ति से और भी अ्रधिक 
प्रभाव अहणु किया | रामानन्द-सम्प्रदाय में मानसी भक्ति के प्रचारक श्रग्नदेव 
ही थे। श्रंगारी सम्प्रदाय ( रामानन्दी रसिक सम्प्रदाय ) के ये श्रादि प्रवर्तक भी 
माने जाते हैं । 

कृष्णुदास पयहारी तो योगी थे ही, कीह्ड ने तो सांखय योग को दृस्तामलक- 
वत्‌ ही कर लिया था । इन्हीं कील्ह के एक शिष्य थे द्वारकादास जिनके विषय 
में भक्तमाल कार ने कहा है “श्रष्टांगयोग तन त्यागियां द्वारकादास जाने दुनी ।?* 

इस प्रकार नाभा जी के समय तक रामानन्दी सम्प्रदाय योग ( नाथपंथी ) 
तथा श्रृंगार ( कृष्ण भक्तिशाखा का ) दोनों से ही प्रभावित हो गया था। अगले 
अध्यायों मे हमने नाभा जी द्वारा दी गई स्वामी रामानन्द की गुरु शिष्य परम्परा 
का विस्तृत विवेचन किया है, अत. यहाँ अनावश्यक समझ कर इस प्रसंग को 
छोड़ दिया जा रहा है । 


१--बही, ७२४५ छप्पय ११८ ए० ८३५ । 
२-- वही, ७२६ छप्पय | ११७ प्ृ० परे६। 
३-- वही, ७८७ छप्पय ४६ पृ० ८३९५। 
४--वद्ी, ७९४ छष्पय ४६ पएृ० ८६३ । 


२२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


भक्तमाज्ञ की टीकाएँ क--प्रियादास की टीका--भक्तमाल की 
“भक्ति रस बोघिनी? नाम की टीका प्रियादास जी ने स० १७६६ वि० में लिखी। 
इन्होंने नाभा जी द्वारा दिये गये वृत्त के अतिरिक्त अपने समय तक प्रचलित हो 
गई घारणाओं एवं किंवदन्तियों को भी अपनी टीका में स्थान दे दिया है। 
इनकी भी दृष्टि भक्तों को प्रायः चमत्कार पूर्ण वातावरण से घिरे हुए छूप में 
ही चित्रित करने की ओर रही है । इसी कारण कहीं-कहीं इतिहास की भी 
गअ्रवहेलना इस टीका में की गई है | 


प्रियादास जी ने स्वामी रामानन्द के सम्बन्ध मे कोई सूचना नहीं दी है । 
उनकी गुरु परम्परा के सम्बन्ध में भी प्रियादास जी ने कुछ नहों कहा | स्वामी 
जी के शिष्यों में अनन्तानन्द के विषय में भी टीकाकार को कुछ नहीं कहना है। 
श्री रंग जी तथा कृष्णदास पैहारी के विषय में प्रियादास जी ने अ्रवश्य ही 
कुछ महत्वपूर्ण सूचनाएँ दी हैं | श्री रंग जी चौसा के सरावगी वणिक थे ।* 
उनके प्रसाद से एक प्रेत को मुक्ति मिली थी | कृष्णदास पयोहारी के सम्बन्ध 
में प्रियादास जी का कहना है कि उन्होंने कुल्ह के राजा के साथ बड़ी उदारता 
दिखलाई थी। इस राजा के वंशज प्रियादास जी के समय तक वतमान थे । ये 
बड़े ही वैष्णव भक्त थे।' पयोहारी जी के शिष्यों में कील्ह के विषय में 
श्री प्रियादास का कहना है कि जब इनके पिता सुमेरदेव का देहान्त हो गया, 
तब इन्होंने मथुरा में राजा मानसिंद के पास बैठे-बैठे ही “ठीक है, भला है? कह 
कर आकाश मार्ग से जाते हुए पिता का स्वागत किया था। इन्होंने फूल की 
पिटारी में स्थित सांप से अपने को तीन बार कटाया था, परन्तु उन पर कोई 
प्रभाव न पड़ा । इन्होंने मरते समय भरी सभा में ब्रह्मांड फोड़ कर प्राण त्याग 
किया ।* पयोहारी जी के दूसरे शिष्य श्रग्रदेव के सम्बन्ध में प्रियादास ने 
बतलाया है कि ये आमेर के राजा मानसिंह के समकालीन थे, राजा मानसिंह 
इनसे मिलने भी गये थे | * 


रामानन्द जी के शिष्यों में रैदास के सम्बन्ध में प्रियादास ने जो कुछ कहा 
है उससे निम्नलिखित निष्कर्ष निकलते हैं।* :--रामानन्द जी का एक 





१--वही, ४० ३००-३२०१, कवित्त ५१५१-१२ । 

२--वही, ४० ३०३-५, कवित्त ५०६-१०। 

२--वही, १० २३१०-१३, कवित्त ५०७-८ | 

४--वही, कवित्त ५०६ पृू० ३१४। 

५--व६ी, कवित्त २५६, तथा ३६४-३६४६, पृष्ठ ४७००-७६ ।' 


अध्ययन को सामग्री तथा उसकी परीक्षा २३ 


ब्रह्मचारी शिष्य ही किसी चमड़े का व्यापार करने वाले वणिक्‌ के यहा से भिक्ना 
लाने के अपराध मे गुरु द्वारा शापित होकर रैदास के रूप में उत्पन्न हुआ |, जन्म 
लेने पर वह दूध नदी पीता था । रामानन्द ने स्वयं आकर उसे फिर दूध पिलाया 
रैदास बाल्यावस्था से ही बड़ा इरिभक्त था। पिता ने उसे पिछुवाड़े जगह दे दी । 
वहां रह कर यह दिन-रात साधु सेवा किया करता था । भगवान्‌ ने रैदास को 
हठ पूर्वक मुद्रा लेने को बाध्य किया | इस धन से उन्होने संतो के लिये निवास 
बनवा दिया । ब्राह्मणों को इससे स्पर्धा हुईं परन्तु अन्त में रैदास के बढ़ते प्रताप 
से प्रभावित होकर वे मौन हो गये | चित्तौड़ की रानी भ्काली रैदास की शिष्या 
हो गई थीं। इन्होने अपनी त्वचा के भीतर सोने का जनेऊ ब्राह्मणों को दिखाया 
था । रैदास जी के कुछ चमत्कारो का भी वर्णन प्रियादास ने किया है। 


कबीर *--प्रियादास जी ने कबीर को भी रामानन्द जी का शिष्य कहा 
है | पंचगंगा घाट की सीढ़ियों पर लेट कर स्वामी जी के चरणो से टकरा कर, 
स्वामी जी की 'राम, राम कह? उक्ति को ही कबीर ने गुरुमंत्र मान लिया था 
कबीर ने रामानन्द को दूत्री प्रेशावश गुरू किया था। नियमित रूप से उन्हें 
शिष्य नहीं किया गया था। प्रियादास ने तो यहा तक लिखा है कि जब कबीर 
अपने को रामानन्द जी का शिष्य कहने लगे, तब स्वामी जी ने उन्हें बुलाकर 
परदे की आड़ में बैठकर पूछा कि, 'तुम कब मेरे शिष्य हुए ? कबीर ने स्वामी 
जी को बतलायाँ कि सभी तत्रों का सार 'रामनाम? है। इस पर स्वामी जी बड़े 
प्रसन्न हुए श्रौर पट खोल कर कब्रीर से मिले । कब्चीर के सबध में प्रियादास ने 
अनेक चमत्कारपूर्ण उक्तियाँ कहीं हैं, जिनसे हमारे अ्रध्ययन को कोई नई गति 
नहीं मिलती । श्रतः उन्हें यहां छोड़ दिया जाता है | 


रामानन्द और पीपा जी--प्रियादास जी ने भी पीपा को रामानन्द 
स्वामी का शिष्य माना है| उनके अनुसार पीपा गांगरौन गढ़ के राजा थे | 
पहले वे देवी के उपासक थे, फिर बाद में देवी के ही आदेश से रामानन्द जी 
के शिष्य हो गए. | कहते हैं कि पीपा जी जब स्वामी जी के मठ पर शिष्य होने 
के विचार से आए, तो स्वामी जी ने कहा कि सुझे! राजा से कोई काम नहीं है । 
इस पर पीपा ने अपनी सारी सम्पत्ति दीनों को बांट दी। स्वामी जी ने पुनः 
आजा दी कि पीपा से कह दो कि वह कुएँ में गिर पड़े | पीण गिरने ही जा 
रहे थे कि स्वामी जी ने प्रमन्न होकर उन्हें शिष्य बनाना स्प्रीकार कर लिया ) 


आी 


१---वहीं कवित ३४८ से लेकर ३६१ तक। 


४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जब पीपा के हृदय में भक्ति भावना दृढ़ हो गई, तब स्वामी जी ने एक वर्ष 
बाद ग्रागरौनगढ़ आने का वचन देकर उन्हें विदा कर दिया। एक वर्ष बाद 
पीपा ने स्वामी जी को चिट्ठी लिख कर जब बुलाया तो कबीर, रेदास आदि बीस 
शिष्यों को लेकर स्वामी जी गांगरौन गढ़ गए। पीपा ने स्वामी जी का अपूर्व 
स्वागत किया | कुछ दिन वहा रद कर स्वामी जी जब चलने लगे, तब पीपा ने 
भी विरक्त होकर उनका साथ दिया |पीपा की छोटी रानी सीता भी बलपूबंक 
उनके साथ हो गई | यहां से स्वामी जी द्वारका गए. और कुछ दिन वहा रह 
कर काशी लौट आए | पीपा के सबंध मे प्रियादास ने श्रनेक कथाएँ दी हैं | 
अनावश्यक समझ कर उन्हें छोड़ दिया जाता है ।* 


रामानन्द और धना जी :--प्रियादास के अनुसार भगवान्‌ ने घना की 
यक्ति से प्रसन्न होकर यह आशा दी कि तुम काशी जाकर रामानन्द के शिष्य 
हो जाओ । भगवान्‌ की श्राज्ञा पाकर घना ने रामानन्द का शिष्यत्व स्वीकार 
किया | फिर घर आकर वे भगवान की उपासना करने लगे ।* 


रामानन्द ओर सेन :--सेन के सम्बन्ध में प्रियादास ने केवल एक नई 
सूचना दी है वह यह कि वे बांधवगठ के राजा के नाई थे ।* 


रामानन्द और सुखानन्द :--सुखानन्द के सम्बन्ध में प्रियादास जी ने 
कुछ भी नहीं कहा है। इसी प्रकार सुरमुगानन्द, सुरसुरी, नरहर्य॑नन्द, आदि के 
विषय में भी प्रियादास जी ने कुछ भी नहीं कहा है | 

रामानन्द-सम्प्रदाय प्रियादास जी के समय तक रामानुजनसंप्रदाय से उद्भूत 
हुआ माना जाता रहा है, इसके संकेत प्रियादास जी ने यत्न-तन्न दे दिये हैं । 
आमेर के राजा प॒थ्वी राज को अपने शुरू पयहारी जी की कृपा से शंखचक्र की 
ही छाप मिली थी जो रामानुज-सम्प्रदाय की विशेष छाप है * और रामानन्दियों 
द्वारा अब तक स्वीकृत थी | इसी प्रकार केवलकूबा जी द्वारावती जाकर छाप 
सेना चाहते थे, किन्तु प्रभु की आशा से वें घर पर ही रह गये और वहीं पर 
भगवान्‌ की कृपा से उन्हें शखचक्र की छाप लग गई |* 


१--जही, पृष्ठ ४६३-५२ १ । 
२--जढी, ए० ५२२-२४ । 
३--वही, एृ० ४२६ । 

४- वही, पृष्ठ ७२६ कवित्त २४४। 
२--वही, क० १२३ पृ० ८परे२ । , 


अध्ययन को सामग्री तथा उसकी परीक्षा र्प््‌ 


भक्तमाल की टीकाएँ :--भक्तमाल रामरसिकाबली--रीवा नरेश महाराज 
रघुराज सिह । " 

रैवाँ नरेश ने अपनी टीका में किसी वैज्ञानिक दृष्टिकोण का अवलंबन नहीं 
किया है । इस कारण अनेक प्रचलित किवदन्तियो, दंतकथाश्रो एवं अंधविश्वासो 
का उनके ग्रन्थ में समावेश हो गया है | वे इस बात को पूर्ण विश्वास के साथ 
कह सकते हैं कि कब्चीर ने स्वयं आकर उनके पिता महाराज विश्वनाथ सिद्व से 
बीजक की टीका करने को कहा। इस प्रकार उनकी रचना ( टीका ) प्रमाण 
कोटि में नहीं श्रा सकती । 


रामानन्द जी के सबंध में इन्होने केवल एक नई सूचना दी है | वह यह 
कि उन्होने--वर्ष सप्तशत लौं तनु राख्यों। परमारथ तजि और न भाख्यों ।! 
इसी प्रकार उन्होंने यह भी बतलाया कि भारतखंड में ऐसा कोई भी व्यक्ति नहीं 
जो रामानन्द जी के प्रभाव को जानता न हो | यहाँ वर्ष सत्ततत का अथ १०७ 
वर्ष ही होगा, पर किस प्रमाण पर यह कहा गया है, कहदना असंभव है। आगे 
हम इस मत की समीक्षा करने का अवसर पाएँगे, अ्रतः यहाँ इसे यों ही स्वीकार 
कर लिया जाता है। 


रामानन्द के शिष्यों में कबीर को इन्होंने विधवा ब्राह्मणी के गर्भ से उत्पन्न 
कहा है ओर रैदास के विषय में बतलाया है कि रामानंद के यहाँ जब वे शिष्य 
होने के लिये गये, तब स्वामी जी ने चमार जान कर उन्हे लौटा दिया, पर 
भोजन के समय उन्होंने रैदास को पानी लिए. हुए खड़ा देख कर अपना लिया 
और अपना शिष्य बना लिया | शेष शिष्यो एवं अनन्तानंद की शिष्य परपरा 
के सम्बंध में रघुराज सिह्द जी ने ऐसी सूचनाएँ दी हैं, जिनसे रामानद जी के 
समय पर प्रकाश पड़ता है। यह कहाँ तक प्रामाणिक है, इसकी समीक्षा हम 
आगे इसी प्रसंग में करेंगे | 

सेन बाँधवगढ़ बघेल राजा राम का सेवक था। यह नाई भगवान की भक्ति 
से प्रभावित हो रामानंद के पास आया। स्वामी जी ने इसे शूद्र जान द्वार बन्द 
कर लिया, पर सेन के निकट जाने पर कपाट स्वतः खुल गया। अ्रतः उसे संत 
समझ कर रामानन्द ने अपना लिया | सेन के विषय में आगे रघुराज सिंह ने 
लिखा है कि ये जिस राजाराम बघेल के यहाँ रहते थे, वे कबीर के शिष्य थे | 
पहले ये बघेल राजा गुजरात में रहा करते थे, पर कबीर के आदेश से विन्ध्य- 
पुष्ठ में चले आये । रीवानरेश ने इसी सम्बंध में अपनी वश-परंपरा भी 
दी हे-- 
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मस पितु राजा रामहिं सोई। दशएँ पुरुष प्रकट भो जोई ॥ 
रामसिंह को सुबन जो, बीर भद्र अस नाम | 

सो मोंहि कह्यो कबीर जी आगममग्रंथहिं ठाम | 
यह परंपरा यों है :---१--राजाराम बघेल ( कबीर के शिष्य ) २--बीरभद्र 
३--विक्रमादित्य ४--श्रमरेश €--अनूप ६--भावसिंह ७-- अनिरुद्ध ८--- 
अवधूत ६--अ्रजीत ( रिपुजीत ) १०--जयसिंह ११--विश्वनाथ सिह १२-- 
रघुराजसिंह । रीवांनरेश के अनुसार मद्दाराज विश्वनाथ सिंह का जन्म सं ० श्ए४६ 
वि० में हुआ | सं० १८५८ में इन्होंने किसी प्रियादास जी से दीक्षा ली, सं० १६१९१ 
में इनका देहावसान हुआ । स््रयं रघुराज सिंह का जन्म सं० १८८० कार्तिक कृष्ण 
४ को हुआ था । इसके पूर्व रीबां नरेश ने यह बतला दिया है कि राजाराम के 
पिता बीर भानु थे, जिन्होंने हुमायं की रानी को उस समय शरण दी थी, जब 
शेरशाह ने उसे भगाया था। राजाराम श्रकब्र का समकालीन था । उनके निम्न 
कथन से यह बात श्रोर स्पष्ट हो जाती है :--- 


दिल्ली को पुनि राम नृप गए अकब्बर शाह। 
कीन्यो अति सन्‍मान सो अक्स मानि नरनाह || 
ओचक मारन को गये ते नृप रामहिं काँह । 
फिरे मानि विस्मय सबे निरखि चारिचोबाँह ।। 
नापित सेन स्वरूप धरि हरि जिनके तनु माँहि | 
तेल लगायो राय सों कहिये केहि नृप काहिं ॥* 


इस प्रकार राजाराम का अ्रकबर का समकालीन होना सिद्ध हो जाता है। वैसे 
शिवसिंह जी सेंगर* ने भी लिखा है, “निदान तानसेन ने ( सं० श्प्ु८८ में 
उत्पन्न ) दौलतखाँ, शेरखाँ बादशाह के पुत्र, पर आशिक होकर उनके ऊपर 
बहुत सी कविता की । दौलतखा के मरने पर श्री बराधवनरेश रामसिंह बघेला के 
यहाँ गए, फिर वहाँ से अकबर बादशाह ने अपने यहाँ बुला लिया | तानसेन 
और सूरदास जी' से बहुत मिन्नता थी ।? 


अतः इस प्रमाण के बल पर कहा जा सकता है कि रामानन्द स्वामी १६ वीं 
(५ ५ 
शताब्दी वि० तक वर्तमान थे। आचाय रामचन्द्र शुक्ल ने इस तिथि को प्रामा- 


१--मभक्तमांल रामरसिकावली, पृष्ठ १०११ । 
२--शिवसिंद्द सरोज, पृ० ४२६ :स० १६८३ वि० | 
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शखिक मान भी लिया है, किन्तु डा० भण्डारकर, सर ज्याज ग्रियसेन, डा० 
ताराचन्द, -डा० पीताम्बरदत्त वथ्‌ वाल तथा श्री परशुराम चतुबंदी आदि विद्वानों 
ने अगरस्त्य॑ संहिता? के साक्ष्य तथा अन्य प्रमाणों के आधार पर स्वामी जी का 
समय कलि के ४४०० वध बीतने पर सं० १३४६ वि० से सं० १४६७ वि० तक 
ही माना है | सम्प्रदाय में यह तिथि मान्य है, ओर जब तक इस प्रचलित घारणा 
के विरुद्ध कोई पुष्कल प्रमाण नहीं मिलता तब तक इसे ही ठीक मानना होगा। 
“प्रसंग-पारिजात! एक अप्रामाणिक रचना है, श्रतः उसकी तिथियाँ (जन्म तिथि 
स० १३२४ वि० तथा मृत्यु तिथि सं० १४१५ वि० ) भी मान्य नहीं हो सकतीं । 
यह भी संभव है कि रघुराज सिंह ने अश्रमवश सेन नाई का सम्बन्ध राजाराम 
( वीरभानु के पुत्र ) से जोड़ लिया हो, क्‍योंकि रघुराजसिह जी के लिये यह 
बात एक सत्य घटना सी ही है कि कबीर ने स्वयं आकर उनके पिता से बीजक 
की टीका करने को कहा | इस सबंध में हम विशेष विवेचनस्वामी जी की जन्म- 
तिथि निर्धारित करते समय करेंगे। अतः इस प्रसंग के संबंध में इतना 
पर्याप्त है । 


भक्तमाल की अन्य टीकाएँ-- 


१--भक्ति सुधा-स्वाद तिलक 

२--मभक्तमाल दरिभक्ति प्रकाशिका 

यहाँ प्राचीन सामग्री का ही विवेचन किया जा रहा है, अतः सीताराम शरण 
भगवानप्रसाद रूपकला तथा पं० ज्वालाप्रसाद मिश्र को ठीकाएँ आधुनिक युग 
की चिन्ताधाराओं से प्रभावित होने के कारण मुख्य सामग्री के रूप मे नहीं 
आरती | फिर भी अ्रध्ययन को क्रमबद्ध बनाने के दृष्टिकोण से इनका यहाँ 
उल्लेख कर दिया गया है। इनमें रूपकला जी ने तो अगस्त्य सहिता, भविष्य- 
पुराण आदि का साक्ष्य लेकर स्वामो जी के जीवन की ख्परेखा निर्धारित की 
है। साथ ही उन्होने श्रग्नदास की रहस्यत्रय टीका? 'रसरंगमणि जी के भक्तमाल? 
आदि की भी सहायता ली है। “अगस्त्य सहिता” द्वारा उपस्थित जीवनवृत्त हो उन्हें 
मान्य है | १० ज्वालाप्रसाद मिश्र जी ने स्वामी जी के सब्नध में बतलाया है कि. 
वे पहले दक्षिण देश में एक स्मात्त॑ सन्‍्यासी के शिष्य थे | फूल तोड़ने के लिये 
एक दिन वे किसी उद्यान में गए | वहाँ राघवानन्द जी ने उन्हें उनकी 
आसन्नमृत्यु का समाचार दिया और बाद में रामानन्द के शरणागत होने पर 
उनकी जान भी बचाई | कभी तीर्थांटन के उपरान्त लौटने पर रामानन्द को 
भोजन के सम्बन्ध में गुरु से मतभेद प्रकट करना पड़ा, अ्रतः राधवानन्द ने उन 
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अलग सम्प्रदाय चलाने का कहा। इस प्रकार रामानन्दी-सम्प्रदाय का जन्म 
हुआ | इस मत की लेखक ने अगले अध्याय में पूण विवेचना को है, 

अगस्त्य संहिता--अ्रगस्त्य सह्िता के अन्तर्गत “'भविष्यखणड” के १३१ 
वें अध्याय से लेकर ११७ वें अध्याय तक श्री रामानन्द जन्मोत्सव की कथा 
मिलती है। कदाचित्‌ सबसे प«ले डा० भमण्डारकर ने अपने ग्रन्थ वेष्ण॒विज्म 
शैविज््म, एण्ड माइनर रिलिजन्स आदि! नामक ग्रन्थ में इस ग्रन्थ को प्रामाणिक 
मान कर स्वामी रामानन्द जी का जीवन वृत्त प्रस्तुत किया था| इसके उपरान्त 
रूपकला जी ने भक्तमाल की टीका करते हुए इस ग्रन्थ का पूरा उपयोग किया | 
और उन्होंने भी इसे प्रामाणिक मानते हुए स्वामी जी का जीवन दृत्त इसी के 
आधार पर उपस्थित किया | फिर डा० ग्रियसन ने १६२० के जे० आर० ए० 
एस० में डा० फकृहर के इस कथन का कि 'रामानन्द दक्षिण के किसी रामावत 
सम्प्रदाय से सम्बद्ध थे, किन्तु उत्तर में आकर उन्होंने अपने सम्प्रदाय का प्रचार 
किया |? प्रतिवाद करते हुए कहा कि उन्हें अगस्य संहिता? की एक प्रकाशित 
प्रति में स्वामी जी का जीवन-चरित नहीं मिला, किन्तु बाराबंकी से प्रकाशित 
उसका हिन्दी अनुवाद उन्हें मिल गया था। इस ग्रंथ द्वारा उपस्थित किये गये 
जीवन बृत्त को डा० ग्रियर्सन ने प्रामाणिक ही माना । उनका कहना था कि यह 
जीवन चरित सस्क्ृत में लिखे हुए भागवत आगम का एक अंश है, श्रौर 
भक्तमाल को भाँति आश्चयजनक कथाशओ्रों से सजाया संबारा नहीं गया है। जहाँ 
स्वामी जी की प्रशला भी की गई है, वहां प्री सावधानी के साथ ही | अतः इस 
अन्थ की प्रामाशिकता में पर्याप्त विश्वास किया जा सकता है। इसी ग्रन्थ के 
आ्राधार पर ग्रियसन साहब ने यह सिद्ध किया कि रामानन्द दाक्षिशात्य नहीं थे | 
मुझे डाकोर से प्रकाशित 'रामानन्द जन्मोत्सव! ग्रन्थ प्राप्त हुआ है। ग्रियसन द्वारा 
उद्धत पंक्तियां इस मूल का ही अनुवाद हैं | खेद है कि, ग्रियसन साहच के बाद 
किसी हिन्दी विद्वान्‌ ने इस ग्रन्थ की प्रामाणिकता की न तो पूरी परीक्षा ही की 
झौर न इसके आधार पर स्वामी जी के जीवन-बृत्त को उपस्थित करने का ही 
प्रयास किया | अतः सर्वप्रथम में यहाँ इस ग्रन्थ के आधार पर स्वामी जी के 
'जीवन-बृत को उपस्थित करूँगा | मूल ग्रन्थ संस्कृत में है, अ्रतः इस दृष्टि से भी 
यह प्रयास अनुचित न होगा । 

एक समय महर्षि अ्रगस्त्य जी से सुतीक्षण ने पूछा कि विश्व के प्राणियों 
“का कलि में किस प्रकार कल्याण सम्मव है, तब अगस्त्य जी ने उन्हें वही कथा 
सुनाई जिसे उन्होंने स्व्य सनकादिक कुमारों द्वारा सुनी थी । एक बार पृथ्वी पर 
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अत्याचार बढ़ता देख कर नारदमुनि भगवान्‌ के पास जाकर बोले कि “'भगवन्‌, 
लोक में वेद-मार्ग से लोग विमुख होते जा रहे हैं। इसलिये आप कोई उपाय 
बतलाइए जिससे मेरी श्राप में अ्रनुरक्ति दिन-दिन बढ़ती रहे |? भगवान ने 
उन्हें बतालाया कि, 'मैने लोक-कल्याण का उपाय पहले ही सोच लिया है | मै 
तीथराज प्रयाग मे आप सभी नित्य सूरियो के साथ अबतार लेकर वेद शास्त्रादि 
के सारभूत मोक्ष के साधन, भक्ति को बढ़ाने वाले घम मार्ग का विस्तार करूँगा | 
ग्राप लोग यत्र-तत्र अ्रवतीण होकर मेरे द्वारा कथित उपदेश का घर्मनिष्ठ, 
सुशील होकर प्रचार करेंगे। जो व्यक्ति उस धर्मोपदेश को ग्रहण करेंगे वे 
अवश्य ही मोक्ष पा जायेंगे ।? भगवान्‌ का यह बचन सुन कर नारदसुनि प्रसन्न 
होकर उनका यशोगान करते हुए संसार में विचरण करने लगे। 


इसके अनन्तर रामानन्दावतार की पूरी कथा अगस्त्य जी ने दी है। मै 
उसके विस्तार में न जा कर केवल उन तिथियों एवं घटनाओं का ही उल्लेख 
करूँगा जो स्वामी जी के जीवन एवं उनके सम्प्रदाय, से विशेष सम्बद्ध हैं। इस 
संहिता की कथा मे रामानन्द जी को विष्णु का अवतार कहा गया है । रामानन्द 
जी का जन्म कलि के ४४०० वर्ष गत होने पर तीर्थगाज प्रयाग में कान्यकुब्ज 
ब्राह्यण पुस्यसदन तथा उनकी पत्नी सुशीला के घर माघ कृष्ण सप्तमी 
तिथि, सूर्य के सात दण्ड नढने पर, सिद्धि योग युक्त चित्रा नक्षत्र, कुम्भ लग्न में 
होना कहा गया हैं, आठ वर्ष की अ्रवस्था में यज्ञोप्घधीत, बारह बर्ष की अ्रवस्था 
में काशों जाकर श्री सम्प्रदाय के आचाय राघवानन्द से षडन्षुर रामतारकमन्न, 
शरणागतिमंत्र, रहस्यत्नय का वाक्यार्थ, तात्पर्याथ आदि का पाना कहा गया है । 
उन्हें वेद वेदांग पारगत, मागवन धर्मज्ञाता, भगवदाराधनादि कर्मों के कर्ता, 
दैष्णुव धर्म के उपदेष्टा, यशस्वी, उदारबुद्धि एवं प्रसन्नमुख, उद्धारक, जितेन्द्रिय, 
धर्मशीलों से परिवृत्त, सुशील, समदृष्टि, शान्त, दात, जगदूगुरु, एवं सत्सम्परदाय- 
प्रवतक होने का लक्षण बतलाया गया है। साथ ही यह भी कहा गया है कि 
उन्हीं की कृपा से संसार के प्राणी रामभक्त परायण होगे | 


अगस्य संहिता ने रामानन्द के शिष्यों को विभिन्न देवताओ का अवतार 
बतलाया है और साथ ही उनकी जन्मतिथियाँ (सबतो को छोड़कर) दी हैं । 
रामानन्द के शिष्यों में क -अनन्तानन्द ब्रह्मा के अवतार थे। इनका जन्म, 
कार्तिक मास की कृत्तिका नक्षत्र युक्त पूर्णिमा, शनिवार को धनलग्न में हुआ | 
इन्हें योगाभ्यास में स्थित, बुद्धिमानू और सदाचार में तत्पर कहा गया है । 
ख--सुरसुरानन्दू--इन्हें नारद का अ्रवतार कहा गया है ।.इनकी. जन्मतिथि! 


३० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


बैशाख कृष्ण नवमी, गुरुवार, बृप लग्न दी गई है। ग--सुखानन्द-ये शकर 
के अवतार कहे गये है | इन्हें बैशाल सुदि नवमी, शतभिषा नक्षत्र, तुला लग्न में 
उत्पन्न कहा गया है | ये शील के समुद्र, गुरु सेवा में अत्यन्त आसक्त, चन्द्र की 
भाँति अत्यन्त तीक्षण बुद्धि वाले, पू्वांचाय्यों के सिद्धांताथ में स्थित एवं मन्नमन्रार्थ 
विद्‌ कहे गये हैं। घ--नरहयौननन्‍्द्‌ू--इन्‍्हें सनत्कुमार जी का अवतार कहा 
गया है । बैशाख कृष्ण तृतीया, शुक्रवार, अनुराधा नक्ञत्न, व्यतिपात योग, मेष 
लग्न में इनका जन्म कहा गया है। ये वर्णाश्रम के कर्मों में निष्ठ तथा 
मगवदाराघनादि शुभ कर्मों में सदा आसक्त कहे गये हैं | ड०--योगानन्द्‌ -- 
इन्हें कपिल का अवतार कहा गया है । इनका जन्म काल बैशाख बदी सप्तमी, 
बुधवार, मूलनक्ष॒त्र, परिधयोग, कक लग्न दिया गया है। चः--मनु के अवतार 
पीपा का जन्म काल चैत्र पूर्णमासी, बुधवार, उत्तरा फाल्गुनी नक्षत्र, श्रुव 
योग, घन लग्न कहा गया है। ये महायोगी, सत्पुरुषों द्वारा सेवित और वैष्णव 
धर्म के उपदेश में तत्पर कहे गये हैं। छ--कबीर को प्रहलाद जी का अवतार 
कहा गया है। इनका जन्म काल चेत्रचदी अ्रष्टमी, मंगलवार, मृगशिरा नक्षत्र, 
शोमन योग, सिंह लग्न माना गया है। ये तीथत्षेत्र वास में रत, वेदांत शास्त्र 
में निष्ठा वाले तथा स्वामी रामानन्द जी के कैंकय परायण कहे गये हैं। ज--- 
भावानन्द-इनको जनक का अ्रवतार कहा गया है। इनकी जन्मतिथि बैशाख 
बदी षष्ठी, सोमवार, मूलनक्ष॒त्र, परिधि योग, कक लग्न दी गई है। इन्हें महा- 
मति, महात्मा एवं रामसेवापरायण कहा गया है। ऋ--भीष्म के अवतार 
सेना बैशाख बदी द्वादशी, रविवार, पूर्वा भाद्रपद नक्षत्र, ब्ह्मयोग, तुलालग्न में 
उत्पन्न एवं भगवद्भक्तों के आराधन में आसक्त कहे गये हैं। ज--बलि के 
अवतार धना बैशाख बदी अष्टमी, शनिवार, पूर्वाषाढ़ा नक्षत्र, शिवयोग, बृश्चिक 
लग्न में उत्पन्न तथा भक्तिमान पुरुषों में श्रेष्ठ, भगवत्‌भक्तों के आराधन में 
तत्पर, सदाचार में आसक्त, बुद्धिमान्‌, एवं गुरुपादाम्बुजाचक कहे गये हैं | ट2-- 
शुकदेव जी के अवतार गालवानन्द चैत्र बदी एकादशी, सोमवार, शुभयोग, 
बृष लग्न में उत्पन्न महायोगी, बुद्धिमान, वेद वेदांत रत, श्ञाननिष्ठ एवं उपदेश- 
परायण कहे गये हैं| ठ--यमराज के अवतार थे रमादास, जो चैज्र सुदि 
द्वितीया, शुक्रवार, चित्रा नक्षत्र, हृषण योग, मेष लग्न में उत्पन्न तथा वैष्णवों 
की आशा के पालने वाले, भगवद्धर्भ सेवी एवं उदारबुद्धि कहे गये हैं। ड--- 
पद्मावती जी की जन्मतिथि चैत्रशक्ल त्रयोदशी, गुरुवार, उत्तरा-फाल्गुनी 
नक्षत्र, श्रुवयवोग, कक लग्न, दी गई है। वे आ्राचाय निष्ठावाली, धर्मज्ञ, धर्मतत्पर, 
गुरुभक्ति परायण, एवं दूसरी लक्ष्मी जी की भाँति कही गई हैं । 


अध्ययन की सामग्री तथा उसको परीक्षा ३१ 


रामानन्द के प्रभाव के विषय में कहा गया है कि वे अपने शिष्य प्रशिष्यो 
से घिर, कर पृथ्वी में निरन्तर सुशोभित होगे | जगद्गुरु होकर वे कल्याण मार्ग 
के कारण, शुभ ज्ञान देनेवाले, जगत्‌ में प्राणियों के ध्येय और पूज्य होगे । 
उनके दशन, स्मरण, अ्रथवा नाम लेने मात्र से पृथ्वी के लोग निस्संन्देह मुक्त 
हो जावेंगे । उनके मन्जमन्त्रार्थ भूषित मत का अवलम्बन कर पृथवी मुनि वृत्ति 
वाले पुरुषो से सुशोमित हो जायगी | शरच्चन्द्र की भांति उनकी उज्ज्वल 
पावनकीर्ति का स्मरण कर लोग पापमुक्त हो जायंगे | उनकी कोर्ति मक्ति, ज्ञान 
एवं कल्याणदायिनी होगी, उससे लोगो का मोह दूर हो जायगा। रामानन्द 
मूर्तिमान्‌ धर्म की भाति होंगे | उनसे शज्नु परास्त होंगे। अतः रामानन्दीय 
वेष्ण॒वों को प्रतिवर्ष उनका जन्मोत्सव करना चाहिये | उनकी पूजा कर मनुष्य 
मनवांछित फल को पायेगा | इसके उपरान्त रामानन्द स्वामी के पूजन की विधि 
कही गई है, जिसका उद्धरण यहाँ अनावश्यक है | 

स्वामी जी की दिग्विजय का भो यहां संक्षेप में उल्लेख किया गया है। 
अपने द्वादश सूर्य सहृश शिष्यो से घिर कर विष्णु की भाति रामानन्द इस 
पुथवी पर भ्रमण करते हुए, विशेष कर, द्वारकादि तीथ्थों में श्रति-स्मृति आदि 
से उत्पन्न वादों से शत्रुओं को पराजित करते हुए. उन्हें राममन्त्र का उपदेश 
देते हुए आसमुद्र चारों दिशाश्रो में विचरण करते हुए, नास्तिको को पराजित 
कर लोक-अशान को दूर करते हुए एवं अनेक गुणो का लोगों में संचार करते 
हुए सुशोभित होगे। वे प्रकृति से शीलवान, दयासागर, महान्‌, घममत्राणा् 
अवतीण विष्णु जी ही होगे । वे भगवद्भक्ति वृत्ति वाले, विद्यावान्‌, निस्पृही, 
एवं आत्माराम होगे | वे उदार कीर्ति होगे, योंगियों में अग्रगएय, पाखएडनाशक, 
सोशील्यादि गणों के वरद्धक होगे । उनके दर्शनमात्र से तीनो ताप मिट जांयगे। 
वे वेदो के गह्माथं का मी प्रकाश करेंगे और गुण, शील, शास्त्र, और कर्मों 
से समस्त शन्नुश्रों को पराजित करेंगे। इस प्रकार उनसे विश्व का अपार 
मंगल होगा । 

स्वामी जी के १०८ नाम भी इस अन्थ में गिनाये गये हैं। जिनमें उन्हें 
रामानन्द, रामरूप, राममंत्राथविदू, कवि, राममंत्रप्रद, रम्य, राममंत्रस्त, प्रभु, 
योगिवर्य, योगगम्य, योगश, योगसाधन, योगिसेव्य, योगनिष्ठ, योगात्मा, और 
योगरूपध्ृक भी कहा गया है | उन्हें वाग्मी, सुदर्शन, जगतपूज्य, एवं अब भी 
कद्दा गया है | गुणवग के द्योतक पहले अक्षर र, य, श, म, भ, श्र, सु, प, 
स, ज, आदि हैं, और अ्रन्त मे कहा गया है कि कृच्छू चान्द्रायणकादशी 
जयन्ती, आदि ब्रतों के भी आचरण करनेवाले रामानन्द जी थे । 


3२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


अगस्त्य-सं हिता की प्रामाणिकता--शअगस्त्य-संहिता! की रचना कब्र 
हुईं श्रोर किसने स्वामी जी के जीवन-दृत्त का सकचन किया, यह नहीं कहा जा 
सकता | इसको प्रामाशिकता के सम्बन्ध में केवल इसी दृष्टिकोण से विचार 
किया जा सकता हैं कि इसके भविष्योत्तरखण्ड मे प्राप्त स्वामी जी का जीवन- 
वत्त प्रामाणिक है या नहीं ? निम्नलिखित कारणों से अगस्त्य सहिता की स्वामी 
जी सम्बन्धी कथा प्रामाणिक मानी जा सकती है | 


१--इसम स्वामी जी का जो भी जीवन-चृत्त दिया गया है, वह चामत्कारिक 
घटनाओ से हीन है। रामानन्द जी की जन्म-तिथि, जन्म-स्थान, गुरु, शिक्षा- 
दीक्षा, श्रादि के सम्बन्ध में जो कुछ मत इस ग्रन्थ में दिया गया है, वह एक 
ओर तो रामानंद सम्प्रदाय मे निविवाद सान्‍्य है, दूसरे उनकी सत्यता विभिन्न 
साक्ष्यों के आधार पर सिद्ध भी कर दी गई है | डा० भण्डारकर, डा० ग्रियसन, 
डा० वथ्‌ वाल, श्रादि विद्वानों ने 'अगस्त्थ संहिता? के आधार पर स्वामी जी की 
जन्मतिथि स० १३४६ वि. मानी है। विभिन्न दृष्टियों से भी देखने पर यह 
असगत नहीं प्रतीत होती । हम इसे प्रामाणिक तिथि मानते हैं, इस सम्बन्ध में 
हम विभिन्न मतों की समीक्षा स्वामी जी का जीवन-बृत्त उपस्थित करते 
समय करेंगे | 


२--इस ग्रन्थ में स्वामी जी के शिष्यों की सख्या तथा नाम वद्दी दिये गये 
हैं, जो भक्तमाल मे भी लगभग मान्य हैं; केवल उन्हें किसती-न-किसी महाभागवत 
का अवतार मान लेने की प्रवृत्ति अ्गस्य-सहिता मे विशेष है। इतनी छूट तो 
किसी भी साम्प्रदायिक व्यक्ति को, अपने महापुरुषो के संबध में लिखते समय दी 
जानी ही चाहिये | यह अवश्य है कि शिष्यों के जन्म के सबतों का यहां कोई 
उल्लेख नहीं है। 


२३--स्वामी जी के महत्व तथा उनकी दिग्विजय के वर्णन मे कुछ भी 
अत्युक्ति नहीं की गई है | लेखक का दृष्टिकोण बहुत कुछ निष्पक्ष एवं उदार 
प्रतीत होता है | इसी प्रकार जब उसने स्वामी जी के १०८ नामों को गिनाया 
है, तब भी उनके गुणों पर ही विशेष ध्यान रक्खा गया है। 


जो हो, श्रगस्त्य-संहिता का दृष्टिकोण पर्याप्त निष्पक्ष है। उसे संप्रदाय 
( रामानंदी ) की पूरी मान्यता ए॑ विश्वास प्राप्त है। साथ ही विभिन्न दृष्टियों 
एवं साक्ष्यों के अनुसार देखने पर भी उससे प्राप्त स्वामी जी का जीवन वृत्त 
अप्रामाणिक नहीं ठहरता। अपने अध्ययन में हमने इस अन्थ से प्राप्त तिथि, 


ग्रभ्ययन की सामग्री तथा उसकी परीच्षा ३३ 


तथा जन्म-स्थान, माता-पिता आदि निर्देशों की प्रामाणिकता की जांच भी 
प्रसगानुकूल की है । 


भविष्य पुराण :--भविष्य पुराण? के प्रतिसर्ग पव, चतुर्थ खण्ड, सप्तम 
अध्याय में रामानन्द के अ्रवतार की कथा दी हुईं हे ।* रामानन्द की कथा 
कहने के पूव देवताश्रो को सूय के प्रभाव की एक गाथा सुनाई गईं है, जिसमें 
मायावती के मित्रशर्मा ओर कलसेन राजा की चित्रिणी नामक द्वादशवर्षीया 
कन्या एक दूसरे पर गंगाद्वार में आकृष्ट होते हैं और सूर्य की पूजा कर उन्हीं 
की कृपा से विवाह बन्धन में बंध भी जाते हैं | अन्त में १०० वर्ष तक निजर 
रह कर आनन्दमय जीवन व्यतीत करते हुए वे मृत्यु के पश्चात्‌ सूर्य में मिल 
जाते हैं। 

सूर्य की इस गाथा को देवताओं के साथ देवराज ने सुना और प्रत्यक्ष ही 
भास्कर सूर्य को देखा । भक्ति नम्न देवों को देखकर तिमिर विनाशक सूर्य ने 
देव कार्य साधक वाणी में कह कि, मेरे अंश से पृथ्‌वी पर एक पुत्र उपन्न 
होगा? और यह कह कर अपने बिम्ब की तेजरांशि को उन्होंने काशी में केन्द्रित 
कर दिया । इसीसे कान्यकुब्ज ब्राह्मण देवल के पुत्र-रूप में रामानन्द का जन्म 
हुआ । यह बालक बाल्यावस्था से ही ज्ञानी व रामनामपरायण था | माता-पिता 
से त्यक्त होकर वह जब राघव की शरण गया, तब चतुदंश कला युक्त साक्षात्‌ 
भगवान्‌ सीतापति ने प्रसन्नता से उसके हृदय में निवास किया | इस प्रकार सूत 
जी कहते हैं कि सूय के अंश से उत्पन्न बलवान हरिभक्त रामानन्द की यही: 
कथा है । 

रामानन्द के शिष्यों के सम्बन्ध में इस प्रतिसर्ग प्ब में अनेक सकेत मिलते 
हैं । इसके अनुसार रेदास" मानदास चमार के पुत्र थे। ये एक बार काशी 
आये और वहां उन्होंने राममक्त कबीर को पराजित किया | इसके पश्चात्‌ वे 
शंकराचार्य के पास शास्त्राथ के लिये गये । पूरे रात दिन दोनो में शास्त्राथ होता 
रहा, और अन्त मे ब्राह्मणों के नेता शंकराचाय द्वारा पराजित होकर वे रामानन्द 
के पास आये ओर उनके शिष्य हो गये। त्रिल्ोचन*, नामदेव जिन्होंने 
दिल्ली के सिकन्द्र सुल्तान द्वारा प्राप्त आधी करोड़ मुद्राओं से काशी में एक 


१- श्लोक ५२-५८ । 

२-वही, अ्रध्याय १८, श्लोक ५३-५५। 

३-वही, अध्याय १५, श्लोक ६४-६७ | 

४--वही, अध्याय १६, श्लोक ५१-५५, अध्याय २० श्लोक ६४-६५। 
डे 


३४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


घाट बनवाया था तथा गुजर देश के नरश्री' ( नरसी मेहता ) आदि का काशी 
आकर रामानन्द का शिष्य होना कहा गया है। इसी प्रकार रामानन्द संकन, 
सधना? के गुरु कबीर”, पीपा* और नानक के भी गुरु कहे गये हैं । 
जिस प्रकार निम्बादित्य, विष्णुस्वामी, मध्वाचार्य, शकराचाय, बराहमिहिर, वाणी- 
भूषण, धनवन्तरि, भट्टो जी, रोपण, ओर जयदेव ने काची, हरिद्वार, मथुरा, 
काशी, उज्जयिनी, कान्यकुब्ज, प्रयाग, उत्पलारण्य, इष्टिका, और द्वारका में 
“घुकन्दरः द्वारा हिन्दओं को मुसलमान बनाने के लिये स्थापित यन्त्र को उल्नट 
डाला था, उसी प्रकार अयोध्या में स्वामी रामानन्द के एक शिष्य ने मुसलमान 
हो गये हिन्दुओं को फिर से वेष्णव बनाया ।* कहा जाता है कि रामानन्द के 
प्रभाव से वे सभी पच सस्कारों से संयुक्त हो गए। ऐसे वैष्ण॒वों को सयोगी* 
कहा गया है । इसी प्रकार २१२ वें अध्याय मे यह भी कह्दा गया है कि बाबर 
द्वारा अ्रष्ट किये जाने पर शकराचाय के गोन्नज मुकुन्द ब्रह्मचारी श्रपने २० शिष्यों 
के साथ अग्निप्रवेश कर गये |* बाद मे मुकुन्द ब्रह्मचारी अ्रकबर के रूप में 
अवतरित हुए ।*” सात शिष्य तो अकबर के दरबार में सुशोभित हुए *, और 
शेष १३ विभिन्न स्थानों में चले गये || इनमें से ५ शिष्यों ने रामानन्द- 
सम्प्रदाय में दीक्षा ले ली | श्रीघर अ्रनप के पुत्र तुलसी शर्मा के रूप में उत्पन्न 
हुए । ये पुराणों में निष्णात थे। अपनी पत्नी के उपदेशों से प्रेरित होकर 
शघवानन्द के पास आकर रामानन्द-सम्प्रदाय में शिष्यत्व स्वीकार करके काशी 
रहने लगे थे ।** शब्भु चन्द्रभट्ट की जाति में हरिप्रिया नाम से उत्पन्न हुए 

१--बह्ी, श्रष्याय १७, श्लोक ६०-६६ । 

२--अध्याय १६, श्लोक ८१ । 

३--वही, अध्याय १८ श्लोक ५०-५१ । 

४-वही, अध्याय १७, श्लोक ४० । 

५--वही, श्रध्याय १७, श्लोक ८३-८४ । 

<--वहीं, अध्याय १७ श्लोक ८६-८७ | 

७--वहीं, अध्याय २१, श्लोक ४५-७५ | 

८-वही, अध्याय २१, श्लोक ५४-५५ भोर ५५८। 

8 - अध्याय २२ श्लोक & से ११ तक | 

१०- श्लोक ६-१७, वही । 

११--वद्दी, श्लोक २०-२६ तक । 


१२५-वही, श्लोक २७ । 
१३--बही, श्लोक २७ से २९। 


अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा ३५४ 


ओर रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित होकर अपने आराध्य की प्रशंसा के गीत में 
निरत रहने लगे ।* वरेश्य अग्रभुक्‌ ( परिडत रघबर मिटठ्लाल शास्त्री के मत 
से कदाचित्‌ अग्रदास )* के नाम से उत्पन्न हुए। ये शान-ध्यान में सदैव 
निरत रहते थे | ये भाषा छुन्दों के कवि थे ओर रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित 
हो गये थे ।* मधुब्रतिन्‌ कीलक ( कदाचित्‌ कील्हदास ) के रूप में उत्पन्न 
हुए । उन्होने रामलीला का प्रचार किया और अन्त में वे रामानन्द सम्प्रदाय में 
प्रवेश कर गये।” विमल दिवाकर नाम से उत्पन्न हुए और उन्होंने सीता- 
लीला का प्रचार कर रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षा ले ली |* 


इसी तृतीय प्रतिसर्गपव के चतुर्थ खण्ड में एक राम शर्मन्‌ की भी कथा 
दी हुई है ।६* वह इस प्रकार है :---काशी में एक शिवोपासक रामशमंन्‌ थे | 
शिवरात्रि के दिन शिव ने प्रसन्न होकर उन्हें दर्शन दिया और एक वर मॉँगने 
को कहा | शिव के इस कथन पर रामशर्मा ने उनसे कहा कि मेरे हृदय में वही 
देवता निवास करें, जिसका आप ध्यान किया करते हैं | शिव ने इस पर राम- 
लक्ष्मण का ध्यान और बलभद्र की पूजा देकर अपने को अन्तर्धान कर लिया । 
भक्त रामानन्द था और द्वादशवर्पीय कृष्ण चैतन्य के पास जाकर उनका शिष्य हो 
गया; ओर उन्हीं के कहने से उसने “अध्यात्म रामायण” की रचना की | इस 
कथा पर टिप्पणी करते हुए परिडत रघुबर मिट्॒ठ्लाल शास्त्री जी ने लिखा है 
कि इमका तात्पय केवल इतना है कि काशी के रामानन्द ने शैव घर्म को छोड़ 
कर वैष्णव घम को अपनाने के थोड़े ही दिन बाद और अपने रामानन्दी- 
सम्प्रदाय की स्थापना के पूव 'श्रध्यात्म रामायण” की रचना की, और कृष्ण 
चैतन्य क॑ पास जाकर उनका शिष्य हो जाना लेखक की कोरी कह्तवना जान 
पड़ती है।” क्योंकि बिना देश-काल का विचार किये किसी-न-किसी बड़े 


१--वही, श्लोक ३०-३१। 
“दि आथरशिप आवू अध्यात्म रामायण”, गगानायका रिसचे इन्स्टीस्यूट जर्नल 
ए० २२३ | 
३-भ० पु० तृ० प्र० खण्ड ४ भ्रत्याय २२ श्लोक ३१-३२ । 
४--वही, श्लोक ३२-२३ । 
५--वही, श्लोक ३३-२४ । 
६-खण्ड ४, अध्याय १६, श्लोक २१-३२ । 
५--दि आथरशिप शआवू अ्रध्यात्म रामायण, पृष्ठ २१६ । 





डे६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


महात्मा को वह कृष्ण चैतन्य के पास शांतिपुर नदिया में मेजता है, ओर उससे 
उनका शिष्यत्व स्वीकार करवाता है ।* 


इसी खण्ड में रामशर्मा का एक और परिचय दिया गया है।"* इसके 
अनुसार रामानुज दाक्षिणात्य आयशर्मा के घर उत्पन्न हुए थे, और रामशर्मा के 
छोटे भाई ये । रामशर्मा पतंजलि के अनुयायी थे | एक बार तीथंयात्रा के सबंध 
में ये काशी आए । वहाँ अपने १०० शिष्यों से घिर कर उन्होंने शंकराचाय से 
शास््राथ प्रारम्भ कर दिया। शकर द्वारा पराजित होकर उनके शब्द-वाण से दुःख 
अनुभव करते हुए लज्जानन होकर रामशर्मा फिर अपने घर को लौट गए। फिर 
शास्त्र पारगत रामानुज अपने भाई के शिष्यों से घिर कर काशी शआए। वहाँ 
उन्होंने वेदान्त शास्त्र पर शंकराचाय से शासत्राथ किया । रामानुज कृष्ण के पक्ष 
में थे और शकराचार्य शिव के । रामानुज ने शंकराचार्य को उन सभी शास्त्रों में 
पराजित किया, जिन जिनका उन्होने अवलम्बन किया । अन्त में शुक्ल वस्त्र पहन 
कर शंकराचार्य रामानुज के शिष्य हो गए, और “गोविन्द” का नाम उच्चारण 
कर उन्होने अपने को पविन्न किया | 


इस कथांश पर भी पण्डित रघुवर मिट्ठु लाल शास्त्री ने टिप्पणी की है--- 
“यह कथा लेखक की कपोलकल्पना है। यदि इसका कोई अ्रथ हो सकता है तो 
केवल यही कि इसमें शंकराचाय के श्रद्वेत दर्शन पर कृष्ण-भक्ति की विजय 
दिखाई गई है । इस अद्वैत दर्शन के सामने रामानन्द को भी क्कुकना पड़ा जो 
भक्ति के स्वयं समथक थे, और श्रपने अनुयायियों ( साम्प्रदायिकों ) के अनुसार 
जिनकी आचाय-परम्परा ( जिसमें सभी मूलतः दाक्षिणात्य थे ) रामानुज की 
अपेक्षा कहीं अधिक प्राचीन है [?रै 


भविष्य-पुराण” की प्रामाणिकता--क---“भविष्य-पुराण” में रामानन्द 
का जीवन-इत्त कब जोड़ा गया, यह कहना कठिन है, किन्तु इतना तो निश्चित्‌ 
है कि यह अंश तुलसीदास के समय में अथवा उसके बाद ही जोड़ा गया होगा । 
रामानन्द-सप्रदाय इतना विस्तृत, दृढ़ एवं उदार बन चुका होगा कि उसमें अद्वेत 
मतवालो को भी कुछ-न-कुछ आकषण प्राप्त होता रहा होगा । मुकुन्द ब्रह्मचारी 
र--वही, एष्ठ २१६ । 
२--“भविष्य पुराण, चतुथे खण्ड अध्याय १४ श्लोक ८७ से ११८ तक 
३--दि आथरशिप आवू श्रध्यात्म रामायण--पं० रघुबर मिट्ठ्लाल शास्त्री, एष्ठ 
२२१। 


अध्ययन की सामग्री तथा उसको परीक्षा ३७ 


के शिष्यों की कथा से यही सकेत मिलता है। भक्त 'द्वाकरः नाभादास के 
समकालीन थे, भक्तमाल में उनका उल्लेख हुआ है । 
ख--तृतीय प्रतिसग के लेखक ने इतिहास के सत्य की पूरी अवहेलना की 
की है। रैदास और शंकराचार्य, रामानन्द, शंकराचार्य तथा रामानन्द और नानक 
( जन्म सं० १४२६ विं० ) को समकालीन कहा गया है । इसी प्रकार त्रिलोचन 
( जन्म सं० १३२४ वि० )*, नामदेव, ( वि० १३६२७-१४०७ )* तथा नरसी 
मेहता (सं० १४७२-१५ ३८) ९, और नानक (सं० १५२६ जन्म)” को रामानन्द 
का शिष्य कहा गया है। एक तो इस प्रकार का उल्लेख भक्तमाल आदि प्राचीन 
ग्रन्थों में नहीं मिलता कि उपयुक्त भक्त स्वामी जी के शिष्य थे, दूसरे यदि इसे 
सत्य मान लिया जाय तो रामानन्द का जीवनकाल कम-से-कम १३२४ वि० सं० से 
सं० १५३८ तक मानना पड़ेगा | इस प्रकार उनकी आयु कम-से-कम २०० वर्ष 
की ठहरती है, जो असम्भव है। इतना अत्युक्तिपूर्ण उल्लेख प्रतिस्ग पर्व के लेखक 
की अनभिज्ञता का ही परिणाम है। इसी प्रकार लेखक राघवानन्द और तुलसी- 
दास को समकालीन मानता है | फिर, राधवानन्द जी तुलसी शर्मा को क्‍यों 
रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित करते ! इससे यह अनुमान कर लेना कि लेखक 
तुलसीदास का भी समकालीन प्रतीत नहीं होता, असंगत न होगा । उसका 
इतिहास-सम्बन्धी ज्ञान एकदम शूल्य है। 
ग--इस सर्ग में रामशर्मन्‌ की कथा को देख कर कुछ विद्वानों ने अनुमान 
किया है कि वे रामानन्द ही हैं, अतः “अध्यात्म रामायण” रामानन्द की ही कृत्ति 
है । किन्तु रामानन्द को काशी निवासी और रामशमंन्‌ को दाक्षिणात्य ( आचार्य 
शर्मन्‌ का पुत्र तथा रामानुज का अग्रज ) कहा गया है, फिर लेखक ने रामानुज, 
रामशर्मन्‌, चैतन्य, और शंकराचार्य को समकालीन मान कर पुनः अपनी इति- 
हास ज्ञान-शून्यता का परिचय दिया है। अतः रामशमंन और रामानन्द को 
भिन्न ही मानना होगा | यदि लेखक की इतिहास-सम्बंधी अज्ञानता का विचार न 
भी किया जाय तो भी रामानंद को लेखक ने स्पष्ट ही काशी में उत्पन्न एवं 
राघव का शिष्य कहा है तथा रामशरमन्‌ को दाक्षिणात्य और चैतन्य महाप्रभु 
से प्रभावित | 


१--उत्तरी भारत की सन्त परम्परा, परशुराम चतुवंदी, प० १२३ । 
२--वही, पएृ० ६६ । 

३--वही, पृष्ठ €१। 

४--बही, एप्ठ २८६। 
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घ--रामानन्दी भक्त रामानंद को राम का अवतार मानते हैं, सूर्य का नहीं; 
उनके पिता का नाम सम्प्रदाय की मान्यताओं तथा 'अ्रगस्त्य संहिता” के' आधार 
पर पुण्यसदन है, देवल नहीं । रामानन्द माता-पिता द्वारा परित्यक्त होकर राघव 
(राघवानन्द) की शरण गए, इसका कोई निश्चित्‌ प्रमाण नहीं मिलता । रामानंद 
बाल्यकाल से ही भक्त एवं ज्ञानी थे, तथा उनका मुख्य निवास-स्थान काशी था। 
इसे प्रायः सभी साक्ष्य स्वीकार करते हैं। 


निष्कर्ष :--ऊपर की विवेचना से यह स्पष्ट है कि “भविष्य-पुराण? के 
समस्त उल्लेखो को प्रमाण-कोटि में नहीं लिया जा सकता है | 


वेश्वानर संहिता--वैश्वानर संहिता की सूचना डाकोर से सं० १६६३ 
में प्रकाशित श्री रामानन्द जन्मोत्सव” ग्रंथ में पं० रामनारायणुदास ने दी है | 
यह संहिता कहाँ से प्रकाशित हुईं, अथवा कहाँ मिल सकती है, इसकी कोई भी 
सूचना परिडत जी ने नहीं दी है। उनके द्वारा इस संहिता से निम्नलिखित 
श्लोक रामानन्द के संबंध म॑ उद्धत किये गए हैं :--- 


सो $ वातरज्जगन्मध्ये जंतूनां सवसंकटात्‌ । 
पारं करती” हि धर्मोौत्मा रामानन्दरसस्वयं स्वभः॥ १। 
साधे कृष्ण सप्र्या चित्रा नक्षत्र संयुते। 
कुम्भलग्ने सिद्धि योगे सुसप्तदन्‍्डगेरवों ॥ २॥ 
रामानन्द: स्वयंराम: ग्रादुभतों महीतले ॥| 
कली लोके मुनिर्जात: सर्बेजीवदयापर: ॥ 
तप्तकांचनसंकाशोी रासानन्दः स्वयं हरि:॥ ३ ॥ 


इसके पश्चात्‌ ही निम्नलिखित श्लोक उद्धुत किया गया है :-- 
रसेषुत्रयवनीसंख्ये.. वर्ष वेक्रम राजके । 
साघस्यासितसप्तम्यां रासानन्दो ह्यमदूभुवि ॥ १॥ 
उपयुक्त श्लोकों से निम्नलिखित निष्कर्ष निकलते हैं :-- 
क--जन्तुश्रों के ताप को दूर करने के लिये खय्य॑ भगवान्‌ धर्मांत्मा 
रामानन्द के रूप में जगत्‌ में श्रवतरित हुए थे । 
ख--रामानंद खय॑ राम के अवतार थे | 


ग--वे धर्मात्मा, सर्वजीवदयापर एवं तप्तकांचन की भाँति प्रकाश- 
मय थे । 
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घ--रामानन्द का जन्म माघ कृष्ण सप्तमी, चित्रा नक्षत्र, कुम्म लग्न, 
सिद्धि योग, सूर्य के उदय होने के सात दण्ड बाद सम्बत्‌ १३५४६ बि० में 
हुआ था । 

इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में हमारा ज्ञान पूर्णतया संदिग्ध है, अतः हम इसकी 
प्रामाणिकता के विषय में कुछ भी नहीं कह सकते | फिर भी इतना तो कहा 
ही जा सकता है कि इस अन्थ की उद्)धुत पक्तियों में रामानन्द के संबंध में जो 
कुछ भी कहा गया है, वह सम्प्रदाय की रामानन्द-सम्बन्धी धारणाश्रों के पूर्णतया 
अनुकूल है । रामानन्द-सम्प्रदाय मे रामानन्द, राम के ही अवतार माने जाते हैं । 
उनकी जन्मतिथि भी स० १३४६ वि० माघ कृष्ण सप्तमी मानी जाती है। 
अ्रगस्त्य सहिता? में भी यही तिथि दी गई है | भण्डारकर जैसे विद्वान भी इस 
तिथि को स्वामी जी के जन्म की प्रामाणिक तिथि मानते हैं | 


वाल्मीकि-संहिता--वाल्मीकि सहिता की मुख्य देन इस बात में है कि 
इस ग्रन्थ में भगवान्‌ राम के रामानन्दावतार में तीर्थराज प्रयाग में जन्म लेने 
का कारण बतलाया गया है | एक समय भगवान शंकर ने पावंती को मैथिली 
महोपनिषत्‌” ( जो पूरा का पूरा इस अन्थ मे मिल जाता है ) सुना कर कह्दा 
कि इस “उपनिषत्‌? को सुन कर आचाये का स्तवन करना चाहिये | इस पर 
पावती ने पूछा, वह कौन सा आचाये है जिसकी उपासना की जाय ??, तब 
शकर ने बतलाया कि यों तो संसार में अनेक आचार्य हो चुके हैं, किन्तु पाखण्ड' 
प्रचुर कलि मे विष्णु घ्म प्रवतेक रामानंद के रूप में स्वय भगवान्‌ राम अवतार 
लेंगे; श्रौर क्योंकि धर्म प्रचारक ब्राह्मण ही होते आए. हैं, इसलिये वे महापुण्य 
प्रयाग मे जन्म धारण कर सवंशासत्र सपन्न ब्रह्मचारी, महात्रती होकर जिदएड 
धारण कर काशी मे निवास करेगे। उन्हीं का सस्तवन महापातक नाशक है | 
इस पर पार्वती को शंका हुई कि “भगवान्‌ राम को तो साकेत ही प्रिय है, 
फिर वे तीर्थराज प्रयाग में क्यो प्रकट हुए. !! शकर इसी प्रश्न का उत्तर इस 
प्रकार देते हैं :--- 

किसी समय प्रयाग मे दस वर्षीय मनसुख नामक बालक बन में रह कर 
तपस्या किया करता था | अपने बालरूप में अपनी निर्व्याजरति देख कर भगवान्‌ 
वहीं प्रकट हो गए, और उन्होंने मनसुख के साथ बहुत देर तक क्रीड़ा की । 
जब वे चलने लगे तब्र मनसुख को बड़ा दुख हुआ, पर उसने उन्हें रोका 
नहीं, प्रत्युत वन्य फलों से उनका सत्कार ही किया। इससे सतुष्ट होकर भगवान्‌ 
ने उससे वर मांगने को कहा | मनसुख ने बर मांगा कि उसका उनसे अ्रविचल 
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"एवं भ्रुव संबंध बना रहे | 'एवमस्तः कह कर भगवान्‌ अनन्‍्तर्घान हो गये। 
मनसुख को बड़ा कष्ट हुआ कि जिस घर से वह दूर है उसी को बसाने का 
वरदान उसने भगवान से मांग लिया। परन्तु भगवान्‌ ने उसे स्वप्न में आश्वा- 
सन दिया और उसकी इच्छा को पूर्ण करने के लिये ही उन्होंने प्रयाग में जन्म 
धारण किया । 


“घाल्मीकि संहिता? की प्राचीनता के सम्बन्ध में कुछु भी नहीं कहा जा 
सकता । इतना तो स्पष्ट ही है कि इस ग्रन्थ का पता तब तक लोगों को नहीं 
था जब तक इसका प्रकाशन नहीं हुआ था | इस बात की पुष्टि के लिये मैं इस 
ग्रन्थ के सम्पादक श्री मगवतदास ब्रह्मचारी द्वारा लिखित भूमिका से इन पंक्तियों 
की श्रोर विद्वद्वग का ध्यान श्राकृष्ट करता हूँ :-- 


“हमने अरब से पहले कभी इसलिये प्रयत्न नहीं किया था कि हम भी 
ससार में सर्वोच्च ओर साम्प्रदायिक गिने जावें। परन्तु अरब हम नये युग में 


हट अब तो अपने घम, कम, रूप, मर्यादा, सभी पदार्थों की गवेषणा 
करनी है... ... ... ऐसा करने से हम उसी रेखा पर खड़े रह जावेंगे जहाँ रह 
कर हमने अपनी उन्नति का मार्ग भुला दिया हैं... ... ... जहाँ से हमें पंथाई की 


उपाधि मिली थी और जहाँ रह कर हमने इस कलंकित उपाधि को स्वीकार कर 
लिया था |” अन्थ की मूल प्रति के विषय में लिखते समय श्री रघुवरदास 
वेदान्ती ने इस अन्थ के प्रारम्भ में लिखा है कि “पुरातत्वानुसघायिनी समिति 
ने अल्पकाल में ही श्री रामानन्द-सम्प्रदाय का बहुत उपकार किया है। यह 
समिति कुछ काल से इस चिन्ता में थी कि कोई ऐसा प्रामाणिक ग्रन्थ उपलब्ध 
हो जिसमें श्री रामानन्द सम्प्रदाय के सिद्धान्तों का अच्छा वर्णन हो | अनवरत 
परिश्रम के बाद अन्त में अहमदाबाद में परिडित बृन्दात्रन शर्मा जी के यहाँ 
नारद पाचरात्रान्तगंत “श्री मदवाल्मीकि संहिता? की एक प्रति उपलब्ध हो ही 
गई | साथ ही दूसरी प्रति पूने के पणशीकर के० बी० शर्मा जी से उपलब्ध 
हुई । इन्हीं दोनों प्रतियों के आधार पर इस ग्रन्थ का सम्पादन किया गया है |” 
ऊपर के उद्धरणों से स्पष्ट है कि वाल्मीकिसंहिता” का प्रकाशन किसी निश्चित 
उद्देश्य से किया गया है | इधर जब से रामानन्द-सम्प्रदाय और रामानुज-सम्प्रदाय 
में परम्परा-संबंधी झगड़े चले हैं, तब से अनेक ग्रन्थ प्रकाश में आये हैं । 
“आनन्द भाष्य”ः का भी प्रकाशन इसी संबंध में इस ग्रन्थ के प्रकाशित होने के 
आठ वर्ष बाद सन्‌ १६२६ में अश्रहमदाबाद से ही हुआ था। जब तक इन ग्रन्थों 
'की प्राचीन हस्तलिखित प्रतियाँ न प्राप हो जाँय और उनकी पूण परीक्षा न हो 
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जाय तब तक उनकी प्रामाणिकता नितान्त ही संदिग्ध है। जो हो, स्वामी जी 
के प्रयाग में जन्म लेने का जो कारण इस ग्रन्थ में बतलाया गया है, उससे 
हमारे अध्ययन को कुछ भी गति नहीं मिलती | इससे केवल इतना ही ज्ञात 
होता है कि सम्प्रदाय रामानन्द को राम का अवतार मानता है | राम को यद्रपि 
साकेत प्रिय है, परन्तु भक्त मनसुख के लिये उन्होंने अपने रामानन्दावतार में 
प्रयाग में ही जन्म लिया । 


रसिक प्रकाश भक्तमाज्---'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के लेखक महन्थ्‌ 
जीवाराम जी ने इस ग्रन्थ में रामानन्द-सम्प्रदायान्‍्तगंत 'रसिक-सम्प्रदाय”ः के भक्तों 
का विवरण उपस्थित किया है। ये चिरान ( छुपरा ) के रहनेवाले कान्यकुब्ज 
महात्मा शंकरदास के पुत्र ओर अयोध्या जानकी घाट के प्रसिद्ध रामायण टीका- 
कार महन्थ रामचरणुदास के शिष्य थे | जीवाराम जी को शंकरदास जी ने ही 
श्रग्नदास कृत ध्यान मजरी”? दी थी, और बाद में चल कर महन्थ रामचरण 
दास जी ने इनमें माश्ुय भाव की भक्ति को पुष्ठ कर दिया। इन्हीं से इनको 
अ्रलि! नाम का सम्बन्ध भी मिला | इस अन्थ की रचना सम्वत्‌ १८६८ वि० 
के लगभग हुईं थी | जीवाराम जी के शिष्य वासुदेवदास उपनाम जानकी- 
रसिक शरण के मनमे सं० १६१६ श्रावण शुक्ला ६ सोमवार को इसकी टीका 
करने की इच्छा हुई जो सं० १६४२ वि० मे समाप्त हुई | ग्रन्थकार ने इसका 
रचनाकाल यों दिया है :-- 
श्रीजनक किशोरी व्याहदिन, उत्सव साजसमाज | 
विपुल संत भाविक जहां लक्यो पूर्ण रसराज ।॥ 
श्री गंगातट सरस थल लहि चिरान स्थान। 
छपरा मुख्य निकुज में सोइसमाज की ध्यान || 
मनन करत आश्चय सुख भयो स्वप्न अनुकूल । 
नवलभक्त माला रच्यो सकल सुमंगल मूल ॥ 
संचत अध्टादश विशद्‌ सकर सास गत पांच । 
दिवस मनोहर छुयानवे प्रकट नवल-जस सांच ॥ 
माधवसित अट्टानवे नवभी विमल विलास | 
नव॒ल किशोरी जन्म दिन पूरन रसिक प्रकाश | 
रसिक-सम्प्रदाय में जीवाराम जो द्वितीय 'नाभा? कहे जाते हैं और इस 'भक्तमाल” 


क्म्म्म 


औ--रसिक प्रकाश भक्तमाल, छ० २२४ । 


४२ रामानन्द साम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


को वही स्थान प्राप्त है, जो रामानन्द-सम्प्रदाय में नाभादास कृत भक्तमाल फो 
है | ज़ामाकृत भक्तमाल के प्रसिद्ध टीकाकार रूपकला जी ने इस अन्थ को 
प्रामाणिक मान कर अपनी टीका में इससे प्रचुर उद्धरण दिया दे । 

इस ग्रन्थ में रसिक-सम्प्रदाय का इतिहास प्रस्तुत करते समय लेखक ने 
स्वामी रामानन्द, स्वामी राघवानन्द और स्वामी हर्थानन्द के विषय में कुछ 
पंक्तिया लिखी हैं। माधुय-रस की परम्परा बतलाते हुए सर्व प्रथम लेखक ने 
स्वामी इहर्यानन्द के विषय में निम्नलिखित छुप्पय लिखा है :--- 


चरन कमल वन्दों कृपालु हयौनन्द स्वामी 
सबवंस सीताराम रहसि दशधा अनुगामी || 
वालमीकिवर शुद्ध सत्व साधुय रसालय | 
दरसी रहसि अनादि पूर्व रसिकन की चालय | 
नित सदाचार में रसिकता अ्रति अद्भुत गति जानिये। 
जानकि वल्लम #$पाज्हि शिषप प्रतिशिष्य बखानिये ॥* 
ग्रागे लेखक स्वामी राघवानन्द तथा रामानन्द जी के विषय म॑ कहता है :--- 
रसिक राघवानन्द बसे काशी अस्थाना | 
गुरूरूप शिवलये दई रसिकाई ध्याना ॥ 
काल करालहिं. जीति शिष्यकरिय रासानन्दा | 
प्रकटी भक्ति अनादि अवध गोपुर स्वच्छन्दा | 
आचारज को रूप घर जगत उधारन जतन किय | 
सहिमा महा प्रसाद की अगट रसिक जन सुक्खदिय ॥ 
उपयक्त उद्धरणों से निम्नलिखित निष्कर्ष निकलते हैं :-- 


स्वामी हर्यानन्द दशघा भक्ति? के अनुगामी एवं सीताराम की रहस्यकेलि 
के उपासक थे । उन्होंने वाल्मीकि द्वारा प्रगटित शुद्ध माघुय॑ रस का दर्शन कर 
लिया था । उनके सदाचार में भी अद्भुत ढहग की रसिकता मिली हुई थी । 
अपने शिष्य-प्रशिष्यों को उन्होंने भगवान जानकी-वल्लभ की स्वयं-प्राप्त कृपा का 
वर्णन कर सुनाया था । राघवानन्द काशी मे शिव की उपासना करते थे, किन्तु 
शिव ने उन्हें रसिकता का ध्यान दिया था । राघवानन्द ने कराल काल को जीत 
कर रामानन्द को शिष्य किया, जिससे अवध के गोपरों में अनादि भक्ति 





१--बही, एछ १० छप्पय ६। 
२--बही, छप्पय १०, पृष्ठ १०॥ 


अध्ययन को सामग्री तथा उसकी परीक्षा ४. 


स्वच्छुंद प्रगट हो गई । रामानन्द ने आचाये का रूप धारण कर ससार का उद्धार 
किया था | फिर तो रसिक जनो के मन में महाप्रसाद की महिमा ही प्रगठ हो 
गई, इससे उन्हें सुख मिला। 

इस ग्रन्थ के लेखक का प्रमुख दृष्टिकोण रामानन्द-सम्प्रदाय में श्रृंगारी- 
भक्ति का इतिहास प्रस्तुत करना रहा है। इसलिये उसने हर्यानन्द, राघवानद 
ग्रोर रामानन्द को भी रसिक मान लिया है। ओरी वैष्णुवमताब्जभास्कर? में 
स्वामी रामानन्द जी ने जीव और ईश्वर के सम्बन्धों का निरूपण करते हुए' 
भार्या-सत्‌ त्व सबम्न्ध भी दोनों में बतलाया है । स्वयं वे कैंकय भाव के उपासक 
थे | लेखक ने इसी संकेत के बल पर कदाचित्‌ स्वामी जी को माधुयोपासक 
मान लिया हो | आगे चल कर इस “भक्तमाल” में रामानन्द-सम्प्रदाय में माधुय 
भाव के विविध रूपो के विकास का अच्छा इतिहास मिल जाता है। इसका 
हमने पूर्ण उपयोग 'रामानन्द-सम्प्रदाय का इतिद्दास तथा सम्बद्ध-शाखाएँ? 
वाले प्रकरण में किया है। अतः यहाँ अनावश्यक समझ कर इस प्रसंग को छोड़ 
दिया जा रहा है । 

रसिक प्रकाश भक्तमाल की ठीका--टीकाकार वासुदेवदास उपनाम 
जानकी रसिकशरण : 

यह टीका सं० १६४२ वि० में समाप्त हुई थी। टीकाकार महन्थ नीवाराम 
जी के ही शिष्य थे। उन्होने रामानन्द स्वामी के सम्बन्ध में मूल छुप्पय पर 
टीका करते हुए लिखा है कि एक दिन शंकर मतानुयायी रामदत्त को बुला 
कर राघवानन्द ने कद्दा कि तुम्हारा काल समीप है जाकर अपने गुरु से शीघ्र 
इसका उपाय पूछी । गुरु ने राघवानन्द के पास ही उन्हें भेज दिया। राघवानन्द 
ने पंचसंस्कार, तत्वत्रय, रसिकरीति आदि देकर उन्हें शिष्य बना लिया और 
उनका नाम रामानन्द रकखा || आगे चल कर अनन्तानंद के प्रसंग में टीका- 
कार ने बतलाया है कि रामभक्ति का प्रचार शठकोप, रामानुज आदि कर गए 
हैं, बीच में यह मन्द पड़ गया था, रामानन्द ने इसे पुनः जाणत किया । * 

इस प्रकार लेखक एक ओर रामानन्द्‌ का सम्बन्ध रामानुज-संप्रदाय से 
जोड़ता है और दूसरी ओर रामानन्द को राघवानन्द के यहाँ आने के पूब शिवो- 
पासक ( शंकर मतानुयायी ) बतलाता है। भक्तमाल ( नाभाकृत ) के टीकाकार 
'रूपकला” जी इस मत से सहमत है। अधिकाश विद्वान इस मत को ठीक ही 





१--रसिक प्रकाश भक्तमाल, टीका पृष्ठ १०-११ । 
२--वही, पृष्ठ १२०१३ । 


है है रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


मानते हैं | रामानन्द-सम्प्रदाय मे प्रचलित आधुनिक विचार धारा के अनुसार 
रामानन्द का जन्म से ही रामानन्द नाम था। उनका जन्म प्रयाग में हुआ था 
ओर उनके पिता पुण्यसदन ने उन्हें सीधे राघवानन्द के ही चरणों में अर्पित कर 
दिया था । अगस्त्य सहिता? भी इसी मत के पक्तु में है। फिर भी यह निश्चित्‌ 
रूप से नहीं कहा जा सकता कि कौन सा मत सही है | जो हो, इस ग्रन्थ में श्री 
जानकी रसिक शरण ने किसी प्रचलित किंवदन्ती का ही सहारा लिया होगा | 


टीकाकार ने प्रायः प्रत्येक छ॒ुप्पप की टीका लिखी है, और भक्तों की 
सामान्य-जीवनी पर भी प्रकाश डाला है। आगे हम रामानन्द-सम्प्रदाय की 
उपशाखाओं का विवेचन करते हुए, इस ग्रन्थ का सहारा लेना पड़ेगा | वहाँ 
इसका व्यापक उपयोग किया गया है। 


सध्ययुग के अन्य प्रन्थ--जिनमें रामानंद जी का उल्लेख किया 
गया है-- 

इस संबन्ध में गोस्वामी हरिवंश जी के शिष्य श्रृबदास ( वि० १६ वीं 
शताब्दी के अंत और १७ वीं का प्रारम्भ ) कृत “भक्तनामापली?, व्यास जी 
का वर्णन”, भगवतरसिक ( श्रीह्वरिदास जी के शिष्य ) जी कृत भक्त नामावली?, 
मलूकदास कृत 'ज्ञानबोध” आदि का नाम लिया जा सकता है । 


व्यास जी ने रामानन्द के साथ ही सेन, घना, रैदास, कबीर, पीपा, और 
सुरसुरानन्द आदि का भी स्मरण किया है। भगवतरसिक कृत भक्तनामावली में 
स्वामी रामानन्द तथा उनकी शिष्य-परंपरा में पीपा, सेन, धना, कबीर, रेदास, 
अग्रदास, नाभा, लाखा, और कूबा जी का उल्लेख किया गया है। मलूकदास 
कृत ज्ञानबोध? में रामानंद तथा कबीर, रैदास, घना, पीपा, सेन, कूबा, जंगी 
जी, ज्ञानी आदि का उल्लेख मिलता है। इसी प्रकार नागरीदास जी के ग्रन्थ 
'पदप्रसंग माला? में भी कबीर और रैदास के नाम मिलते हैं, किन्तु यहाँ 
रामानन्द जी का कोई उल्लेख नही है | भ्र्‌ वदास जी ने अपने ग्रन्थ भक्त नामा- 
'बली? में रामानन्द, कबीर, रैदास, घना, पीपा, सेन, नाभा जी आदि के सम्बन्ध 
में निम्नलिखित उल्लेख किया है : 


रामानन्द--रामानंद, अंगद, सोभू, हरिव्यास अरु छीत। 
एक एक के नास तें, सब जग होइ पुनीत ॥ 


भक्तनामावली, सं० राधाकृष्ण॒दास 
पृ० १०, दोह्टा १०३, 


अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा धपू 


अन्यभक्त--जिनि जिनि भक्तनि प्रीति की ताके बस भए आनि | 
सेन होइ नृप टहल कियो, नाम देव छाईछानि ॥ . 
जगत विदि्त पीपा, धना, अरु रेदास कबीर | 
महाधीर दृढ़ एकरस, भरे भक्ति गंभीर ॥ 
वही, दोहा ६८-६६ पु० १०, 
इन दोहों से केवल इतना ही ज्ञात होता है कि रामानंद एक बहुत बड़े 
संत थे, जो संसार को पवित्र करनेवाले थे | सेन के लिए. मगवान ने राजा की 
सेवा की थी, पीपा, धना, रैदास और कबीर गंभीर-महाधीर थे एवं रामरस- 
भक्तिभाव से भरे थे । 


बा० राधाकृष्णु दास ने इन भक्तों के संक्षिपि जीवन-चरित का उल्लेख 
करते हुए. निम्नलिखित मत व्यक्त किए: हैं--रामानन्द जी भक्तमाल के साहय 
पर दक्षिण देश निवासी सन्यासी थे, राघवानन्द ने उन्हें आसन्न मृत्यु का समा- 
चार देकर योग द्वारा बचाया । रामानन्द उनके शिष्य हो गए, फिर बद्रिकाभ्रम 
की यात्रा करके पंचगंगाघाट काशी में बस गये । खान-पान संबन्धी मतभेद के 
कारण गुरु ने इन्हें स्वतंत्र मत चलाने का आदेश दिया। राधघाक्ृष्णदास ने 
धभारतवर्षीय उपासक संप्रदाय” तथा भक्तमाल के साक्ष्य पर रामानन्द को रामा- 
नुज परंपरा में पांचवाँ आचाये माना है और कबीर का समय सं० १५४४ वि० 
में मानकर रामानद का जीवन-काल सं० १४०० और १५४०० वि० के बीच 
माना है| उसी ग्रन्थ के आधार पर उन्होंने स्वामी जी के शिष्यो के भी नाम 
दिए हैं, किन्तु भक्तमाल में उद्घृत नामों को उन्होंने अधिक प्रामाणिक 
माना है । 


राधाकृष्णदास के मत से रामानन्द के रामरक्षास्तोत्र ( भाषा ) और कदा- 
चित रामानंदीय वेदान्त भाष्य आदि ग्रन्थ प्राप्त हैं। पहले को उन्होंने स्वयं 
देखा था | 


ग :--आधुनिक अन्थ--रामानन्द स्वामी के जीवन एवं उनके सम्प्रदाय 
पर प्रकाश डालने वाले आधुनिक साम्प्रदायिक ग्रन्थ :-- 

१--रामानन्द द्ग्विजय ( संस्कृत महाकाव्य )--लेखक भगवदाचाय । 

२--रामानन्दायन ( अ्रवधी महाकाव्य )--लेखक स्वामी जयरामदेव | 

३--जगदूगुरु रामानन्दाचार्य--स्वामी देवदास । 

४--भगवान रामानन्दाचार्य--संपादक हरिचरण लाल वर्मा । 


४६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


गमानन्द-दिग्विजय--इस गन्थ के लेखक श्री भगवदाचाय रामानन्द- 
सम्प्रदाय के एक प्रमुख विद्वान हैं | ग्रंथ के प्रारम्भ में लेखक ने एक चिद्वता पूर्ण 
बक्तृता भी दी है, जिसमें उसने स्वामी रामानन्द जी के जीवन पर प्रकाश डालने 
वाले विभिन्न ग्रन्थों की समीक्षा की है। उसमें आधुनिक पाश्चात्य एवं पूर्वीय 
विद्वानों फे मतों का भी विम्तृत खण्डन-मण्डन किया गया है। लेखक जिन 
निष्कर्षों पर पहुँचा है, उग्हों के आधार पर इस संस्कृत मद्दाकाव्य की रचना की 
गई है | फिर भी गन्थ चमत्कारपूर्ण घटनाओं एवं कल्पना की क्रीड़ाओ से अछूता 
नहीं रह सका है | है भी यह महाकाव्य दी, एक इतिहास श्न्थ नहीं | 


इस ग्रन्थ के प्रमुख आधार श्रगस्त्य संहिता? ओर साम्रदायिक मान्यताएँ 
है। कही-कही स्वतन्न कल्पना-शक्ति से भी काम लिया गया हैं| यद्यपि इस ग्रथ 
से स्वामी जी के सम्बन्ध भें कोई नई सूचना नहीं प्राप्त होती है, फिर भी 
साम्प्रदायिक धारणाओं को सगठित करने का श्रेय इस ग्रन्थ को प्राप्त है | इस 
ग्रथ से प्राप्त जीवन-ब्त्तकी प्रमुख विशेषताएँ ये हैं :-- 


१--इस ग्रन्थ में स्वामी जी के जन्म का कारण यबनो के अ्रत्याचार ५ घरा 
का त्ररत होकर देवताओं के साथ विष्णु के पास जाना श्रोर उन्हे अबत॥ लेने 
के लिये बाध्य करना कहा गया हे । २ जन्मस्थान, जन्मतिथि, माता-पिता के 
संथव में अ्रगस्यसंहिता को ही प्रमाण स्वरूप लिया गया है। ३--बालक 
रामानन्द को काशी के राघवानन्द ने ही दीक्षा दी और अन्त में सन्‍्यास विधि से 
जिदण्ड ग्रहण करा कर पथ्वी पर राममंत्र के प्रचार का आदेश दिया | इसके 
अनन्तर रामानन्द पंचगगा घाट पर ही रहने लगे | ४--श्रपने मत का प्रचार 
करने मे रामानन्द को योगियों, कार्तिकेय सम्प्रदाय के दश्डियो, तारादेबी के 
उपासकों, शैवों, और मुल्‍्लाश्रों आदि से विशेष संघ करना पड़ा। इनमे दर्जनानन्द 
योगी, तारोपासक अपार स्वामी एवं उनकी कन्या, महासेन नामक दक्षिणी 
विद्वान्‌, एक दूसरे दक्षिणी विद्वान्‌ सत्यमूर्ति, सिद्धसेन जैन, मैसूर के सुरेश्वराचाये 
आदि कुछ विशेष व्यक्ति हैं। स्वामी जी ने इन सबको परास्त कर रामभक्त बना 
दिया । ४--स्वामी जी के शिष्यों की संख्या वही है जो “अ्रगस्त्यसंहिता” में दी 
गई है। जन्मतिथियाँ भी वही हैं। केवल कुछ शिष्यों के माता-पिता का नाम 
"तथा जन्मस्थान आदि और जोड़ दिये गये हैं| अनन्तानन्द के पिता का नाम 
शिवंविश्वनाथ तजिपाठी और जन्मस्थान अयोध्या के पास महँशपुर ग्राम कह गया 
है| सुरसुरानन्द का जन्म स्थान लक्ष्मणपुर ( लखनऊ ) और पिता का नाम 
सुरेश्वर कद्दा गया है। सुखानन्द को उज्जैन के समीप त्रिपुर ग्राम के विद्वान 
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जिपुरारि के णह उत्पन्न कहा गया है। नरहयाननद्‌ को बृन्दाबन के समीप एक 
आम मे महेश्वर ब्राह्मण के घर में उत्पन्न कहा गया है | योगानन्द का जन्म 
सिद्धपुर के परिडत मणिशंकर के यहाँ कहा गया है | कबीर को भार्यावियोग से 
व्यथित आ्रकाशगामी किसी देवता के वीयंस्खलन से काशी के लहर तालाब में 
कमल के पत्ते पर उत्पन्न कहा गया है। इसी प्रकार भावानन्द का जन्म मिथिला 
के बहुवह ग्राम में रघुनाथ मिश्र के घर कहा गया है। शेष शिष्यो के सम्बन्ध में 
“्रगस्त्य सहिता? की ही सूचनाएँ दी गई हैं | 

दिग्विजय--द्ग्विजय के सम्बन्ध में स्वामी जी ने दो बार यात्राएँ कीं । 
पीपा के निमन्त्रण पर पहले वे गागरौनगढ़ गए फिर वहाँ से रैबतक पव॑त, 
यादवस्थली सोमनाथ, द्वारका, आबू, पुष्करत्तेत्र, उज्जैन, अयोध्या आदि स्थानों 
का भ्रमण करते हुए. काशी लौट आये | दूसरी बार की यात्रा में स्वामी जी 
महाराष्ट्र, महीशूर ( मैसूर ), अंग, बंग, कलिग, मिथिला, आदि स्थानों का 
अ्रमण करते हुए. पुनः काशी आ गये | इसमें उन्होंने अपने तत्ववाद का प्रचार 
किया और विरोधियों को परास्त किया। अन्त मे उन्होंने अयोध्या जा कर घम 
अष्ठ हिन्दुओं को मुसलमान से हिन्दू बनाया | 

सम्प्रदाय का विस्तार-स्वामी जी ने मृत्युकाल समीप जान कर 
अनन्तानन्द को काशी रह कर और सुरसुरानन्द को पंजाब, भावानन्द को दक्षिण, 
नरहर्यानन्‍्द को उत्कल, गालवानन्द को कश्मीर, पीपा तथा योगानन्द्‌ को गुजर 
देश, धना, कबीर, रमादास और सेन को काशी रह कर घम एवं भक्ति प्रचार 
का आदेश दिया । 


'. स्वामी जी का साकेत-गसन--अपने सदेशो को जनता तक पहुँचा कर 
पूर्णातया निश्चित होकर, स्वामी जी इन्द्र द्वारा भेजे गये विमान पर चढ़ कर 
साकेत धाम को चले गये । मत्यु-तिथि मूल-मंथ में नहीं दी गईं है । भूमिका में 
लेखक ने स्वामी जी की मृत्यु तिथि विक्रमीय सं० १५०५ मानी है । 

इस ग्रन्थ में भगवदाचाय जी ने जिन नई तिथियो, व्यक्तियों एवं घटनाओ्रों 
का समावेश किया है, वे उनकी कल्पना से प्रसूत ही लगती हैं, किसी प्रामाणिक 
आधार पर आश्रित नहीं | सम्प्रदाय के लोग भी दजनानन्द, अपार स्वामी, 
महासेन, आदि के नामों से परिचित नहीं हैं | अ्नन्तानन्द के पिता का नाम 
शिवविश्वनाथ और ग्राम का नाम महेशपुर या त्रिपुर-ग्राम निवासी त्रिपुरारि, 
महेश्वर, सिद्धपुर के मणिशंकर, बहुवद ग्राम के रघुनाथ मिश्र आदि सभी नाम 
कल्पित ही प्रतीत होते हैं | यह बात अवश्य महत्वपूर्ण है कि रामानन्द के शिष्यों 
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में अनन्तानन्द, नरहर्याननन्‍्द, योगानन्द, भावानन्द, आआरादि ब्राह्मण थे, शेष अन्य 
विभिन्न जातियों से सम्बन्धित थे | भगवदाचाय ने इस ग्रन्थ में “श्री वैष्णव 
मताब्जभास्करः ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द कृत कहा है । 


रासानन्दायन--यह महाकाव्य अवधी भाषा में दोहा, चौपाई छन्दों में 
लिखा गया है | इसके लेखक स्वामी श्री जयरामदेव हैं। यह ग्रन्थ प्रसंग-पारिजात 
से पूर्णतया प्रभावित है। साथ ही बाल्मीकि सहिता, श्रगस्त्य संहिता एवं रामानन्द्‌ 
दिग्विजय आदि ग्रंथो से भी सहायता ली गई है | स्वामी रामानन्द के सम्बन्ध में 
कोई नवीन सामग्री यहाँ भी नहीं मिलती | यह अवश्य है कि यहाँ रामानन्द 
सम्प्रदाय के तत्व-सिद्धान्तो का संक्षेप में सुन्दर विवेचन उपस्थित किया गया है । 
सारी कथा ५ काडों में वर्णित है--अ्रवतार कांड, लोक-कल्याणकाड, उपदेश- 
कांड, दिग्विजयकांड, और उत्तम कांड | इनके विषय शीर्षको से ही स्पष्ट हैं । 
इस ग्रन्थ मे रामानन्द की जन्मतिथि वही दी गई है जो “अगस्य संहिता? में है । 
माता-पिता का नाम; गुरु, शिक्षा-दीक्षा संस्कार आदि का वर्णन भी “अ्रगस्त्य 
सहिता? के आधार पर है | प्रयाग जन्म लेने का कारण “वाल्मीकि सहिता? तथा 
“प्रसंग पारिजातः के अ्रनुसार है | पचगंगा घाट पर रहते हुए स्वामी जी द्वारा 
प्रेत हो गये कवि भास को सदूगति भी दी जाने का उल्लेख कबि ने किया है। 
इसी प्रकार रामयज्ञ से प्रकट होकर रामानन्द ने अनेक रूप धारण कर लोगों 
को कृतार्थ किया । रामानन्द के शिष्यों के संबंध में प्रसंग पारिजात' का ही 
आधार लेखक ने लिया है। केवल एकाघ स्थल पर थोड़ा सा हेरफेर किया गया. 
है, जैसे अ्रनन्तानन्द की जन्मतिथि यहाँ सं० १३६३ वि० ( प्रसंगपारिजात में 
१३४३२ वि० ) दी गई है| धना जाट को खीरी का निवासी कहा गया है, 
पद्मावती त्रिपुरा नगर के एक विप्र के घर उत्पन्न हुई थीं और गालवानन्द 
पयावान नगर में । रामानन्द के शिष्यों में चेतनदास का नाम भी जोड़ा गया है 
आर कहा गया है कि स्वामी जी ने इन्हें 'रामनाम” की महिमा तथा जाप की 
गुप्तरीति बतलाई थी | इसी प्रकार योगानन्द को स्वामी जी ने अरष्टयामीय सेवा' 
का उपदेश दिया था । 


रामानन्द की दिग्विजय के सम्बन्ध में यहाँ मिथिला, नेपाल, रामेश्वर, 
आदि के भी नाम लिये गये हैं। सिद्धपूर, नेमिषारणय श्रादि का भी उल्लेख 
किया गया है। समकालीन व्यक्तियों में मीमांसक कुमारिलभद्ठ तथा शुँगेरीमठ 
के शंकराचार्य ( अन्थ के लेखक के अनुसार मध्वाचा्य के छोटे भाई ) का 
भी नाम लिया गया हे । 
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लेखक के अनुसार स्वामी जी ने “श्री वैष्ण॒व-मताब्जभास्कर” तथा “आनन्द 
भाष्य” नामक दो ग्रन्थों की रचना भी की थी और इनका प्रचार भी उन्होने 
किया था। लेखक के अनुसार सम्पदाय के प्रमुख भक्त थे पयोहारी कृष्णदास, 
कील्ह, अग्र, तुलसीदास, नाभा, टीज्ा, खोजी, बीरमा, अनभव, देव, मल्लूक, 
थम्मन, चेतन, चतुमुज, तथा रैदास की शिष्या मीरा । 

अन्थकार ने राममन्त्र-राज की परम्परा भी दी है ;--- 


राम, सीता, हनुमान्‌, ब्रह्मा, वसिष्ठ, पराशर, वेदव्यास, शुक, बोधायन पुरुषोत्तम, 
गंगाधर, सदाचाये, रामेश्वर, द्वारानन्द, देवानन्द, श्यामानन्द, भ्रुतानन्द, चिदानन्द, 
पूर्णानन्द, थ्रियानन्द, राघवानन्द, रामानन्द आदि इस पम्परा मे क्रमशः आते है । 

संक्षेप मे इस ग्रन्थ की यही देन है। 

जगदूशुरु रामानन्दाचाये--“जगद्गुरु रामानन्दाचाय ग्रन्थ के लेखक 
वेष्णव श्री देवदास जी 'दिव? हैं | इस ग्रन्थ में लेखक ने स्वामी रामानन्द के 
जीवन की व्यापक रूपरेखा तो अ्रगस्व्य-संहिता! के आधार पर ही निर्मित की 
है, किन्तु घटनाओं के विस्तार मे यत्र-तनत्र वाल्मीकि सहिता, भविष्यपुराण, 
आर रामानन्द-दिग्विजय से भी उन्होंने सहायता ली है। यह जीवन-चरित गद्य 
में लिखा गया है, किन्तु लेखक ने स्वामी रामानन्द के जीवन-ूत्त के सम्बन्ध 
में विभिन्न प्रचलित मतों को समीक्षा करने का कोई प्रयास नहीं किया है। 
यहाँ रामानन्द को राघवानन्द जी का शिष्य मान तो लिया गया है, पर इस 
विवाद पर कोई प्रकाश नहीं डाला गया कि रामानन्द राघवानन्द के शिष्य होने 
के पूर्व किसी अद्वेती गुरु के शिष्य थे और उनका नाम रामदत्त या रामभारती 
था| वस्तुतः लेखक का दृष्टिकोण आलोचनात्मक है ही नही | जहाँ ग्रंथकार 
ने स्वामी रामानन्द की दिग्विजय का वणन किया है, वहाँ भी उन्होंने कोई ऐसा 
तीथ स्थान अथवा प्रदेश न बचा जहाँ स्वामी जी को न पहुँचाया हो | गांगरौन, 
गिरिनार, प्रभासत्षेत्र, सोमनाथ, द्वारका, सिद्धपुर, आबू, आमेर, चित्तोड़, उज्जैन, 
चित्रकूट, प्रयाग, अयोध्या, गंगासागर, जगन्नाथ पुरी, रामेश्वरम, विजयनगर, 
शिवकाची, विष्णुकाची, श्रीरंगम, मैसूर, महाराष्ट्र, हरिद्वार, कश्मीर, सिन्ध, 
ब्रज, मिथिला, नेपाल आदि सभी स्थानों का नाम इस संबंध में दे दिया गया 
है | बीच-बीच में अनेक चमत्कार-पू्ण घटनाओं का भी समावेश कर दिया 
गया है | कश्मीर-यात्रा के सबंध में कहा गया है कि स्वामी जी ने वहाँ 
अपने आनन्दभाष्यः पर अनेक प्रवचन दिए । लेखक के अनुसार स्वयं व्यास 
जी ने इस ग्रन्थ पर अपनी सम्मति दी और देश के विद्वानों ने स्वामी जी को 

है 


पूछ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जगद्गुरु की उपाधि दी | बीच-बीच में लेखक ने साम्प्रदायिक मतवाद का 
विस्तृत विवेचन किया है, जिसमे स्वामी जी के ग्रन्थ श्री वेष्णुब मताब्ज-भास्करः 
का सद्दारा लेने के साथ-साथ उसने स्वततन्न मतों का भी समावेश कर दिया है, 
जो स्वामी जी की तत्संबधी मान्यताओं के समझने में विशेष सहायक नहीं होते | 
अन्थकार के अनुसार अ्रीवैष्णुवमताब्जभास्कर!ः की रचना स्वामी जी ने शआदू 
में की थी । 

इस ग्रन्थ में एक बात अवश्य ही उल्लेखनीय है, वह यह कि लेखक के 
अनुसार स्वामी जी का साकेत गमन वि० सं० १५२६ वैशाख सुदी ३ को हुश्रा 
था | इस प्रकार स्वामी जी की आयु १७० वर्ष ठह्दरती है। किसी विशेष 
प्रमाण के अ्रभाव में इतनी लम्बी आयु मान लेना उचित एवं तकसंगत नहीं 
प्रतीत होता । एक दूसरी साम्प्रदायिक धारणा के अनुसार स्वासी जी का देहा- 
बसान सं० १४६७ वि० में हुआ था, जो अधिक तक-संगत एवं प्रामाणिक 
प्रतीत होता है । नाभा जी के कथन “बहुत कालि वषु घारिके प्रणतजनन को 
पार दियो |? को बहुत दूर तक नहीं खींचना चाहिए । 


समग्रतः इस ग्रंथ से स्वामी जी के सम्बन्ध में हमें कोई नवीन प्रामाशिक 
सूचना नहीं मिलती । 

भगवान रामानन्दाचाये--इस ग्रन्थ के सम्पादक हैं श्री हरिचरणलाल 
वर्मा शास्री । रामानन्द स्वामी का जीवन, उनकी धारणा, उनके ग्रंथ, उनके 
सम्प्रदाय आदि के सम्बन्ध मे विभिन्न रामानन्दी-विद्वानों द्वारा लिखित निबंधों 
का अच्छा संग्रह इस ग्रन्थ में किया गया है। सम्प्रदाय के आधुनिक प्रमुख विद्वानों 
की अपने सप्रदाय के उत्पत्ति-विकास आदि के सम्बन्ध में जो धारणाएँ हैं वे 
प्रामाणिक रूप से इस ग्रन्थ मे प्राप्त होती हैं, अतः इसका महत्व पर्याप्त बढ़ 
जाता है | इस ग्रन्थ से हमे निम्नलिखित सूचनाएं प्राप्त होती हैं :-- 


जहाँ तक स्वामी जी को जन्म-तिथि, जन्म-स्थान, माता-पिता, गुरु आदि 
का प्रश्न है, लगभग सभी विद्वान्‌ ( श्री रामपदाथ देव जी “इन्दुः श्री वैष्णव, 
भ्री रामाचरण, श्री शरण जी शास्त्री, श्री बाबू लाल भार्गव बी० ए० ) “अगस्तय 
संहिता” के मत से सहमत हैं | स्वामी रामपदाथ देव जी के अनुसार रामानन्द 
स्वामी ने श्री वैष्णव मताब्ज-भास्कर', आनन्दभाष्य”, “गीताभाष्य” 'रामाचेन 
पद्धति? आदि ग्रन्थों की रचना की | पं० अवधकिशोर दास और श्री रामाचरण 
शास्त्री ने केवल प्रथम तीन का ही उल्लेख किया है। श्री अ्रच्युतानन्द दत्त ने 
“आरती कीजै हनुमानलला की? पद को स्वामी जी कृत माना है। स्वामी जी के 


अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा हक 


मत को रामानन्दी विद्वानों ( रामपदाथंदास वेदान्ती, रामपदार्थ देव, देवदात ) 
ने विशिंष्टाद्वैत ही माना है। श्री बाबूलाल भागव बी० ए.० के अनुसार स्वामी 
जी के शिष्यो में कबीर, अनन्तानन्द, सुखानन्द, नरहयाननन्‍्द, सुरसुरानन्द, पीपा, 
भावानन्द, धना, रैदास, सेन, पद्मावती, गालवानन्द, योगानन्द, यादवानन्द आदि 
प्रमुख थे | इनके संबंध में प्रायः वही सूचनाएँ, दी गई हैं, जो भक्तमाल और 
उसकी प्रियादास तथा रीवांनरेश रघुराज सिंह की टीकाओ में मिलती हैं | 
केवल एक बात सेन के सम्बन्ध में उल्लेखनीय है, वह यह कि वे दासिणात्य 
थे | श्री अच्युतानन्द दत्त के अनुसार स्वामी जी के एक शिष्य निरन्जन थे, जो 
पहले मुसलमान थे और जिनका नाम उस समय नूरूद्दीन था। श्री रामाचरण 
शरण के अनुसार स्वामी जी ने भूमंडल पर दिग्विजय कर अपनी भक्ति-पद्धति 
का प्रचार किया | रामानन्द ने अपने उदार दृष्टिकोण के कारण स्वामी राघवानन्द 
की आज्ञा से एक नए, सम्प्रदाय की स्थापना की ( श्री अच्युतानन्द दत्त ), 
किन्तु अन्य रामानन्दी विद्वान ऐसा नहीं मानते | पंडित अवधकिशोरदास हे 
अनुसार वास्तव में रामानन्द सम्प्रदाय ही श्री सम्प्रदाय है। इसकी परमान्कृथ 
सीता जी हैं। रामानुज-सम्प्रदाय तो लक्ष्मीसम्प्रदाय है। श्री देवदास 
रामानुज-सम्प्रदाय को सम्प्रदाय ही नहीं मानते, क्योकि उसका प्रचार कलिई 
हुआ है | उन्होने श्री-सम्प्रदाय से रामानन्द-सम्प्रदाय का ही तात्पय लेने के 
एक दूसरा तक भी दिया है। उनके अनुसार अब से तीन सौ वर्ष पू 
वेष्णवो ने “चतुः सम्प्रदाय” की स्थापना की तब 'रामानुज-सम्प्रदायः उससे € 
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ही रहा और रामानन्द-सम्प्रदाय को ही “श्री सम्प्रदाय” के नाम से अत 
किया गया | इस रामानन्द-सम्प्रदाय की परम्परा यो है :--सीता, हनुमान, 22 
वसिष्ठ, पराशर, व्यास, शुकदेव, पुरुषोत्तमाचायं, बोधायन आदि | श्री बाबूलाहुश 
भागव ने धमसूरी, विजयसूरी, सत्यविजय, आदि जैनो तथा सिकन्द्र लोदी को 
स्वामी रामानन्द जी का समकालीन बतलाया है। रामानन्द-सम्प्रदाय में अखाड़ों 
ओर उनके कतंव्य के सम्बन्ध में श्री मगवानदास जी खाकी ने अच्छा विवरण 
उपस्थित किया है। श्री भगवदाचाय ने श्री वेष्णबो के पंच सस्कार पर प्रकाश 
डाला है | स्वामी रामानन्द की खृत्यु के संबंध मे केवल श्री रामपदाथ देव जी 
ने ही सकेत किया है। उनके अनुसार स्वामी जी सं० १४६७ वि० में १११ व 
की आयु में साकेतघाम चले गए | 


संक्षेप में इस अंथ की यही देन है | 






पर रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


ग--आधुनिक भन्थ 
हिन्दी साहित्य के प्रमुख इतिहास तथा कुछ प्रमुख घामिक इतिहास-- 
१--विल्सन--एसेज़ आन्‌ दि रेलिजस सेक्ट्स श्रव्‌ हिन्दूज़ 
२--गासों द तासी--इस्त्वार द्‌ ला लितरात्यूर ऐन्दरई ऐ ऐन्दस्तानी-- 
अनुवादक डॉ० लक्धमी सागर वाष्णेय, 
एस्‌० ७०, डी० लिट्‌० 
३--शिवसमिंह सेंगर--शिवसिंह सरोज | 
४--ग्रियसन, एब्राहम जाज-१-मसाडन वनक्यूलर लिटरेचर अबू हिन्दोस्तान। 
२--जनेल अ्रवू रायल एशियाटिक 
सोसायटी अब बंगाल (१६२० ई०) 
३--इन्साइक्लोपीडिया श्रव्‌ रेलीजन 
एशएड एथिक्स | 
४--इण्डियन ऐएटीक्वेरी वाल्यूम ३२- 
नोट्स आन तुलसीदास । 
५--नामगरी प्रचारिणी पत्रिका। 
५--मिश्रबन्धु--मिश्रबन्धु विनोद, प्रथम भाग | 
६--एडविन भ्रीब्ज़--ए स्केच श्रव्‌ हिन्दी लिटरेचर | 
७-5 शफ ० दे ० के० बाएं" | ह््स्द्री अबू हिन्दी जिंटरेचर | 
८--रामचन्द्र शुक्ल--हिन्दी साहित्य का इतिद्दास | 
६--डा।० श्यापसुन्द्रदास--हिन्दी साहित्य | 
१०--ह रिश्रीध--हिन्दी भाषा और उसके साहित्य का विकास | 
११--डा० रामकुमार वर्मा--हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास | 
१२--डा० पीताम्बरदत्त वध्‌ वाल--हिन्दी काव्य में निगुण-सम्प्रदाय--अनु० 
श्री परशुराम चतुर्वेदी | 
१३---डा० हजारी प्रसाद द्विवेदी--हिन्दी साहित्य की भूमिका, कबीर, हिन्दी 
साहित्य का इतिहास । 
१४--परशुराम चतुर्वेदी--उत्तरी भारत की सन्त परम्परा | 
१७५--श्री बलदेव उपाध्याय--भागवत-सम्प्रदाय | 
१६--कुछ अन्य अन्थ । 
ए स्केच अबू दि रिश्ीजस सेक्टस अब दि हिन्दूज़--होरेस हेमन 
विल्सन--विल्सन महोदय ने अपने इस ग्रन्थ मे स्वामी जी के जीवन चरित 


ग्रध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा परे 


के सम्बन्ध में कोई महत््वपूण उल्लेख नहीं किया है | उन्होंने एक परम्परा का 
उद्धरण दिया है, जिसके अनुसार रामानन्द रामानुजाचाय की पाँचवी पीढ़ी-- 
रामानुज--देवानन्द--हरीनन्द--राघवानन्द---रामानन्द--में थे, किन्तु इसको 
स्वीकार कर लेने पर रामानन्द का समय १३ वीं शताब्दी होगा । अ्रतः विल्सन 
महोदय इस परम्परा को अस्वीकार करते हुए रामानन्द का समय १४ वीं शताब्दी 
के अन्त और १४ वी० शताब्दी के प्रारभ्म में मानते हैं | इस सम्बन्ध में 'भक्त- 
माल? की जिस परम्परा का उद्धरण विल्सन महोदय ने किया है, उसमें हर्याननन्‍्द 
का नाम नहीं है। आज भत्तमाल की सभी प्रचलित प्रतियो में रामानुज-- 
देधाचाय-हयानन्द-राधवानन्द-रामानन्द का ही क्रम मिलता है, कदाचित्‌ विल्सन 
ने हयानन्द को ही हरीनन्द लिखा हो ओर देवाचाय को देवानन्द | रामानुज- 
सम्प्रदाय से रामानन्द के अलग होने एवं नये सम्प्रदाय की स्थापना करने के 
सम्बन्ध में विल्‍्सन महोदय ने एक जनश्रुति भी उद्धत की है, जिसके अनुसार 
समस्त भारत का भ्रमण कर रामानन्द जब अपने मठ को लोटे तब उनके 
सहधर्मियो ने उनकी इस यात्रा में खानपान सम्बन्धी नियम के न पालन करने 
पर आपत्ति की ओर राघवानन्द ने भी इस आपत्ति को उचित समझा | फलत+ 
रामानन्द को शेष शिष्यों से दूर भोजन करने का आदेश मिला | इस कठोर 
आज्ञा को अस्वीकार कर रामानन्द ने एक नए सम्प्रदाय को जन्म दिया और 
काशी में पचगगा घाट पर आकर अपना मठ स्थापित किया | विल्सन के समय 
में यह मठ ध्वस्त हो चुका था, किन्तु पास में ही एक पत्थर था जिस पर स्वामी 
जी के चरण अकित कहे जाते थे । वित्सन ने स्वामी जी के ग्रंथों के सम्बन्ध में 
कोई सूचना नहीं दी है | ' 


१--डा० व्‌ वाल का यह कहना कि प्रोफेसर विल्सन ने वेद पर उनके एक सस्कृत भाष्य 
की बात लिखी हे (हिंदी काव्य मे निर्गण सम्प्रदाय, अनु० परशुराम चतुर्वेदी, पृष्ट ३८), पता 
नही विल्सन के किस लेख के आधार पर है, यहाँ तो विल्सन ने स्पष्ट हो लिखा है :-- 
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पट रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


विल्सन के अनुसार रामानन्द के अनुयायी “अवधूत” कहे जाते हैं। उन्होने 
रामाज़न्द के शिष्यो के नाम आशानन्द, कबीर, रेद्रास, पीपा, सुरसुग़नद, सुखानन्द, 
भावानन्द, धना, सेन, महद्दानन्द, परमानन्द, थियानन्द आदि दिये हैं, जो 
भक्तमाल की सूची से कुछ भिन्न हैं। विल्सन ने भक्तमाल की भी सूची 
उद्धत की है। प्रतीत होता है उन्होंने भक्तमाल की भाषा को ठीक नहीं 
समझा, अन्यथा रघुनाथ, सुखासुर, जीब आदि नाम तो न गिनाये गये होते | 
रघुनाथ शब्द भक्तमाल मे रामानन्द के विशेषण की भाँति आया है | सुखानन्द 
ओर सुरसुरानन्द 'सुखासुर! सम लिये गये हैं और जीव नाम किसी भी प्रचलित 
प्रति में नहीं मिलता । विल्सन ने किस प्रचलित प्रति के आधार पर यह उल्लेख 
किया है, स्पष्ट नहीं है । इन भक्तो के सम्बन्ध में शेप सूचनाएँ भक्तमाल और 
उस पर प्रियादास की टीका के आधार पर दी गई है। विल्सन ने रामानन्दी 
मठो के संगठन पर भी ग्रकाश डाला है। विल्सन के अनुसार रघुनाथ या 
आशानन्द रामानन्द की गद्दी के उत्तरधिकारी हुए। जब कि समस्त वैरागी- 
परम्परा के अनुसार अनन्तानन्द ही रामानन्द की गद्दी पर बेटे थे। इस प्रकार 
अनेक श्रान्तियों विव्सन महोदय को हो गईं हैं। स्वामी अग्रदास के गुरु कृष्णुदास 
पयोहारी को वलल्‍्लभ-सम्प्रदाय के क्ृष्णुदास अधिकारी समझ कर उन्होंने नाभादास 
को रामानन्द-सम्प्रदाय से लग मान लिया है | नाभमादास और नारायशदास 
को भी एक न मान कर उन्हेंनि दो व्यक्ति माना है। इन सब्र भ्रान्तियों के होते 
हुए भी यह निविवाद कहा जा सकता है कि विल्सन महोदय ने प्राचीन जनश्र॒तियों 
का अच्छा उपयोग किया है और एक प्रकार से तत्कालीन प्रचलित सम्प्रदायों 
एवं पथो के वैज्ञानिक अध्ययन की नींव भी उन्होंने ही डाली | उनके पश्चात्‌ 
के लगभग सभी लेखको ने उनको आधार मान कर शामानन्द के सबंध में 
मनमाने अनुमान लगाये हैं । 

इस्त्वार दला लितरात्यूर ऐन्‍्दुई ऐं ऐन्दुस्तानी--गार्सा' द्‌ तासी के 
अनुसार “रामानन्द बनारस के फकीर या वैरागी, प्रतिद्ध हिन्दू सुधारक, रामानुज 
के शिष्य, और कबीर के गुरु, वैष्ण्वों के समस्त आधुनिक सम्प्रदायों के 
( मध्यवर्ती ) सुधारक हैं। इनकी दिन्दी में लिखित कुछ धार्मिक कविताएँ 
हैं, जो आदि ग्रन्थ में सम्मिलित हैं | १४०० के लगभग यदी व्यक्ति थे, जिन्होंने 
ईश्वर के समक्ष ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य या शूद्र सब की समानता सर्वप्रथम घोषित 
की | और जिन्होंने सब को बराबर अपने शिष्यों के रूप में ग्रहण किया: जिन्होंने 
यह घोषित किया कि सच्ची भक्ति वाह्य रूपो तक ही सीमित नहीं, किन्तु इन 
रूपों से ऊपर है। उन्होंने अपने प्रधान शिष्य कबीर के बारे में कह्दा है कि भत्ते 


अध्ययन को सामग्री तथा उसकी परीक्ना ५५, 


ही वे जुलाहे हो ब्रह्मज्ञान के कारण वे ब्राह्मण हो गए हैं ( दबिस्तान, शो और 
ट्रायर का अनुवाद, जिल्द २, पृष्ठ श्यप )7? | तासी ने कबीर का काल १४५० 
इ० कनिघम के साक्ष्य पर माना है| धना के सम्प्नन्ध में उन्होंने भक्तमाल की ही 
कथा ली है। पीपा के विषय में लिखा है कि ये हिन्दू सत योगी थे। आदि 
ग्रन्थ में भी इनकी कविता मिलती है तथा ये बारहवीं शताब्दी के राजा शूरसेन 
के समय में जीवित थे | शेष कथा भक्तमाल के ही आधार पर दी गई है । इन्हें 
रमानन्द का शिष्य नहीं घोषित किया गया | रेदास के विषय में भक्तमाल की 
ही कथा तासी ने दी है| इन्हें स्वामी जी का शिष्य माना गया है। सेन के 
विषय मे कहा गया है कि व्यवसाय की दृष्टि से ये नाई थे, ये वैष्णव थे | 
गुरु अन्थ साहब में इनकी रचनाएँ. मिलती हैं । 


समीक्षा--१-तासी द्वारा दी गईं सूचनाएँ अधिकतर भक्तमाल के साक्ष्य 
पर हैं, किन्तु उनमें कुछ श्रान्तिपूर्ण मी हैं। जैसे रामानन्द रामानुज के शिष्य 
नहीं थे यह अनेक पुष्ट प्रमाणों से सिद्ध है, किन्तु तासी उन्हें रामानुज का शिष्य 
मानते हैं। २-रामानन्द ने पीणा को भी अपना शिष्य बनाया था, यह भक्तमाल से 
सिद्ध है। अतः तासी द्वारा दी गई पीपा जी की जीवन-तिथि नितान्‍्त ही अ्रप्रा- 
भाणिक एवं भ्रामक है। ३--तासी ने रामानन्द के शिष्यो के सम्बन्ध में कोई 
महत्वपूर्ण सूचना देने का प्रयास नहीं किया हे । 


शिवसिंह सरोज ( शिवसिह सेंगर ) और माडने वर्नाक्यूलर 
लिटरेचर अब हिन्दोस्तान (ग्रियमन कृत )--शिवसिंह सेंगर ने स्वामी 
रामानन्द के सम्बन्ध में कोई सूचना नहीं दी है, केवल एक स्थल पर सेन के 
प्रसंग में 'सेननापित बाधवगढ़ के सं० १५६० में उ०--हजारे में इनके कवित्त 
हैं| यह कवि स्वामी रामानन्द जी के शिष्य थे |? स्वामी रामानन्द का नाम लिया 
है | पंडित रूपनारायण पाडेय ने सरोज? के परिशिष्टाश में बतलाया है कि 
“इन रीबाँ वाले सेन का जन्मकाल सं० १४५७ के लगभग है, सं० १४६० वाला 
सेन दूसरा है |? वस्तुत: सेंगर का उद्देश्य हिंदी साहित्य का इतिहास उपस्थित 
करना नहीं था| श्रतः उन्होंने कवियो के विषय में विशेष छान-बीन नहीं की 
थी | रामानन्द सम्प्रदाय के कुछ भक्तो की पंक्तियों को उद्धत करते हुए शिवसिदह 
सेंगर ने एक श्रत्यन्त महत्वपू्ण सूचना स्वामी अग्रदास के संबंध में दी है। उनके 
अनुसार अग्रदास गलता गादी पर स० १५६४ में उपस्थित थे | अग्रदास स्वामी 
रामानन्द के शिष्य अनन्तानन्द के शिष्य कृष्णदास पयोहारी के शिष्य थे । इनके 
शिष्य नाभा जी तुलसोदास के समकालीन थे | अतः इससे यह अनुमान कर लेना 


है बैन रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


अनुचित न होगा कि रामानन्द जी विक्रम की पद्वहवीं शताब्दी में श्रवश्य ही 
वर्तमान रहे होगे | कहा जाता है कि अ्रग्रदास गलता की गादी पर बैठने के समय 
तक पूण प्रख्यात हो चुके थे । 

सरोज” के आधार पर, किन्तु अधिक वेज्ञानिक ढग से लिखे ग्रियसन महोदय 
के इतिहास मे हमे रामानन्द के सम्बन्ध में कुछ व्यत्रस्थित सामग्री ग्राम होती 
है | उनके अनुसार रामानन्द का आविर्भाव काल ईसा की चीटहवी शताब्दी था | 
ग्रियर्सन साहब ने रामानन्द जी के कुछ जनभाषपा मे लिखे गीतों के पा जाने की 
भी सूचना दी है, किन्तु खेद है उन्हें अपने अन्थ मे उन्होंने उद्धत नहीं किया। 
विल्‍्सन को आधार मानने के कारण ग्रियसन महोदय ने भी कृष्णदास पयहारी 
( रामानन्दी ) को कृष्णदास अधिकारी मान लिया ६। “भक्त-माल!? में आये हुए 
अन्य रामानन्दी भक्तो की तिथियों को निर्धारित करने का भी प्रयास इस ग्रन्थ 
में लेखक ने किया है। 

किन्तु, रामानन्द के सम्बन्ध में प्रियसन महोदय की देन यहीं तक सीमित 
नहीं रह जाती | तुलसीदास पर 'इश्डियन ऐन्टीक्वेरी! भ अपनी टप्पणियां देते 
समय उन्होंने बाबा मोहनदास द्वारा प्राप्त राभानग्द की गुरु परम्परा दी है। इसमें 
उनका सम्बन्ध रमानुज-सम्प्रदाय से जोड़ा गया ह। साथ ही उन शआचायों के 
नाम ( देवानन्द, श्रुतानन्द, नित्यानन्द आदि ) भी इस परम्पश में झा गये हैं जो 
आधुनिक रामानन्दीयों द्वारा मान्य निजगुरु परम्परा मे आते हैं| इस परम्परा को 
मानने के लिए कोई प्रमाण नहीं मिलता। पम्मरान्सम्बन्धो प्रश्न पर श्रागे 
विचार किया जायगा। 


ग्रियर्सन महोदय ने रामानन्द सम्बन्धी अपने अध्ययन को और आगे बढ़ाया 
है। इन्साइक्लोपीडिया अब्‌ रेलीजन ऐण्ड एथिक्स! तथा 'रायल एशियाटिक 
सोसायटी के जनल? में उन्होने रामानन्द के विस्तृत जीवन पर प्रकाश डाला है । 
“अगस्त्य सहिता? से प्राप्त जीवन-बृत्त को प्रमाणिक मानते हुए उन्होंने फक्हर के 
इस मत का प्रत्याख्यान भी किया है कि रामानन्द दन्नषिण से आये थे | रामानन्द 
के सम्बन्ध में उनके समय का निर्धारण भी ग्रियर्सन महोदय ने किया है । 
“अ्गस्त्य सहिता! की तिथि ( सं० १३५४६ वि० में स्वामी जी का जन्म ) उन्हें 
मान्य है। भण्डारकर जी ने भी इसे मान लिया है। ग्रियलन महोदय ने इस 
प्रचलित मत का भी खण्डन किया कि रामानन्द जी राघवानन्द स्वामी के शिष्य 
होने के पूर्व किसी अद्वैती गुरु के शिष्य थे | इस सम्बन्ध में भी उन्होंने अगस्त्य 
संहिता! ओर “भक्तमाल” का साक्ष्य स्वीकार किया है। आगे चल कर 


अध्ययन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा पूछ 


फकहर ने उनके इस तक को स्वीकार भी किया | ग्रियसंन महोदय ने रामानन्द 
का एक हिन्दी पद ( आरति कीजे हनुमानलला की ) भी नागरी प्रचारिणी सभा 
की पत्रिका में छुपवाया था | हिन्दी के इतिहासकारों ने इस पद को स्वामी जी 
कृत ही माना है । 


सिश्रबन्धु-विनोद--मिश्रबन्धुओं ने विनोद के प्रथम भाग में रामानन्द के 
सम्बन्ध में कुछ सूचनाएँ दी हैं | उनका आधार विल्सन महोदय का उपयक्त ग्रथ 
है | स्वामी जी का समय इन्होने सं० १४५६ वि० माना है। राधाकृष्ण॒दास का 
अनुकरण करते हुए 'रामरक्षा स्तोत्र! तथा 'रामानन्दीय वेदान्त” को स्वामी जी 
कृत मानने में उन्होंने सन्देह प्रगट किया है। इनको नागरी प्रचारिणी 
सभा की खोज में 'रामरक्षा स्तोचऋः और ज्ञानतिलक? नामक दो ग्रंथों का पता 
भी चला था। 


ए स्केच अब हिन्दी लिटरेचर--श्रीव्ज़ महोदय ने रामानन्द के सम्बन्ध 
में कोई नई सूचना हमें नही दी है । उन्होने रामानन्द को केवल एक वैष्णव 
आचाय एवं सुधारक के रूप में ही स्वीकार किया है, ग्रंथकार या आचार्य के रूप 
में नहीं | इनके अनुसार रामानन्द के कुछ पद हिन्दी में प्रचलित थे, किन्तु खेद 
है कि ग्रीव्ज महोदय ने अपने इतिशस में उन्हें नहीं उद्धृत किया । 

ए हिस्ट्री अब हिन्दी लिटरेचर--'के? महोदय ने रामानन्द का समय 
'सन्‌ १४०० से सन्‌ १४७० तक माना है| पीपा का समय १४२५ ई० ओर 
धन्ना का १४१५ ई० मानते हुए ही कदाचित्‌ स्वामी जी का समय उन्होंने 
निश्चित्‌ किया है, किन्तु स्वय पीपा और घन्ना का समय भो अनुमानाश्रित 
ही प्रतीत होता है। अपने मत के समथन मे उन्होंने कोई प्रमाण नही प्रश्तुत 
किया है | रामानन्द को उन्होने ग्रन्थकार नहीं माना है, किन्तु आदि ग्रन्थ? में 
उपलब्ध स्वामी जी के पद का उन्होने उल्लेख किया है, और यह मी कहा है 
कि उन्होने हिन्दी में अनेक पदो की रचना की थी | लेखक ने उन्हे उद्धत नहीं 
किया है। स्वामी जी के शिष्यो में भी उन्होने अनन्तानन्द, सुरसुरानन्द, सुखानन्द, 
आदि का कोई उल्लेख नहीं किया | जो भी सूचनाएँ लेखक ने दी है, उनका 
कोई प्रामाणिक शआ्राधार उसने नहीं दिया | 

हिन्दी साहित्य का इतिहास--आचाय रामचन्द्र शुक्ल ने स्वामी 
रामानन्द जी के जीवन-चरित पर तो कोई विशेष प्रकाश नहीं डाला, किन्तु 
रामानन्द-सम्प्रदाय का उन्होंने विस्तृत अध्ययन उपस्थित किया है | शुक्ल जी 
के अनुसार रामानन्द जी का समय विक्रम की पंद्रहवीं शती के चठ॒र्थ और 
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सोलहवीं शती के तृतीय चरण के भीतर माना जा सकता है | विद्वान्‌ शुक्ल जी 
ने इस सम्बन्ध में अपने तक भी उपम्थित किये है। शक्ल जी के अनुसार रामानन्द्‌ 
रामानुज की परम्परा से सम्बद्ध थे | राममक्ति शठकोप शआ्रादि आचार्यों को भी 
मान्य थी | शुक्ल जी के अनुसार रामानन्द्‌ जी के नाम पर आनन्दभाष्य, श्री 
वैष्णबमताव्जभास्कर, श्री रामार्चन पद्धति, रामरक्षा स्तोत्र, योगचिन्तामणि 
भगवदगीता भाष्य आदि अनेक ग्रन्थ प्रचलित हो गये हैं, पर इनमे “श्री वैष्ण॒व 
मताब्ज भास्कर! और 'रामाचन पद्धति! को ही शक्ल जी ने स्वामी जी कृत माना 
है, उनके अनुसार भाष्य? का प्रचार इसलिये किया गया, क्योकि कुछ रामानन्दी 
विद्वान. रामानन्द को रामानुज-सम्प्रदाय से स्वतन्त्र विद्वान्‌ सिद्ध करना चाहते 
हैं| इसी प्रकार श्री रामरत्षा स्तोत्र! श्रोर 'योगचिन्तामणशि? को भी शुक्त्त जी ने 
रामानन्द-सम्प्रदाय की तपमी-शाग्वा? द्वारा स्वामी जी के नाम पर चलाये हुए 
ग्रन्थ माना है | शक्ल जी ने शमानन्द के सम्बन्ध में इस मत को कि वे श्रद्ठें- 
तियों के ज्योतिमंठ के व्रह्मचारी थे, और उन्होंने १९ बष तक गिरिनार या आबशू 
पर्वत पर योग साधना करके सिद्धि प्राप्त की थी! केवल जनश्रति मात्र माना है। 
प्रमाणाभाव में वे इस कथन को महत्व नहीं देते। रामानन्द-्सम्प्रदाय में योग के 
प्रवेश का कारण शुक्ल जी ने श्री कृष्ण॒दास पयहारी द्वारा श्रामेर के योगियों को 
परास्त करना ओर अपनी सत्ता बनाये रखने के लिये गमानन्दीयों द्वारा योग का 
अपना लेना कहा है| शुक्ल जी रमानन्द को विशिष्टद्वती ही मानते थे | अ्रतः 
आरति कीजे हनुभानललाकी? पद को वे स्वामी जी कृत ही मानते हैं, किन्तु 
आदि ग्रन्थ” में आए पद को वे किसी अन्य रामानन्द कृत मानते हैं, स्वामी 
रामानन्द जी कृत नहीं | 


शुक्ल जी ने रामानन्द-सम्प्रदाय में सखी-भाव की भक्ति के प्रवेश का भी 
उल्लेख किया है, और इसको राममक्ति पर कृष्ण भक्ति का प्रभाव माना है | 
शुक्ल जी रामभक्ति मे सखी भाव का प्रवेश उचित नहीं समझते । इस भावना 
के पोषक रसिक-सम्प्रदाय का संक्षित इतिहास भी शुक्ल जी ने दिया है। “भक्त- 
माह! से प्राप्त सामग्री का शुक्ल जी ने पूरा उपयोग किया | इस प्रकार समग्रतः 
शुक्ल जी ने रामानन्द सम्बन्धी अ्रध्ययन को बहुत ही ठोस एवं वैज्ञानिक रीति 
से आगे बढ़ाया | आगे के लेखकों ने प्रियसंन और शुक्ल जी के आधार पर 
अपने मत निर्धारित किये हैं । 


हिंदी साहित्य--स्वामी जी के जीवन एवं रचनाओं के सम्बन्ध में डाक्टर 
श्याम सुन्द्रदास ने कोई सूचना नहीं दी है। रामानन्द को श्री रामानुज-सम्प्रदाय से 
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सम्बद्ध मानते हुए उन्होंने इस जनश्रुति का प्रत्याख्यान किया है कि रामानन्द 
65 5 ५५४ (े « ५ कि 

राघवानन्द के यहाँ आने के पूव किसी अब्वैती गुर के शिष्य थे | डाक्टर दस 

के अनुसार रामानन्द का दृष्टिकोण भक्ति केक्षेत्र में बहुत उदार था | शाद्दों 

तक को उन्होंने अपना लिया था | डा० दास का समस्त मत विल्सन, ग्रियर्सन 


ए गत 
तथा फकहर के श्राधार पर बना प्रतीत होता है| इस दृष्टि से रामानन्द सम्बन्धी 
अध्ययन को वे आगे न बढ़ा सके । 


हिन्दी भाषा ओर उसके साहित्य का विकास--पं० अयोध्या सिह 
उपाध्याय 'हरिऔध” जी ने अपने इस ग्रन्थ मे रामानन्द जी के संबंध से कोई 
नई बात नहीं कही है। उनके ग्रन्थ का महत्व केवल इस बात में है कि उन्होंने 
घना के दो पद, सेन का एक पद और एक पद पीपा का श्रपने ग्रन्थ में उद्धत 


कर दिया है, जिससे हम इन भक्तों के मतों के सबंध में अपनी कुछ घारणाएँ: 
बना सकते हैं । 


हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास--डा० रामकुमार वर्मा, 
एम० ए०, पी एच० डी०| इस इतिहास में डा० वर्मा ने रामानन्द-संबधी समस्त 
खोजो का पूर्ण उपयोग किया है | डा० वर्मा ने ग्रियर्सन, फकुहर, सर भंडारकर 
तथा भक्तमाल के टीकाकार भगवान्‌ प्रसाद रूपकला के मतो की पूण समीक्षा 
की है| वे रामानन्द को रामानुज-सम्प्रदाय से ही सम्बद्ध मानते हैं। रामानन्द 
के जीवन-बृत्त के संबंध में उन्होंने डा० ग्रियसन, भडारकर, तथा रूपकला जी 
के मत का समथन करते हुए अगस्त्व सहिता? का ही साक्ष्य स्वीकार किया है। 
स्वामी जी की जन्मतिथि भी उन्होने सं० १३४६ वि० ही मानी है। 'भक्तमाल? 
के आधार पर उन्होने स्वामी जी के द्वादश शिष्यो का भी उल्लेख किया है । 
साथ ही उनका जीवन-बृत्त भी ( अनन्तानन्द, सुखानन्द, सुरसुरानन्द को छोड़ 
कर ) उन्हाने भक्तमाल और प्रियादास की टीका के आधार पर उपस्थित किया 
है। धना, पीपा, रैदास का समय भी उन्होने अन्य विद्वानो के सादुय पर क्रमशः 
स० १४७२, सं० १४८२, सं> १४४५ वि० निर्धारित किया है | स्वामी जी के 
अवसान काल के सबंध मे निश्चिंत्‌ न हो सकने के कारण वर्मा जी इन सम्बतों 
की प्रामाणिकता की पूरी परीक्षा नही कर सके है| नाभादास के “बहुत काल 
वपुधारि कै प्रणत जनन को पार दियो? को ही वर्मा जी ने पर्याप्त मान कर 
उपयक्त तिथियों को लगभग प्रामाणिक सा मान लिया है। किन्तु, इस प्रकार 
रामानन्द की आयु कम-से-कम १४० वर्ष की माननी होगी, क्योंकि पीपा के जन्म 
लेने के समय तक तो वे १२६ वर्ष के हो चुके होगे। कबीर को भी डा० वर्मा 
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ने रामानन्द का शिष्य माना है। उनका जन्म वर्मा जी के अनुसार संवत्‌ १४पप 
वि० में हुआ था, अतः कबीर को अपना शिष्य बना कर उन्हें अपनी दिग्विजय 
में साथ-साथ लिवा जाने के लिये स्वामी जी को कम-मे-कम १३० बष की आयु 
मिलनी चाहिये थी, क्योंकि कबीर को पक्का भक्त होने में ३० वर्ष तो लगे ही 
होंगे | इन्ही सब उलमनों थे; कारण सन्त साहित्य के आधुनिक विद्वान श्री 
परशुराम चतुबेदी को गमानन्द की तिथियों ( सं० १३४६ बवि०-स० १४६७ 
वि० ) को स्वीकार करके दी उनके शिष्यो की तिथियों को निश्चित्‌ करने 
की आवश्यकता अनुभूत हुई है । 

रामानन्द के अन्थों में श्रो वेष्णबमतान्तर (१) भास्कर? और “शी रासाचंन 
पद्धति? को डा० वर्मा ने स्वामी जी कृत माना दै। रामरक्षा स्तोत्र या 'संजीवन 
मंत्रः को वे अप्रीोढ़ शैली में लिखे जाने के कारण स्वामी जी कृत नहीं मानते । 
भंडारकर का उद्धग्णु देते हुए उन्होंने स्वामी जी के द्वारा लिखे गये एक 
वेदान्त भाष्यः का उल्लेख तो किया हैं, किन्तु उसकी प्रामाशिकता के विषय में 
वे कोई मत न दे सके | फ़कृहर के मत से सहमत द्वोते हुए लेखक का यह भी 
विश्वास हैं कि अध्यात्म रामायण? रामानन्द-सम्प्रदाय को अवश्य ही प्रभावित 
करता रहा है | तुलसी पर उनकी खतन्त्र प्रतिभा के कारण 'अ्रध्यात्म रामायण? 
का प्रभाव तो मान्य हो सकता है, किन्तु रामानन्द-सम्प्रदाय में इस ग्रन्थ को कोई 
मान्यता नहीं मिलती ज्ञात हुई हैं | डा० वर्मा का विश्वास है कि अपने उदार 
हष्टिकोण के कारण ही शमानन्द सन्त मत के प्रचार में सहायक हो सके | 


हिन्दी काव्य में नि्गंण सम्प्रदाय--ले० डा० पीताम्बर दत्त बथ वाल, 
अनु० श्री परशराम चतुबदी | सनन्‍्त-साहित्य का अध्ययन प्रस्तुत करते समय डा० 
'बथ वाल ने रामानन्द स्वामी के सम्बन्ध मे एक अच्छा अध्ययन प्रस्तुत किया था | 
यह अध्ययन बहुत ही प्रीढ़ एवं व्यवस्थित है | विद्वान्‌ लेखक प्रचलित सभी 
मतो एवं धारणाओ की पूण समीक्षा करके स्वामी जी के सम्बन्ध में अपना 
'पनिश्चितू मत व्यक्त करता है | स्वामी जी के जीवन-बृत्त के सम्बन्ध में बथ्‌ बाल 
जी को अगस्त्य संहिता? का साक्ष्य पूर्णतया मान्य है | जन्म एवं मृत्यु सम्बन्धी 
'तिथियाँ भी प्रायः बही मान्य है ( सं० १३५६ वि०---१४६७ वि० ) राघवानन्द 
के शिष्य होने के नाते रामानन्द, डा० बथ बाल के अनुसार, रमानुज परम्परा 
सम्बद् तो थे, किन्तु पहले वे किसी अ्रद्वेत्ती गुरु के शिष्य थे । बथ वाल के 
अनुसार स्वामी जी के ग्रन्थ दो प्रकार के मिलते हैं--वैष्णुबमताब्जमास्कर, 
रामाचन-पद्धति? और “आनन्द भाष्य? रामानन्द के वैष्युव मत की व्याख्या करते 
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हैं; शोर सिद्धान्त पटल”, “योगचिन्तामणि? तथा रामरक्षा स्तोन्न? उन्हें योगमत 
से भी प्रभावित सिद्ध करते हैं| किन्तु, इन अन्थो में “श्री वेष्णबमताब्ज-भास्क्तरः 
तथा श्री रामाचेनपद्धति? को ही डा० बथ्‌ वाल ने स्वामी जी कृत माना हे, 
उन्होने स्वामी जी कृत कुछ हिन्दी पदों का (सर्वांगी तथा “आदि ग्रन्थ” मे प्राप्त) 
उल्लेख किया है | भविष्य पुराण? के साक्ष्य पर डा० बथ्‌ वाल ने स्वामी जी 
को एक बहुत बड़ा समाज-सुधारक भी कहा है। उनके अनुसार स्वामी जी ने 
भक्ति, बोग, और अद्वे त वेदान्त की अनुपम ससृष्टि की थी । 


, डा० बथ वाल ने रामानन्द जी के निगंणी शिष्यों का समय भी निर्धारित 
किया है । जनरल करनिधम के मत का समथन करते हुए उन्होने पीपा का 
समय सं० १४१० से १४६० तक माना है | इसी प्रकार कबीर का समय उन्होने 
सं० १४२७ से सं० १५४०४ वि० तक माना है। इसकी संगति स्वामी रामानन्द 
की मृत्यु तिथि सं० १४६७ वि० से पूरी रीति से ठीक बैठती है। श्री परशराम 
चतुर्बदी ने भी स्वामी जी सम्बन्धी उपयेक्त तिथियों को स्वीकार कर कबीर की 
तिथियो को उसी के अनुरूप निश्चित्‌ करने का प्रयास किया है | जब तक कोई 
अधिक प्रामाणिक सामग्री कबीर के रामानन्द का शिष्य होने के विरुद्ध नहीं 
मिलती अथवा सम्प्रदाय की रामानन्द के सम्बन्ध से मान्य तिथियो को जब तक 
कोई अधिक प्रामाणिक सामग्री अ्रमान्य सिद्ध नहीं कर देती तब तक कबीर आदि 
की तिथियों को स्वामी जी की तिथियो के मेल में मानने के अ्रतिरिक्ति और कोई 
तक संगत उपाय है ही नहीं। सारी परम्पराएँ कबीर, पीपा, घना, रेंदास को स्वामी 
रामानन्द के शिष्य ही मानती आई हैं | इस दृष्टि से डा० बथ्‌ वाल की खोजों 
एवं उनके अनुमानो का मूल्य बहुत ही अधिक बढ़ जाता है । 


हिन्दी साहित्य की भूमिका--डा० हजारी प्रसाद द्विवेदी । 

डा० द्विवेदी ने अपने इतिहास तथा कबीर नामक पुस्तक में स्वामी रामानन्द के 
जीवन वृत्त के सम्बन्ध में कोई नवीन सामग्री नहीं उपस्थित की है । राघवानन्द के 
नाते वे रामानन्द को रामानुज-परम्परा से सम्बन्ध तो बतलाते हैं, पर उन्हें तात्विक 
दृष्टि से रामानुज का अनुयायी नहीं मानते | इस खरुम्बन्ध में वे फकहर के मत 
से अधिक प्रभावित प्रतीत होते हैं| फकहर ने पहले तो रामानन्द को दाक्षिणात्य 
माना था, ओर इसके लिये उन्होने दक्षिण में रामावत-सम्प्रदाय की भी कल्पना 
की थी ओर रामानन्द को इस सम्प्रदाय से सम्बद्ध कहा था। किन्तु डा० 
ग्रियसन ने जब उनके लेखो का प्रतिवाद करते हुए. “अ्रगरूय संहिता? का साक्ष्य 
सामने रक्‍खा, तब फक्हर ने अपने मत में कुछ परिवर्तन कर दिया, फिर वे 
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राघवानन्द को ही दाक्षिणात्य मानने लगे | फक्रहर ने यह भी कहा कि रामानन्द- 
सम्प्रदाय मे अगस्त्य संहिता” आर ग्रध्यात्म-रामायण? का पयाप्त भसान' रहा हे | 
अत: रामानन्द अद्वैत से अवश्य ही प्रभात्रित रहें होगे | डा० द्विवेदी इस मत से 
सहमत से प्रतीत होते हैं। वे रामानन्द को संस्कृत के पण्डित तथा उच्नकुलोत्पन्न 
( ब्राह्मण ) तो मानते है, पर उन्होंने कितने अन्थोी की रचना की, उनमें कितने 
प्रामाणिक है ओर कितने अप्रामाणिक, इस सम्बन्ध मे वे केवल शक्ल जी द्वारा 
उद्धत स्वामी जी कृत अन्थों के नामों का उल्लेख कर उनसे अपना अपरिचय ही 
प्रकट करते हैं | द्विवेदी जी के मत इस प्रकार केवल श्रनुमानाभ्रित हैं, किसी 
पुष्ट आधार पर अवलम्बित नही | 


स्वामी जी के शिष्यों के भी नाम कदाचित्‌ विल्सन के ही आधार पर दे 
दिये गये | आशानन्द, परमानन्द, श्री आनन्द, महानन्द आदि रामानन्द के 
शिष्य थे, पता नहीं द्विवेदी जी ने किस प्रमाण पर इसे मान लिया ?# भक्तमाल 
की प्रकाशित प्रतियों मे ये नाम नही मिलते | इस सम्बन्ध मे विल्सन को भी 
अम हो गया था। वेरागी-परम्परा श्रथवा “अ्रगस्य संहिता? में सी ये नाम नहीं 
मिलते | 

राघवानन्द से रामानन्द के विलग होने का कारण द्विवेदी जी ने वही दिया 
है, जिसे विल्सन ने अपने ग्रन्थ मे प्रतिपादित किया है। द्विवेदी जी ने एक बात 
बहुत महत्वपूर्ण कही है, वह यह कि रामानन्द जो के मत में भक्ति ही सबसे 
बड़ी बात थी; तत्ववाद नहीं | 'श्रानन्दभाष्यः के सम्बन्ध मे वेष्ण॒वदास त्रिवेदी 
के मत का उल्लेख करते हुए भी द्विवेदी जी उसकी प्रामाणिकता के सम्बन्ध में 
अपने विचार निश्चित्‌ रूप से प्रगट नहीं कर सके हैं। वे इसे प्रामाणिक रचना 
मानते हैं, क्योकि इसे अप्रामाणिक सिद्ध करने के लिये श्रब॒ तक प्रबल तक 
नहीं दिये गये हैं। द्विवेदी जी ने अपने हिन्दी साहित्य के इतिहास ( हिन्दी 
साहित्यः:उदृभव और विकास ) में रामानन्द सम्प्रदायान्तर्गत रसिक-सम्प्रदाय की 
मूल धारणाओ की अच्छी व्याख्या की है। उसको स्वसुखी तथा तत्सुखी शाखा 
पर भी उन्होंने प्रकाश डाला है, साथ ही कुछ ु प्रसिद्ध कवियों एवं उनकी 
कृतियों का भी उल्लेख उन्होंने किया है। इस अन्थ में द्विवेदी जी ने श्रपने 
समानन्दी-सम्प्रदाय सम्बन्धी श्रध्ययन को बहुत ही व्यवस्थित एवं व्यापक बनाने 
का प्रयास किया है। नवीनतम शोंधों का उन्होंने पूर्ण उपयोग किया है। 

उत्तरी भारत की सन्त परम्परा--श्री परशुराम चतुर्वेदी, एम० ए.०, 
एल-एल बी० । उत्तरी भारत को संत परम्परा? में लेखक का दृष्टिकोण रामानन्द 


अध्यन की सामग्री तथा उसकी परीक्षा ६३ 


के सम्बन्ध मे कोई नवीन मौलिक सामग्री प्रस्तुत करने का नहीं प्रतीत होता | 
उसने तो अपने समय तक की की गई खोजो को व्यवस्थित एवं संगठित करने का 
ही प्रयास किया है और यथासम्भव विभिन्न विरोधी मतों मे समन्वय स्थापित 
करने की चेष्टा भी की है | उस पर स्पष्ट ही डा० फ़क्हर, डा० ग्रियर्सन, सर 
भण्डारकर, विल्सन तथा अन्य सन्त साहित्य के विद्वानों की छाप है | इस प्रकार 
इस ग्रन्थ का महत्व केवल इस बात पर है कि रामानन्द के सम्बन्ध मे विभिन्न 
समस्याश्रो पर प्रकाश डालते हुए लेखक ने वैज्ञानिक दृष्टिकोण का अ्रनुसरण 
कर एक तक संगत अध्ययन प्रस्तुत किया है औ्रौर उसके द्वारा प्रस्तुत रूप रेखा 
बहुत कुछ सत्य के निकट जान पड़ती है । रामानन्द के जीवन-बृत्त के सम्बन्ध 
में डा० ग्रियसन तथा भण्डारकर का अनुसरण करते हुए लेखक ने “अ्रगस्त्य 
संहिता? के ही साक्ष्य को स्वीकार किया है | जन्म-मृत्यु सम्बन्धी तिथिया भी प्रायः 
वही हैं, जो इस सम्प्रदाय में मान्य है ( सं० १३४६ वि०-१४६७ वि० ) । इसे 
दृष्टि मे रख कर उसने रामानन्द के विभिन्न शिष्यो की तिथियों की जांच की है । 
इसी प्रकार का दृष्टिकोण डा० बथ्‌ वाल ने भी अपनाया था। चतुर्वेदी जी ने 
कबीर का काल सं० १४२५ वि० से सं० १४५०५ वि० तक माना है, ओर इस प्रकार 
उनका रामानन्द का बहुत समय तक समकालीन होना वे सिद्ध करते हैं, यद्यपि 
यह मत किसी हृढ़ता के साथ उन्होंने नहीं प्रगट किया है। सेन, रैदास, पीपा, 
तथा घना आदि का रामानन्द जी का मन्त्र-प्राप्त शिष्य होने में उन्हें संदेह है । 
इन सन्‍्तों के सम्बन्ध में जो तिथिया उन्होंने दी है वे स्वामी जी के जीवन काल 
के मेल में नहीं आती । उनके अनुमान से सेन, विक्रम की चौदहवी शताब्दी 
के उत्तराद्घ एवं पन्द्रहवीं के पूवारद्ध में बतमान थे, पीपा का जन्मकाल बि० १४६४- 
१४७५४ वि० के मध्य था, रैदास का समय वि० की १६ वीं शताब्दी के प्रायः 
अन्त तक चला जाता है। इसी प्रकार घना मगत विक्रम की १६ वीं 
शताब्दी के प्रायः प्रथम या द्वितीय चरण तक रहे | ये सभी मत अनुमानाश्रित 
ही हैं, किसी दृढ़ प्रमाण पर आधारित नहीं | चतुर्वेदी जी का यह भी कहना 
है कि ये सभी सन्‍्त समकालीन भी नहीं ज्ञात होते, उनमे से किसी के रामानन्द्‌ 
के शिष्य होने का कोई प्रत्यक्ष प्रमाण नहीं मिलता | आगे चल कर हम इस 
मत की समीक्षा करने का श्रवसर पाएँगे, अ्रतः यद्दों इस विवाद को छोड़ दिया 
जाता है | जो हो, चतुर्वेदी जी का अध्ययन बहुत ही पूर्ण है और इस दृष्टि 
से पर्याप्र महत्व रखता है। समस्त उपलब्ध सामग्री की पूर्ण समीक्षा करके इस 
ग्रन्थ की रचना की गई है, ओर अब तक इस विषय पर लिखें गये अन्थों में 
इसका अद्वितीय स्थान है। 
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भागवत सम्प्रदाय--श्री्लदेव उपाध्याय एम० ए.०, साहित्याचार्य ॥ 
अपने ग्रन्थ 'भागवत-सम्प्रदायः मे पं० बलदेव उपाध्याय जी ने 'रामावत सम्प्रदाय? 
पर विशेष प्रकाश डाला है | विद्वान लेखक ने रामानन्द स्वामी की समकालीन 
धामिक एवं सामाजिक परिस्थितियों पर विस्तृत प्रकाश डालते हुये स्वामी जी के 
महत्त्व की बढ़ी ही सुन्दर प्रतिष्ठा की है । उनके अनुसार रामानन्द जी राघवानन्द्‌ 
जी के शिष्य थे, जिन्होंने उत्तर भारत में दक्षिण भारत से विध्णुभक्ति को लाकर 
प्रचारित किया था | लेखक ने "सिद्धान्त तन्मात्रा को राघवानन्द जी की कृति के 
रूप मे स्वीकार किया है। उन्होंने रामार्चन पद्धति तथा आचाय शुक्ल द्वारा दिये 
गए, तकों के साक्ष्य पर स्वामी जी का आचाय-काल पंद्रहवें शतक (१४५४० ६०) 
के मध्यभाग के पीछे ही स्थिर किया है । लेखक ने स्वामी जी के जीवन-बृत्त को 
भी उपस्थित करने का प्रयास किया है| इस सम्बन्ध में उन्होंने प्रसंग-पारिजात 
तथा मौलाना रशीदद्दीन कृत तजकीर तुक ,फुकरा' का भी उल्लेख किया है, 
किन्तु खेद है विद्वान लेग्वक ने उनकी प्रामाणिकता की परीक्षा करने का कोई 
प्रयास नहीं किया ६। लेखक ने “श्री वैष्णुवमताब्जभास्करः के आधार पर 
स्वामी जी के मत एवं सिद्धान्तो का भी विवेचन किया हैं | स्वामी जी कृत हिंदी 
पदो एवं ग्रन्थों की चर्चा पर्याप्त अन्वेषण के उपरान्त ही इस ग्रन्थ में की गईं 
है रामानन्द स्वामी के प्रमुख शिष्यों ( सेन, पीपा, रेदास, कबीर ) तथा रामा- 
नन्‍्द सम्प्रदाय के प्रमुख व्यक्तियों ( श्रनन्तानन5, कृष्णदास पयहारी, कील्ह ) के 
सम्बन्ध में भी विद्वान लेखक ने नया प्रकाश डाला है | वाल्मीकि रामायण, 
अध्यात्म रामायण एबं रामचरित मानस का एक तुलनात्मक अ्रध्ययन भी विद्वान 
लेखक ने प्रस्तुत किया है। इस प्रकार कुल मिलाकर यह ग्रन्थ आ्रवश्यक उपलब्ध 
समस्त सूचनाओं का संग्रह सा उपस्थित करता है | इस दृष्टि से यह प्रयास कम 
महत््वपूण नहीं है। 
कुछ अन्य ग्रन्थ--रामानन्द-सम्बन्धी अध्ययन को ठोस टंग से सर्वप्रथम 
भण्डारकर महोदय ने ( वेष्णविज्म, शैविज्म आदि ग्रन्थ में ) आगे बढ़ाया था | 
उन्होंने अगस्त्य संदिता? को प्रामाणिक मानते हुए. रामानन्द का जीवन बृत्त 
उपस्थित किया है। उनके निष्कर्षो को और भी श्रधिक प्रामाणिक ढंग से सर 
जाज ग्रियर्सन ने उपस्थित किया। ये दोनों ही विद्वान रामानन्द को उत्तर भारत 
( प्रयाग ) में ही उत्तन्न मानते हैं | रामानन्द का समय इन दोनों ही के अनुसार 
विक्रम स० १३५६-१४६७ वि० तक है| जी० ए.० नटेसन ने 'फ्राम रामानन्द 
हु रामतीथ” नामक ग्रन्थ में ग्रियर्सन के ही आधार पर रामानन्द का जीवन-बृत्त 
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उपस्थित किया है। कुछ दूसरे विद्वान्‌ रामानन्द को दाक्षिणात्य मानते हैं। 
स्प्रथ्म विल्सन ने अस्पष्ट शब्दों में दाक्षिणात्य राघवानन्द के साथ रामानन्द 
का सम्बन्ध जोड़ कर इस प्रकार का संकेत किया था। मैकालिफ़ ने रामानन्द्‌ 
को मेलकोटा ( मैसूर ) मे उत्पन्न कहा है और इसी आधार पर फ़कहर ने 
ऐन आउटलाइन आवू दि रिलीजस लिटरेचर अ्रव्‌ इंडिया? तथा 'जनंल 
अब्‌ दि रायल एशियाटिक सोसायटी? में पहले तो रामाननद को दक्षिण 
के किसी रामावत-सम्प्रदाय से सम्बद्ध तथा अध्यात्म रामायण”, अगस्त्य सहिता? 
वाल्मीकि रामायण” से प्रभावित कहा, पर बाद में उन्होंने रामानन्द के गुरू 
राघवानन्द को ही दाक्षिणात्य माना | फिर भी उनके पास इस मत को पुष्ट 
करने के लिये कोई प्रमाण नहीं था, इसे उन्होने स्वयं ही स्वीकार किया है। 
बाद में चल कर फ़कहर के मत को विभिन्न विद्वानों ने विभिन्न ढंग से स्वीकृत 
या अस्वीक्ृत किया । आगे हम उनके मतों की विवेचना करेंगे, अ्रतः यहाँ 
इतना ही अलम्‌ होगा | डा० फ़कहर के इस संकेत को और आगे बढ़ाते हुए 
पं० रघुबर मिटठ लाल शास्त्री ने तो अध्यात्म रामायण” को स्वामी रामानन्द 

की कृति ही मान लिया । आगे हमने इस मत की भी समीक्षा की है । 


ध--स्थाना की सामग्री 


( १ ) काशी--काशी में पचगगा घाट पर स्वामी रामानन्द जी रहा करते 
थे। यह मठ अब जोशु-शीण हो चुका है। यह अद्यापि रामानन्दी वैष्ण॒वों के 
हाथ में ही हे | अभी कुछ दिन पूव यहाँ के महन्थ पर्िडित रामलखनदास थे । 
सन्‌ १९४२ ई० में उनका देहावसान हो गया । पचर्गंगा घाट पर इस समय 
स्वामी जी का एक चित्र है जो रामानन्दीयो में मान्य चित्र का बृहत्रूप है। इस 
चिन्न में 'यति सावभौम भगवान्‌ भाष्यकार जगद्गुरु श्री १०८ रामानन्दाचाय? 
लिखा है । नीचे 'रामानन्दः स्वयं रामः प्रादुभूतो महीतले? लिखा गया है | स्वामी 
जी का चित्र द्वादशश तिलक से युक्त है। चित्र में प्रामाशिकता कुछ भी नहीं 
है। पचर्गंगा घाट पर दूसरी महत्वपूर्ण वस्तु है स्वामी जी की चरणपादुका। 
कहा जाता है कि स्वामी जी की झूत्यु के उपरान्त वह पादुका पत्थर की हो 
गई | एक वेदी पर उसकी स्थापना कर दी गई है। वह संगमरमर की बनी 
है। दीवाल पर कुछ मूर्तियाँ भी रक्खी गई हैं। उत्तर से दक्षिण उनका 
क्रम यों है :--कम्ीरदास, अनन्तानन्द, हनुमान जी, नरसिंह जी | इस 
सामग्री के अतिरिक्त वहाँ और कोई वस्तु उपलब्ध नहीं होती । स्थान की 
गुरु-परम्परा भी नहीं मिलती, हस्तलिखित ग्रन्थो की बात तो दूर ही है | 

४३ 
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(२) अयोध्या--अरयोध्या में जानकी घाट पर एक श्री रामानन्द 
मंदिर है | स्वामी रामानन्द की मूर्ति में दाढ़ी ओर मंछ भी है । सिर ख़त्वाट 
है। रग गौर है, मस्तक में ऊध्वपुण्ड लगाया जाता हैँ | पुजारी जी से पूछने पर 
ज्ञात हुआ कि यह मूर्ति जयपुर से ३०-३२ वर्ष पूव मेंगाई गई थी। पता नहीं 
यह किस आधार पर बनाई गई है। पं० रामटहलदास ने अपने “श्री वेष्णव 
मताब्जभास्करः अन्य मे स्वामी रामानन्द का जो चित्र दिया है उसमें सी स्वामी 
जी दाढी-मंछ युक्त हैं। रामानन्दी वेष्ण॒वों का एक वग स्वामी जी को योगी 
मानता आ रहा है। यह वर्ग राजपूताना में विशेषकर पाया जाता है। सम्भवतः 
अयोध्या की मूति इसी भावना से प्रभावित हो । 


(३ ) आबू और जूनागढ़--कद्दा जाता है कि आबू और जूतागढ़ की 
पहाड़ियो। पर स्वामी जी के चरण चिह्न की स्थापना की गई है | जूनागढ़ में तो 
उनकी एक गुफा भी मिलती है। भगवदाचारय के अनुसार आखझबू में स्वामी जी 
ने श्री रघुनाथ जी का एक मंदिर! बनवा कर मूर्ति स्थापना की थी | यह मदिरि 
आज भी वतमान हैं | 


( डः ) जनश्रुतियाँ--रामानन्द के सम्बन्ध भ जो भो जनश्रुतियाँ प्रचलित 
हूं, उनमें अधिकांश का उल्लेख प्रथम किया जा चुका है। यहाँ संक्षेप में उन्हें 
फिर से क्रमबद्ध रूप भ॑ उपस्थित किया जा रहा है । 

( १ ) रामानन्द का दक्षिण से उत्तर आना--रामानन्द के सम्बन्ध में सबसे 
प्रचलित जनश्रुति यही है कि वे दाक्षिणात्य थे । इसका आधार कदाचित्‌ कबीर 
दास की यह यक्ति 'भक्ती द्राविड़ ऊपजी ले आये रामानन्द” ही है, किन्तु कबीर 
दास की प्रामाणिक प्रतियों में यह उक्ति नहीं पाई जाती । लगता है यह 
भागवत! के भक्ति-माहात्म अंश की 'उत्पन्नाद्राविड़े साहम्‌ बृद्धि कर्णा टके गता? 
उक्ति से प्रभावित है। जो हो, विद्वानो ने इस आधार मान कर रामानन्द को 
दाक्षिणात्य सिद्ध करने का प्रयास किया है, किन्तु प्रमाणाभाव में इस जनश्रुति का 
कोई महत्त्व नही रहता । 

( २ ) पहली जनशभ्रुति से ही सम्बद्ध दूसरी जनश्रुति यह है कि रामानन्द 
पहले किसी अ्रद्वैती गुरु के शिष्य थे | राघवानन्द द्वारा अपने समीपस्थ मृत्यु-समय 
की सूचना पाकर वे अपने गुरु के साथ आकर राघवानन्द जी के शिष्य हो गये । 
राघवानन्द ने उन्हें वेष्णवी दीक्षा दी और योगस्थ करके मृत्यु से उनकी रक्षा 
की । इस जनश्रुति को प्रमाण मान कर श्रनेक विद्वानों ने रामानन्द को अद्वित 
तथा विशिष्टाद्वैत में समन्वय स्थापित करने वाला भी कहा है। इसी जनश्रुति 
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को संकेत मान कर श्री रघुवर मिद्ठुलाल शास्त्री ने 'अध्यात्म-रामायरणए! को 
स्वामी जी कृत माना है। खेद है कि इस सर्वप्रचलित जनश्रुति का भी कोई 
प्रामाशिक आधार नहीं मिलता | भक्तमाल? आदि भअन्थों में इसका कोई उल्लेख 
नही है । 


( ३े ) तीसरी जनश्रुति रामानन्द के राघवानन्द से अलग होने एव 
रामानन्द-सम्प्रदाय के स्थापित करने के सम्बन्ध में है। कहा जाता है रामानन्द 
कभी सम्पूर्ण देश का भ्रमण कर जब अपने गुरु-मठ लौटे तब उनके साथियों 
ने रामानन्द की खान-पान सम्बन्धी उदारता को देख कर राधवानन्द से उन्हें 
थ्री सम्प्रदाय” से वहिष्कृत कर देने को कहा। कहा जाता है राघवानन्द ने 
रामानन्द की प्रतिभा से प्रभावित होकर उन्हें एक स्वतन्त्र नवीन-सम्पदाय स्थापित 
करने को अनुमति दी | इस जनश्रुति का भी कोई आधार विशेष नहीं 
मिलता । 


(४ ) एक अन्य जनश्रुति के अनुसार रामानन्द ने बारह वर्ष तक गिरनार 
या श्राबू पवत पर योग-ताथना करके सिद्धि प्राप्त की थी। रामानन्द-सम्प्रदाय में 
योग से अभावित भक्तों के ( तपसी शाखा ) बीच इस जनश्रुति का विशेष 
प्रचार है। यह जनश्रुति भी क्रिसी विशेष प्रमाण से पुष्ट नहीं होती | कुछ लोग 
तो उन्हें अ्रद्वैतियों के ज्योतिमंठ के ब्रह्मचारी भी मानते है। 


(४ ) एक और जनश्रुति के आधार पर रामानन्द को वर्णाश्रम के 
बन्धनों को ढीला करने वाला भी कहा गया है। इस सम्बन्ध से निम्न- 
लिखित पद उद्धत किया जाता है :--जाति पाँति पूछे नहिं कोई। हरि को 
भजै सो हरि को होई |” वस्तुतः रामानन्द ने केवल भक्ति के क्षेत्र में इसी 
प्रकार के बन्धनों को अस्वीकृत किया था, सामाजिक व्यवस्था में वे इनके विरोधी 
नहीं थे । 

( च ) सम्प्रदाय के सान्‍्य अन्थ--१--श्री वैष्ण॒व-मताब्ज-भास्कर, 
२--श्री रामाचन-पद्धति, ३--आनन्द भाष्य, ४--जानकी भाष्य, ५--अगस्त्य 
संहिता, ६--राम तापन्युपनिषद्‌ू, ७--रहस्यत्रय-अ्ग्रदास कृत ८--रामस्तव 
राज-भाष्य, जानकोस्तवराज-भाष्य, रहस्यत्नय, रामतापन्युपनिषद्‌-भाष्य--स्वामी 
हरिदास कृत | ६--रामपटल, १०--निरत्नी-भगवदाचार्य कृत | 

इनके अतिरिक्त अन्य अनेक छोटेन्मोटे प्रन्थ हैं, जिनका रामानन्द-सम्प्रदाय 
की उपशाखाओं--तपसी शाखा में श्री रामस्त्ञा-स्तोत्र, सिद्धान्त पटल, योग 
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चिन्तामणि; शृंगारी शाखा में श्रष्टयामीय पूजा-पद्धति पर श्रग्नदास, नाभादास 
रामचरणदास आदि के ग्रन्थ तथा अन्य सिद्धान्त सम्बन्धी ग्रन्थ--में बंहुत 
अधिक मान है| तुलसीकृत 'रामचरित मानस? का प्रचार रामानन्द-सम्प्रदाय में 
बहुत अ्रधिक है। विद्वानों ने अपने मत के प्रचार में (मानस! की सहायता 
भी बहुत ली है । आज भी उस पर रामानन्दी विद्वानों द्वारा सुन्दर से सुन्दर 
टीकाएँ लिखी जा रही हैं। 'मानसपीयूष/ नामक ससार का सबसे बड़ा मानस- 
तिलक रामानन्दीय महात्मा अन्जनीनन्दन शरण जी की ही देन है। 


द्वितीय अध्याय 
रामानन्द स्वामी का जीवन-च्नत्त 


रामानन्द स्वामी की जन्म-तिथि--रामानन्द स्वामी के जीवन-काल 
के विषय में विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है, ओर उनकी जन्म-तिथि के सम्बन्ध में 
तो मतभेद का होना स्वाभाविक ही है। उनके जीवन-ब्ृत्त से सम्बन्धित कुछ 
समस्याएँ इतनी जटिल हैं कि बिना उनका पूणण समाधान किये स्वामी जी के 
जीवन-काल के सन्‍्बन्ध भे कुछ भी निश्चित्‌ मत नहीं दिया जा सकता। इन 
भिन्न-भिन्न समस्याओं का समाधान करने की चेष्टा करते हुए विभिन्न विद्वानों ने 
स्वामी जी का जीवन-काल विक्रम की १४ वीं शताब्दी के अन्त से प्रारम्भ करके 
विक्रम की १६ वी शताब्दी के तृतीय चरण तक माना है। नीचे हम कुछ प्रमुख 
मतो की आलोचना करके एक संभाव्य निष्कर्ष पर पहुँचने का प्रयास करेंगे :--- 


१--स्वामी जी की सबसे प्राचीन जन्म-तिथि सन्‌ १२६६ ई० ( सं० 
१२५६ वि०, कलि के ४४०० वष बीतने पर ), माघ कृष्ण सप्तमी, चित्रा नक्षत्र, 
सिद्धियोग, कुम्भ लग्न, दिन के सात दण्ड चढ़ने पर, गुरुवार को मानी जाती 
है। अगस्त्य संहिता? के भिविष्योत्तर खण्ड” में इस मत की प्रतिष्ठा की गई 
है| प्रमुख विद्वानो में मानियर विलियम्स*, जे० सी० केम्पवेल ओमन ', सर 
भण्डार कररै, परशुराम चठ॒वेंदी?, डॉ० पीताम्बर दष्त वथ्‌ वाल*, डॉ० रामकुमार 


१--मानियर विलियम्स-आह्यनिज्म ऐण्ड हिन्दूइजम, ए० १४१, प्‌ृ० १४७, (सन्‌ 
१८६० ह्ढ० ) | 

२--मिस्टिक्स, ऐसेटिक्स ऐण्ड सेन्ट्स अव्‌ इण्डिया, प० १२० । 

३--बैष्णविज््म शैविज़्म आदि तथा दि नाइन्‍थ इण्टरनेशनल कॉम्रेस अब ओरियन्ट- 
लिस्ट्स, वाल्यूम १, ए० ४२३ । 

४-उत्तरो भारत की संत-परम्परा, पृ० २२२ | 

५-दिन्दी काब्य मैं निगुण सम्प्रदाय, ए० ४१ । 

६६ 
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वर्मा *, रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वान श्री भगवदाचाय * तथा सीताराम शरण 
भगवान-प्रसाद रूपकलार आदि इस मत से पूर्णतया सहमत हैं | श्रपने मत के 
समर्थन में उन्होंने 'भक्तमाल? में नाभादास द्वारा दी गई रामानन्द की गुरु- 
परग्परा भी उद्धत की है। 'भक्तमाल? के अनुसार रामानुज के उपरान्त देवाचाय॑- 
हयानन्द-राधवाननद-ओऔर रामानन्द क्रमशः श्राचाय हुए। गरामानुन्न की मृत्यु 
सन्‌ ११३७ ई० मे मानी जाती ह। अतः प्रत्येक पीढ़ी के लिये ३०-३० वर्ष 
का समय मानकर सन्‌ १२६६ ईं० को डॉ० वथ वाल जंसे विद्वान रामानन्द की 
जन्मतिथि के रूप मे स्वीकार करते हैं। डॉ० वथ वाल तथा चतुवबदी जी ने तो 
कबीर का समय सं० १४२४ वि० से सं० १५०५ वि० तक स्थिर करने का 
प्रयास भी किया हे। कनिघम के साच्य पर डॉ० वर्थ वाल ने पीपा का समय 
स० १४१० वि० से सं० १४६० वि० तक माना है। इन तकी के अतिरिक्त 
डॉ० भण्डारकर ने एक अ्रन्य तक भी अपने मत के समर्थन में दिया है। उनके 
अनुसार रामानन्द भाष्य मे ( १-४-११ ) अ्रमलानन्द ( सनू १२४७ ई०-६० 
ई० ) के 'वेदान्त-कल्पतरु' का उल्लेख हुआ है | इस दृष्टि से भी सन्‌ १२६६ 
ई० की रामानन्द को जन्म तिथि मान लेना अनुचित नहीं कहा जा सकता। 
( खेद है मुझे आनन्द भाष्य! में इस प्रकार का कोई उल्लेख नहीं मिला | ) 
रामानन्द-सम्प्रदाय. के लगभग सभी विद्वान 'अगस्य संहिता? के इस मत से 
सहमत हैं । 


२--द्वितीय मत डॉ० जे० एन० फ़क्कुदर* का है । इसके श्रनुसार रामानन्द 
का समय १४०० ई० से १४७० ई० तक था | एच० एच० विल्सन, * एफ़० ई० 
के, मेकालिफ़” और डॉ० ताराचन्द* आदि विद्वान्‌ इस मत से सहमत हैं। 
डॉ० फ़क़हर ने नामदेव ( १४०० ई०-६० ई० ) को रामानन्द का पूर्बवर्ती 
मान कर, पीपा का समय सन्‌ १४२५ ई०, कबीर का १४४० ई०, और रेदास 
का १४७० ई० में निश्चित्‌ कर स्वामी जी का उपयुक्त समय निर्धारित किया 


-हिन्दी साहित्य का भ्ालोचनात्मक इतिहास, १० ३००-१। 
२--रामानन्द दिग्विजय, भूमिका, पृू० ११ । 
३--भक्तमाल, पृ० २८८ । 
४-जे० आर० ए० एस०, सन्‌ १६२०, पृ० १८२०-६३ । 
५हलुप्सेज़ भ्रान दि रिलीजन भ्रव्‌ हिन्दूज़, वाल्यूम १, पृ० ४७ । 
६-ए हिस्ट्री अव्‌ हिन्दी लिटरेचर, एृ० २० | 
७--दि सिख रिलीजन, वाल्यूम ६, पू० १००-१ | 
८--इन्फलूयेंस भव इस्लाम आन इंडियन कल्चर, पृ० ६४ 
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है। डॉ० ताराचन्द ने रूपकला जी के साक्ष्य पर रामानन्द को रामानुजाचार्य 
की शिष्य-परम्परा में इक्कीसवां आचार्य मानकर उपयुक्त मत के समथन में 
अपना मतदान किया है। उन्होंने कबीर आदि का समय परम्परागत मत को 
मान कर ही निर्धारित किया है। अ्रगस्त्य-संहिता का मत डॉ० ताराचन्द को 
मान्य नही है । 

३--तृतीय मत के प्रवर्तक एकमात्र आचाय रामचन्द्र शुक्ल' हैं। शुक्ल 
जी के अनुसार रामानन्द का समय विक्रम की १५वीं शती के चतुर्थ और १६वीं 
शती के तृतीय चरण के भीतर माना जा सकता है। शुक्ल जी के मत से तक़ी 
ओर सिकन्दर लोदी (स० १४४६-७४ वि० ) स्वामी रामानन्द के समकालीन 
थे। सेन का समय रीवा नरेश रघुराज सिह के साक्ष्य पर शुक्ल जी ने सं० 
१४७४-८० वि० (राजाराम का भी समय) के लगभग माना है। फिर 'रामाचन 
पद्धति? के आधार पर वे रामानन्द को रामानुजाचाय की परम्परा में चौदहवॉँ 
आचाय मानते हैं; और इन चौदह पीढ़ियों के लिये ३०० वर्ष का समय दे कर 
वे रामानन्द का उपयक्त समय निर्धारित करते हैं | 

उपयुक्त मतों की समीक्षा--उपयक्त मतों में द्वितीय मत के पीछे कोई 
सुदृढ़ आधार नहीं है। पीपा और कबीर का आविर्भाव-काल केवल जनश्रुतियों 
के आधार पर निश्चित्‌ रूप से क्रमशः सन्‌ १४२५ ई० और सन्‌ १४४० ई० 
में मान लेना भ्रधिक तक संगत नहीं प्रतीत होता । इसी प्रकार रामानन्द को 
रामानुजाचायय की परम्परा भें २१ वां आचाये मान लेने का कोई प्रामाशिक 
ग्राधार नहीं मिलता। “भक्तमाल? में रूपकला जी ने 'राममन्त्रराजः की परम्परा 
दी है, रामानन्द की गुरु-परग्परा नहीं। श्रतः डॉ० ताराचन्द का आधार भी 
प्रामाणिक नहीं है। जहाँ तक तृतीय मत का प्रश्न है, यह भी केवल मात्र जन- 
श्रुतियों पर ही आधारित प्रतीत होता है । जब तक कोई प्रामाणिक एवं निश्चित्‌ 
ग्राधार न भिल जाय, तब तक रामानन्द को तक़ी और सिकन्दर लोदी का समकालीन 
मान लेना भी सदिग्घ प्रश्न बना रहेगा । केवल मात्र कुछ इतिहास लेखको के 
अनुमानो को सब कुछ न समझ लेना होगा। डा० रामप्रसाद तिपाठी जैसे विद्वानों 
ने तो कबीर और सिकन्दर लोदी के भी समकालीन होने मे सन्देह प्रकट किया है । 
डा० त्रिपाठी के अनुसार “कबीर का समय चौदहवीं शताब्दी का उत्तर काल और 
सम्भवत:ः पन्द्रहवीं शताब्दी का पूवकाल मानना अधिक युक्तिसंगत है ।* रीवां नरेश 





१--हिन्दी साहित्य का इतिहास, ० ११७ | 
२--हिन्दुस्तानो, १६३२ ३०, १० २१५ ( जनवरी अंक )। ' 
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का साक्ष्य मान कर सेन का समय विक्रम की सोलहवों शताब्दी के मध्य तक ले जाना 
आओर इस आधार पर रामानन्द का समय सोलहवी शताब्दी के तृतीय चरणु तक 
निर्धारित कर देना अधिक तकसगत नहीं प्रतीत होता । जेसा पूव कहा जा चुका 
है, रीवां नरेश के लिये कबीर महाराज विश्वनाथ सिह्द को भी सशरीर आकर 
उपदेश दे सकते हैं। यों ही यश के लोभ से रीता नरेश ने सेन भक्त को राजा- 
राम का समकालीन मान लिया होगा । राजायम के समय के सेन कदाचित्‌ प्रसिद्ध 
सेन नाई से भिन्न व्यक्ति रहे हो । इस सेन का पर्चिय देते समय 'शिवसिंह 
सरोज? में लिखा है-'सेन कवि नापित बाँघवगढ़ के सबत्‌ १४६० मे उपस्थित | 
हजारे में इनके कवित्त हैं| यह कवि स्वामी रामानन्द जी के शिष्य थे |[?* किन्तु, 
इस उक्ति पर टिप्पणी देते हुए पडित रूपनारायण पण्डेय ने परिशिष्ट मे 
लिखा है ," इन रीवा वाले सेन का जन्म-काल सं० १५४७ के लगभग है | 
स० १५६० वाला सेन दूसरा है |? इस प्रकार रीवा नरेश के उल्लेख को 
निस्संदिग्ध प्रमाण नही माना जा सकता । 'रामाचन-पद्धति? का साक्ष्य चाहे सही 
मान लिया जाय, किन्तु यह नित्रिवाद रूप से नहीं कह ।जा सकता कि रामानन्द 
रामानुज की परम्परा में १४ वें आ्राचाय थे । वस्तुत: जब तक प्राचीन हस्तलिखित 
प्रतियाँ न प्राप्त हों, तब तक रामानन्द-सम्प्रदाय के किसी भी प्रकाशित ग्रन्थ का 
पाठ नितान्त शुद्ध नहीं माना जा सकता । जब से परम्परा-सम्बन्धी कूगड़े उठ 
खड़े हुए हैं, रामानन्द स्वामी के अन्थों में श्रनेक पाठान्तर किये गये हैं | 


जहाँ तक प्रथम मत का प्रश्न है, बहुमत इसी के पक्त में जान पड़ता है | 
इसका मुख्याधार 'अगसत्य संहिता? है। सम्प्रदाय के उपासक एवं विद्वान्‌ भी इसी 
मत का अवलम्बन करते हैं। यद्रपि श्रगस्त्य-सहिता? को 'भक्‍तमाल! से प्राचीन 
रचना निस्संदिग्ध रूप से नही कहा जा सकता, फिर भी जिस साधी-सादी शैली 
का इसमें अनुसरण किया गया है उससे किसी पक्षपात की आशका कम ही होती 
है। फिर भिन्न-भिन्न दृष्टिकोणों से विचार करने पर भी सं» १३५६ वि० में 
रामानन्द स्वामी का जन्म मान लेना अनुचित नहीं प्रतीत होता । कम-से-कम 
मध्य-युग की सब्यसे श्रधिक प्रामाणिक रचना 'भक्‍्तमाल” के साक्ष्य पर तो इस 
मत का समर्थन किया ही जा सकता है। “भक्तमाल? के अनुसार रामानन्द 
रामानुजाचाय की परम्परा मे पांचर्वे प्रमुख आचार्य थे। रामानुज की मृत्यु-तिथि 
सं० ११६४ वि० में मानी जाती है। यदि यह मान लिया जाय कि नाभादास 





१--शिवसिंह सरोज, पृ० ५०१ । 
“--शिवसिंह सरोज, परिशिष्ट, पृष्ठ ६। 
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ने बीच के कुछ आचार्यां को छोड़ दिया हो तो भी दोनों आचार्यों ( रामानुज 
तथा रामानन्द ) के बीच एक सौ बासठ वष का अन्तर अश्रथिक नहीं भ्रतीत 
होता है। इस काल में “श्रीसम्प्रदाय”ः उत्तरभारत की धार्मिक समस्याओ को 
सुलभाने में अच्षम भी सिद्ध हो चुका होगा और उसका पुनः सरकार करने के 
लिये रामानन्द जैसे प्रतिभाशील सुधारक की आवश्यकता भी पड़ सकती है। 

दूसरे, मध्य-युग के प्रमुख सन्‍्तो की तिथियोँ स्वय संदिग्ध वातावरण में ही 
वतमान हैं | कतिपय भ्रामक किवदन्तियो के आधार पर उनका समय निर्धारित 
करके स्वामी रामानन्द के समय को शवताब्दियों आगे-पीछे ले जाने का प्रयास 
करना अत्यन्त उपहासास्पद होगा | कबीर के सम्बन्ध में नवीनतम खोज करने 
वाले विद्वान उनका समय सं०१४२५ वि० से सं० १५०५ वि०* तक ठहराते हैं। 
जनरल कनिघम ने पीपा का समय स० १४१७ से सं० १४४२ वि० (ईसवी सन्‌ 
१३६०-८४ तक) तक माना है।* इसी आधार पर डा० वथ वाल ने पीपा का जीवन- 
काल लगभग सं० १४१० से १४६० तक माना है | रामानन्द के अन्य शिष्यों 
का समय प्रामाणिक सामग्री के अभाव में अनिश्चित्‌ सा ही है। केवल कुछ 
छिटफुट पदों के श्राधार पर जो भी श्रनुमान किया जायगा उसे प्रमाणु-कोटि में 
नहीं रखा जा सकता । 


अनेक प्रामाणिक सूत्रों के आधार पर जिलोचन और नामदेव दो महाराष्ट्र 
सन्‍्तो को रामानन्द का पूर्ववर्ती माना जाता है। नामदेव का समय सं० १३२६- 
१४०७ तक माना जाता है, और जिलोचन का जन्मकाल स० १३२४ वि में 
माना गया है। यदि रामानन्द स्वामी का जन्म स० १३५६ वि० में मान लिया 
जाय तो भी उपयुक्त महाराष्ट्र संत उनके पूर्बवर्ती या कम-से-कम अग्रज ही 
ठहरते हैं । 
इस संबंध मे रामानन्द-सम्प्रदाय की कुछ प्रामाणिक गुरु-परम्पराएँ भी हमारा 
पथ-निर्देश कर सकती है । भक्तमाल? के अनुसार नाभादास की गुरु-परम्परा इस 
प्रकार थी--रामानन्द-श्रनन्तानन्द-कृष्णुदास पयहारी-अग्रदास-नाभादास अथवा 
नारायणुदास । नाभादास तुलसीदास के समकालीन माने जाते हैं । अ्रग्रदास के 
ग्रादेश पर ही 'भक्तमाल? की रचना की गई थी । नाभादास के अनुसार रामानन्द 
ने बहुत काल तक शरीर घारणुकर 'प्रणत जनो? को पौर किया था | परम्परा के 


१--उत्तरीभारत की सन्त परम्परा, परिशिष्ट, पए० ७३३ । 
२--आर्कियालॉजिकल सर्वे श्ॉव_ इण्डिया रिपोर्ट, भाग २, ए० २६५-६७। 


७४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव, 


अनुसार रामानन्द्‌ की मृत्यु सं० १४६७ वि० में मानी जाती है। अतः रामानन्द 
और नाभा के समय में लगभग १५० वर्ष का श्रन्तर हुआ | उन दिनों जब गद्दी 
स्थापन की प्रवृत्ति इस सम्प्रदाय मं बहुत व्यापक रूप से नहीं आ सकी थी, 
पाँच पीढ़ियो के लिये यह समय अधिक नहीं प्रतीत होता । सं० १६७७ में 
रेवासा' स्थान की जो गुरु-परम्परा प्रकाशित हुई थी, उसमें रामानन्द स्वामी 
की शिष्य-परम्परा म सत्नह महन्थों के नाम दिए गए हैं। तत्कालीन महन्थ 
जगन्नाथाचाय थे | गलता गादी की उसी सम्बत्‌ में प्रकाशित गुरू-परम्परा के 
अनुसार गलता में रामानन्द की शिष्य-परम्परा में सोलह महन्थ हुए | कूबा जी 
की द्वारा गादी में उपयेक्त सम्बत्‌ तक चौदह महन्थ हुए! । इसी सम्बत्‌ तक 
टीला जी की द्वारा गादी मे ( खेलना, भोलास ) सत्रह महन्थ, डाकोर की 
गुरु-परम्परा में भी १७ महन्थ ओर वालानन्द की द्वाग गादी में श्य महन्थ 
हुए. । इन उपयक्त गुरुपरम्पराओं की तुलना करने से यह स्पष्ट है कि सामान्यतया 
रामानन्द की शिष्य-परम्परा म॑ सम्बत्‌ १६७७ तक विभिन्न मठों में लगभग १६ 
महन्थ हो चुके थे | इनमे से प्रत्येक स्थान की परम्परा में कुछ-न-कुछ महन्था के 
नाम छूट भी गये होगे, क्योकि सभी महंथों के कयकाल को सठो की किसी पोथी 
विशेष मे लिखने की प्रथा वतमानकाल के पृर्व प्रायः नहीं पाई जाती । जब्र से 
परम्परा सम्बन्धी कगड़ा उठा हे, तभी से इस प्रकार की छानबीन विशेष रूप से 
होने लगी है और बहुत से स्थानों की गुरु-परम्पराएँ स्मृति आदि के ही आधार 
पर निर्मित कर ली गई हैं | श्रतटः यह मान लेना अनुचित नहीं कि उपयुक्त 
प्रत्येक स्थान पर रामानन्द के उपरान्त सं० १६७७ तक लगभग २० महन्थ हो 
चुके होंगे । यदि इनमे से प्रत्येक का कार्यकाल २५ वर्ष भी माना जाय तो २० 
महन्थो के लिये ५०० वषर का समय निकाल देने पर रामानन्द का समय विक्रम 
की १५ वो शताब्दी के उत्तराद्ध तक मानना असंगत न होगा | फिर भी इन 
परंपशाओ्रो के आधार पर किसी निश्चित्‌ निष्कर्ष पर नहीं पहुँचा जा सकता, इनके 
माध्यम से कुछ संकेत मात्र ग्रहण किए. जा सकते हैं। रामानन्द सम्प्रदाय में 
सं० १३४६ वि० ही स्वामी रामानन्द की जन्मतिथि मानी जाती है | प० राम- 
टहलदास ने 'रामारचन पद्धति? में दी हुईं गुरु-परम्परा के श्राधार पर स्वामी जी 
का समय वही माना है जो शुक्ल जी द्वारा मान्य हैं। जब्न तक 'रामार्चन पद्धति! 
की प्राचीन इस्तलिखित प्रतियाँ न मिल जायें या साग्प्रदायिक मत को श्रप्रामाणिक 
सिद्ध करने के लिये कुछ निश्चित्‌ सामग्री न प्राप्त हो जाय, तब तक स्वामी जी 


१-- श्री वैष्णव-मताब्ज-भास्कर”, सं० पं० रामटहलदास, प० १०२५ और उसके भागे । 
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के जन्म-काल के रूप में साम्प्रदायिक मत को ही स्वीकार किया जा सकता है। 
वल्तुतः इन' सन्‍्तों एवं आचार्यों की निश्चित्‌ तिथियो के सम्बन्ध में कुछ भी 
कहना नितान्त ही विवाद-शुन्य नही हो सकता । भारतवर्ष मे जीवन-चरित लिखने 
की प्रथा बहुत ही कम रही है। जो जीवनचरित मिलते भी है, उनमे तिथियो 
का कोई उल्लेख नहीं मिलता । इस कारण किसी निश्चित तिथि के अभाव में 
केवल मात्र इस बात को भी जान लेना पर्याप्त होगा कि किसी आचाय विशेष या 
व्यक्ति विशेष का शताब्दियों मे क्या समय था, जिससे उसके महत्त्व को ठीक 
रूप से समझने में सरलता हो | मेरी दृष्टि से रामानन्द के सम्बन्ध म॑ भी केवल 
इतना ही जान लेना पर्याप्त होगा कि वे त्रिल्ोचन, नामदेव आदि के पश्चात्‌- 
वर्ती तथा कबीर, रैदास, घना; सेन, पीपा, आदि के पू्ववर्ती थे । समस्त वैष्णुव- 
आन्दोलन में जो सुधार-भावना पाई जाती है, उसका बहुत कुछ श्रेय रामानन्द्‌ 
को ही है। 


रामानन्द-सम्प्रदाय में माघ कृष्ण सप्तमी को प्रतिवर्ष रामानन्दीय मठों 
एवं अयोध्या, मिथिला, चित्रकूट आदि साम्प्रदायिक केठदद्रो में स्वामी 
रामानन्द की जयंतियाँ बड़े धूमधाम से मनाई जाती हैं। हमें भक्तो की इस भावुक 
आधा।रशिला को मान्यता देनी ही चाहिये। जब तक कोई निश्चित्‌ एवं प्रामाणिक 
सामग्री सामने न आ जाय, तब्ब तक रामानन्द की जन्म-तिथि स॒० १३५४६ बवि० 
( सन्‌ १२६६ ई० ) माघ कृष्ण सप्तमी को मान लेने में विशेष आपत्ति नहीं 
होनी चाहिये | फिर भी मैं इस निष्कर्ष को नितान्त अतिम नहीं कह सकता | 
इस सम्बन्ध में प्रामाणिक सामग्री की खोज करनी ही होगी और सम्भव है 
भविष्य में किसी निश्चित्‌ निष्कर्ष पर पहुँचा जा सके । तब तक प्रस्तुत 
परिस्थितियों में मुझे साम्प्रदायिक मत* के स्वीकार कर लेने के अतिरिक्त अन्य 
कोई तकेसंगत माग नही दिखलाई पड़ता । 


१--अगस्त्य सहिता--खनभोवेदवेदप्रमितै वर्ष गते कलो । 
कालिन्दी जान्हवीसगशोमिते देवपूर्जिते ।। 
तीथेराजे महाएुण्ये प्रयागे तीर्थ उत्तमे ।। 
मापषकृष्णसप्तम्या शुभधर्मप्रवर्तके । सप्तदण्डगते सूर्य सिद्धियोगयुजि प्रभ्ु- ॥ 
नचत्रे खष्ट्रदेवत्ये कुम्मलग्ने शुभगहें ॥ 
आविर्भेतो महायोगी द्वितीय इवभास्कर: । रामानन्द इतिख्यातो लोकोद्धरणकारण: । 
--स० प० रामनारायणदास, ५१० १३-१४ 


६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जन्म-स्थान--मैकालिफ़' के अनुसार रामानन्द गौड़ ब्राह्मण थे, उनका 
जन्म मैसूर राज्य में मेलकोटा नामक स्थान में हुआ था | पहले डा० फकुदर* की 
भी धारणा थी कि रामानन्द दाक्षिणात्य थे | उनके अनुसार रामानन्द का सम्बन्ध 
दक्षिण के किसी राम-सम्प्रदाय से था, जिसके धर्म-ग्रन्थ वाल्मीकि-रामायण, 
अध्यात्म रामायण श्रौर गमतापन्युपनिषद्‌ थे। अगस्त्थ सहिता? में इस पंथ के 
मतो का विवेचन किया गया है। थ्रध्यात्मरामायण” ओर अगस्वय-सहिता” को 
लेकर रामानन्द उत्तर भारत आए और काशी को उन्होंने अपना केन्द्र-मठ , 
बनाया | दार्शनिक श्राघार के लिए वे रामानुज के थ्री भाष्यः का भी आश्रय 
लेत रहे | इसी कारण किसी गमानन्द-भाष्य की रचना न हो सकी | किन्तु, 
आगे चलकर फक्हररे को प्रमाणाभाव में अपने इस मत का परित्याग करना 
पड़ा | फिर वे राघ्रवानन्द को ही दात्षिणात्य मानने लगे | रामानन्दी विद्वान 
गोपालदास ने वैष्णव धर्म स्नाकर?” नामक ग्रन्थ मे रामानन्द को दाक्षिणत्य 
ही माना है। डा० हजारीप्रमाद द्विवेदी“ जैसे हिन्दी के घुरन्धर विद्वान 
ने भी इस मत का समथन किया है | किन्‍्ते, इन विद्वानों ने अपने मत के समर्थन 
मे किसी प्रमाण का आश्रय न लेकर केवल जनश्रुति मात्र का आधार लिया 
है । इस जनश्रुति के भी प्राचीन होने के प्रमाण नहीं मिलते। इसका आधार 
कबीर के नाम पर प्रचलित “भक्तों द्राविड़् ऊपजी ले आये रामानन्द” उक्ति 
प्रतीत होती है | किन्तु इसे निर्विवाद रूप से कब्नीरदास कृत मान लेने में भी 


वैश्वानर सक्ति--रमेपुत्रयवनीसस्येवप्पें वेक्रमराजके । माघस्थासितसप्तम्या रामा- 
नन्दोह्यभूद ४ुवि ॥ अथवा प० रामनारायण दास द्वारा उद्घृत- 
रामानन्दमहामुनिस्समभवद्रागेपुरामावनीयुक्ते ( सं० १३५६ बि० ) 
वेक्रमवत्सरेघटतनो माधासितेत्वाष्ट्रभे । 
सप्तम्या गुरुवासरे युजितथा सिद्धों प्रयागाअ्रमाच्छीमद्भूसुरराजपुण्यसदनाद्रामा- 
बतार: कृती ॥ वही, पृष्ठ ४७ । 
१--ढि सिख रिलीजन, वा० 5, पृ० १००-१। 
२--'दि हिस्टारिकल पोज्ञीशन भ्रव्‌ रामानन्द', जे० एन० फ़क्ुहर, जे० भआर० ए० 
एस, १६२०, ए० १८५-६२ । 
२--दि हिस्टारिकल पोजीशन अव्‌ रामानन्द', जे० एन० फरक्नेदर, जे० आर० ए० 
'एस०, १६२२ । 
४--वैष्णव धर्म रत्नाकर-वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई । 
५--हिन्दी साहित्य की भूमिका, पृष्ठ ४७ । 
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आपत्ति हो सकती है | फिर भी यदि इसे कबीर कृत मान भी लिया जाय तो 
इससे यह अथ निकालना कि द्वाविड़ देश में उत्पन्न भक्ति को लाने वाले 
रामानन्द जी भी द्वाविड़ देश के थे, युक्ति-संगत नहीं प्रतीत होता । भागवत- 
माहात्म्य मे भक्ति ने स्वयं कहा है--“उलपन्ना द्वाविड़े साहं वृद्धि कर्णाठक्रे गता | 
क्वचितक््रचिन्महाराष्ट्रेगुज रेजीणताम गता! । इसी “तच्ना द्वाविढ़े साह” 
का 'भक्ती द्राविड़ ऊपजी”? अनुवाद प्रतीत होता है। रामानन्द इसी द्वाविड़ 
भक्ति के एक प्रमुख प्रवतंक आचाय थे, न कि द्वाविड़ देश में वे स्वयं उत्पन्न 
हुए थे । उत्तर भारत में भक्ति के सभी प्रवतक आचाय निश्चित्‌ रूप से द्राविड़ 
नहीं ही थे, अतः इसका यह अर्थ लगाना अधिक युक्तिसंगत प्रतीत होता है कि 
रामानन्द जी ने द्वाविड़ देश में उत्पन्न भक्ति का उत्तर भारत में विशेष प्रचार 
किया, और यह कथन ठीक भी है। डा० ग्रियर्सन* के अनुसार उपयुक्त मत 
केवल योरोपीय विद्वानों में ही प्रचलित है। 


“अगरूय संहिता? के अनुसार रामानन्द का जन्म प्रयाग में हुआ था। 
“भविध्य-पुराण” रामानन्द्‌ स्वामी का जन्म काशी में मानता है। प्रायः सभी प्रमाणों 
से यह सिद्ध ही है कि स्वामी रामानन्द जी का केन्द्रमठ काशी पचगगा घाट पर 
ही था, अतः यह कहा जा सकता है कि “भविष्य पुराण” का सकेत रामानन्द के 
काशी निवास की ही ओर हो । रामानन्द-सम्प्रदाय के सभी विद्वान तथा रामानन्द 
के जीवन पर प्रकाश डालने वाले सभी साम्प्रदायिक ग्रन्थ स्वामी रामानंद का 
जन्म प्रयाग में ही मानते हैं। आधुनिक विद्वानो में डा० वथ्‌ वाल, रूपकलाजी, 
डा० ग्रियसन, परशुराम चतुवंदी आदि प्राय: सभी प्रमुख विद्वान्‌ श्रगरूय सहिता? 
के मत से सहमत हैं । वैष्णव-धर्म के विशेषज्ञ सर भण्डारकर ने भी इस मत 
का समर्थन किया है; फिर भी यह निश्चित्‌ रूप से नही कहा गया है कि प्रयाग में 
वह कौन सा स्थल है जहाँ स्वामी जी का जन्म हुआ था और न उनकी स्मृति 
मे कोई चिन्ह ही वहाँ उपलब्ध होता है। प्रस्तुत अन्थ के लेखक ने कुछ 
निश्चित्‌ स्थान ढूंढ़ने के लिये प्रयाग के रामानन्दी साधुओं से पूछ-ताछ की, किन्तु 
वे कोई उत्तर न दे सके । 

ऐसी परिस्थिति में साम्प्रदायिक मत अधिक दृढ़ प्रतीत होता है। रामानंद 
का जन्म प्रयाग में हुआ था, किन्तु किस स्थल पर यह कहना पुष्कल प्रमाण की' 
अपेक्षा रखता है । जब तक रामानन्द को द्वाल्षिणात्य मानने वाले विद्वान्‌ श्रपने 


१--होम अबू रामानन्द'-जी० ए० ग्रियर्तन, जे० आर० ए० एस०,, १६२०, पृ० ५६१॥ 


ध्प्र रामानन्द सम्प्रदाय तथा ईन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


मत के समर्थन में अनुमान के स्थान पर कोई प्रामाणिक सामग्री अथवा तके 
उपस्थित नहीं करते तब तक “अ्गस्त्य सहिता? के मत मे सन्देह करने का कोई" 
कारण नहीं प्रतीत द्वोता | रामानन्द-सम्प्रदाय को सम्पूर्ण आस्था इस मत के 
साथ है| एक विशाल सम्प्रदाय की घारणाओ के विरुद्ध मत प्रतिपादित करने के 
लिये जिस प्रकार के दृढ़ तकों एवं सामग्री की आवश्यकता पड़ती है, अनेक 
प्रयास करने पर भी मुझे; उस प्रकार की सामग्री सकेत रूप मे भी उपलब्ध न हो 
सको | दक्षिण के नगरों के डिस्ट्क्ट गजेटियरों से भी कोई सहायता इस सम्बन्ध 
मेन मिल सकी | अ्रतः साम्प्रदायिक मत के स्वीकार कर लेने मे मुझे कोई 
अ्रपत्ति नहीं दिखलाई पड़ती | 


माता-पिता-- अ्रगछय सहिता”? के अश्रनुसार रामानन्द के पिता का नाम 
'पुण्यसदन और माता का नाम सुशीला देवी था | “भविष्य पुराण? में उनके पिता 
का नाम देवल लिखा गया है | रामानन्द-सम्प्रदाय में 'अगस्त्य सहिता? का ही मत 
मान्य है। “भक्तमाल” के प्रसिद्ध टीकाकार श्री रूपकला' ने अगस्त्य संहिता? 
के ही मत का समर्थन किया हैं। उनके अनुसार अ्रर्थ-विचार से देवल तथा 
धुणयसदन (भूरिशर्मा) को एकता माननी चादिये | हिन्दी के प्रसिद्ध विद्वान डॉ० 
पीताम्बरदतत्त वथ्‌ वाल तथा श्री परशराम चतुर्बंदी “श्रगस््य सहिताः के मत के 
गीपक हैं। सम्प्रदाय भ धचलित इस मत के विरोध मे श्रभी कोई प्रामाणिक 
सामग्री उपलब्ध नदी हुई ६ । रामानन्द को दाक्षिणात्य मानने वाले विद्वान्‌ इस 
सम्बन्ध में कोई भी सामग्री प्रस्तुत नद्दी कर सके । ऐसी परिस्थिति सम जब तक 
प्रामाणिक रीति से कोई सामग्री इस मत के विरोध में न मिल जाय, तब तक 
इस स्वीकार कर लेने मे कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए। “प्रसग-पारिजात? में 
रामानन्द की मा का नाम मुरवी देवी लिखा है, किन्तु यह मत सम्प्रदाय में 
मान्य नहीं है | 
जाति--मैकालिफ़" ने रामानन्द को गौड़ ब्राह्मण माना है, किन्तु अपने 
पक्ष के समथन में उन्होंने कोई प्रामाणिक सामग्री नहीं उपस्थित की | अगस्तय- 
सहिता? के अनुसार रामानन्द के पिता पुण्यसदन कान्यकुब्ज ब्राह्मण थे | सीता- 
राम शरण भगवान प्रसाद रूपकला ने इस मत को ही स्वीकार किया है | साग्प्रदा- 
यिक ग्रन्थों मे मी इस मत को स्वीकार किया गया है। हिन्दी के आधुनिक 


अननलननलरनासपन्‍ाक 
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१--रूपकला-भक्तमाल को टीका, पृष्ठ २६६ । 
२--दि सिख रिलीजन, वा ६, ए० १०० । 


गमानन्द स्वामी का जीवन-वृत्त ७६ 


विद्वानों में डॉ० व्‌ बाल तथा परशुराम चतुर्वेदी जी अगस्त्य संहिता? के इस 
मत से सहमत हैं। डॉ० ग्रियसंन' का मत है कि किसी मत के प्रक्तंक 
के सम्बन्ध में चाहे अनेक असम्भव दनन्‍तकथाए प्रचलित हो जाँय, किन्तु 
उसकी जाति-उपजाति के सम्बन्ध भे दनन्‍्तकथाओं का प्रचलित हो जाना 
प्रायः असम्भव है। श्रत: उन्होंने अरगस्त्य-सहिता? के सारृय को प्रायः प्रामा- 
शिक ही माना है। प्रसंग-पारिजात? में पुण्यसदन को वाजपेयी कहा गया हे, 
किन्तु बहुमत रामानन्द को कान्यकुब्ज ब्राह्मण ही मानता है, मिश्र या वाजपेयी 
नहीं | ऐसी परिस्थिति में रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रचलित तथा “अगसत्य-संहिता? 
द्वारा प्रचारित मत को स्वीकार ही कर लेना युक्ति संगत प्रतीत होता है | इस 
सम्बन्ध में किसी अन्य प्रामाणिक सामग्री का नितान्त अभाव है | भविष्य पुराण? 
भी इस मत का समर्थन करता है।* 


गोत्र--विरक्त वैष्णव होने के नाते कुछ विद्वानों ने रामानन्द को अच्युत 
गोच्र का कहा है। भगवदाचायय के अनुसार, “स्वामी जी त्रिदरडी सनन्‍्यासी थे, 
चतुर्थ उनका आश्रम था; गोत्र उनका वही था जो उनके पिता का था। पंच- 
माश्रम और अ्रच्युत गोन्न ये दोनों शब्द विरक्तता की चरमसीमा के सूचक हैं, 
न कि वरतुतः तदथ प्रतिपादक | जब आश्रम का परित्याग करना है, तब पंचमाश्रम 
नामक एक अन्य आश्रम की कल्पना का प्रयोजन क्या हैं ! |” इस सम्बन्ध में 
कोई निश्चित्‌ सामग्री नहीं उपलब्ध है । 

पूवेनाम--रामदत्त-मक्तमाल के प्रसिद्ध टीकाकार श्री रूपकला' जी के 
अनुसार रामानन्द का पूवनाम रामदत्त था, किन्तु यह मत सम्भवतः रसिक 
प्रकाश भक्तमाल? के टीकाकार के आधार पर दिया गया प्रतीत होता है। पता 
नही, टीकाकार ने किस आधार पर यह मत व्यक्त किया था। केवल किंबदन्ती के 

आधार पर ही कदाचित्‌ उन्होंने यह मत दिया था। 


१--ग्रियसेन-दि होम आवू रामानन्द, जे० आर० ए० एस०, १६२०, पृ० ५६१५१। 
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२--भविष्य पुराण-देवलस्य च विप्रस्य कान्यकुब्जस्य वेसुत:। 
, ३--रामानन्द दिग्विजय-भगवदाचार्य (प्रथम संस्करण की मूमिका)। 
४--मक्तमाल को टीका-रूपकला- पृ० २८०९ | 


व्य्० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


रामभारती--“ैष्णुव घमम रत्नाकर ? के अनुसार रामानन्द का पूर्वनाम 
रामभारती था । रात्रवानन्द से दक्षिण देश में जब रामभारती की भेंड हुईं, 
तब उन्होंने शेव रामभारती को अपने योग बल से आसन्न मृत्यु से बचा कर अपने 
सम्प्रदाय मे दीक्षित किया | इसके पश्चात्‌ उनका नाम रामानन्द पड़ा। नाम 
संस्कार वैष्ण॒वों के पंचसंस्कार में एक प्रमुख संस्कार है । गुजराती ग्रन्थ 'समा- 
ननन्‍्द धर्म-प्रकाश”* के अनुसार अपनी माता को साधघुजञान दे उसे अपने 
मित्र धोतीशकर के पास रख कर स्वामी जी काशी के एक शिवमार्गी 
गिरिजाशकर के पास गए ओर उनसे पच सस्कार लेकर रामभारती” के नाम से 
प्रसिद्ध हुए | 

किन्तु, उपयुक्त मत का भी कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिलता | “रामानन्द- 
धर्म प्रकाश एक श्राधुनिक कृति है| उसमें भी किसी प्रमाण (साद्िय) का उल्लेख 
नहीं किया गया है और “वैष्णव धर्म रत्नाकर? भी इस सम्बन्ध में मौन है | सम्प्रदाय 
में इस मत को कोई मान्यता नहीं मिली है, फिर पंच संस्कार लेने पर “आनन्दान्त? 
नाम रखने की किसी प्रथा का भी उल्लेख कहीं नहीं मिलता | 

इसके विपरीत “अगस्त्य संहिता), 'भत्रिष्य पुराण”, तथा 'प्रसंग-पारिजात! 
अथवा रामानन्द-सम्प्रदाय के अन्य अन्धों में रामानन्द स्वामी का पूर्वनाम 
'रामानन्द? ही मिलता है। सम्प्रदाय के विद्वानों का मत है कि नाम संस्कार 
होने पर भी भगवत्‌ सूचक नामा में कोई परिवर्तन नहीं किया जाता। इसी 
कारण रामानन्द के नाम मे वेष्णवी दीक्षा पाने पर भी कोई परिवतेन नहीं 
किया गया | 

गुरु राघवानन्द--अ्गस्त्यथ सहिता,” नाभादास कृत “भक्तमाल* 


मा 





करिनिरननतलनपनेनककन--क+०' 


१--वैष्णव-धर्म-रत्नाकर-गोपालदास, पृ० ८४ । 

२--रामानन्द दिग्विजय-भगवदाचार्य, भूमिका, ४० २३ । 

३--आचार्यलक्षणयक्त वेदवेदान्तपारगम्‌ । ओ्री सम्प्रदायश्रेष्ठे च जनोद्धारपर सदा; 
॥ १५॥ विज्ञायराधवानन्द लब्ध्वातस्मातपड्च्षरम्‌ | रहस्यन्नयवाज्याथथ तात्पयाथं च सन्मत्‌म्‌ 
आचार्यलच्षणर्दिग्यैर्ल च्तो वे मविष्यात ॥१६॥ “अगस्त्यसंहिता', सं० पं० रामनारायणदास, 
पृष्ठ ९७। 

४--देवाचारजद्वितिय महामहिमा इरियानंद । तस्थ राधवानन्द भये भक्तन को 
मानद ॥ पत्रावलम्ब पृथिवीकरी व दृढ़ काशां स्थाई । चारिवरन आश्रम सबहीकों भक्तिदृढाई ॥ 
तिनके रामानन्द प्रगट विश्वमगलजिनिवपुधर॒यों | ओऔी रामानुजपद्धतिप्रतापअवनि अमृत हो 
अनुसरयो-भक्तमाल',-हपकला, पृष्ठ २८१-२ । 


रामानन्द स्वामी का जीवन-ब्ृत्त व्प्श्‌ 


“भविष्य पुराण!” आदि सभी ग्रन्थोी के अनुसार रामानन्द के गुरु राघवानन्द 
नाम के , कोई वैष्ण॒व-श्राचाय थे। “श्री रामाचन पद्धति?" मे स्वयं रामानन्दू ने 
राघवानन्द स्वामी को अपना गुरु कहा है। प्रायः सभी पाश्चात्य एवं पूर्वी 
विद्वानों ने राधवानन्द को ही रामानन्द का दीक्षा-गुरु माना है। रामानन्दी 
विद्वानों के अनुसार उपनयन सस्कार हो जाने के उपरान्त ही रामानन्द को उनके 
पिता पुण्यसदन शर्मा ने काशी के वैष्णवाचाय राघवानन्द के समीप भेज दिया । 
'सविष्य पुराण? के अनुसार माता-पिता से परित्यक्त होकर रामानन्द 'राघव? 
की शरण गए थे | गुरु की कृपा से चतुदंश कला वाले भगवान्‌ ने इनके 
हृदय में प्रकाश की किरणें भर दी |* “अगस्य संहिता? के अनुसार भी द्वादश 
वर्ष की आयु प्राप्त करने पर रामानन्द राघवानन्द के समीप जाकर विद्याध्ययन 
करने लगे । फिर उन्हीं से रामघडत्चुर-मत्र पाकर वे वेष्णवाचार्यों में प्रमुख स्थान 
के अधिकारी हुए। रामानन्द-सम्प्रदाय में अगस्त्य-संहिता? का ही मत मान्य है। 


द्ण्डी शुरु--एक किवदन्ती के अनुसार रामानन्द पहले किसी सन्यासी के 
शिष्य होकर स्मात्ते रीति से अपने धर्म-कर्म में प्रवृत्त हुए थे, किन्तु एक दिन 
राघवानन्द से उनकी भेंट हो गई। राघवानन्द ने उनकी आसनन्‍्न-मृत्यु की उन्हें 
सूचना दी और फिर अपनी शरण में लेकर उस मृत्यु 'से बचा भी दिया। कहा 
जाता है कि स्वयं दश्डी सन्‍्यासी गुरु ने रामानन्द को राधवानन्द को समर्पित कर 
दिया था। रूपकला" तथा विष्णव-घम-रत्नाकर! के लेखक गोपालदास ने 
इस मत का प्रवर्तन किया है | मैकालिफ़, डा० बथ वाल, श्री परशुराम चव॒वेदी 
ग्रादि विद्वानों ने इस मत को स्वीकार भी किया है। किन्तु इस किवठन्ती में 
कितना अंश सत्य का है, यह नदी कहा जा सकता | कम-से-कम इसका कोई 
प्रामाणिक आधार नही मिलता । 'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के टीकाकार जानकी 
रप्तिकशरणु ने भी इस 'किवदन्ती का उल्लेख किया है, फिर भी इस पर विश्वास 





१--वाल्यात्प्रभुति स ज्ञानो रामनामपरायण:। पित्रामात्रायदात्यक्तो राधवंशरणगतः। 
तदातु भगवान्‌ साक्षात्‌ चतुदंशकलो्र । सीता पतिरतदुधृदये निवासंकृतवान्मुदा ॥--भविष्य 
पुराण, सप्तम अध्याय : चतुरथंखण्ड, श्लोक ५६-५७। 

२--रामानन्दबुधो दयाज़लनिधि आरराधवानन्दनम्‌,,, ...४६प॑ श्री प्रतनापर्तिजनकजां 
राम सदासश्रये ॥ ओऔरामाचन पद्धति--१० रामद्हलदास, पृष्ठ ३५ । 

३--बढी, देखिए न० १। 

४-- भक्तमाल, रूपकल।, पृष्ठ २८६ । 

५--वैष्णवधर्मरलाकर, पृष्ठ ६७ । 

६ 


य्पर्‌ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


करने के लिये और भी प्राचीन एवं सबलतर प्रमाणों की आवश्यकता है। 
प्रामाणिक सूत्रों से तो यह सष्ट हो जाता है कि गमानन्द ने राघवानन्द से ही 
दीक्षा ली थी । वेद-वेदाग एवं शास्त्रों का अ्रध्यगन कस्के उन्हीं से पहक्षुर-मंत्र 
भी प्राप्त किया था | आधुनिक रामानन्द- सम्भदाय सम यही मत मान्य है। 

राघवानन्द ओर रामानुज-संग्रदाय--भक्तमाल ( नाभाद्रासकृत ) के 
अनुसार राघवानन्द स्वामी हर्याननन्‍्द्‌ के शिष्य थे | हर्यानन्‍्द के गुरु देवाचार्य को 
रामानुजाचार्य के बाद ही कहा गया हैं। कदाचित्‌ वे रामानुज के शिष्य ही थे। 
इस प्रकार राघवानन्द रामानुज-परम्परा मं, भत्तमाल के अनुसार, चीथे आचाये 
ठहरते हैं। किन्तु 'रामाचन-पद्धति? के अनुसार उन्हे रामानुजाचार्य की शिष्य- 
परम्परा में १४ वा आचाये माना गया हे | नाभाजी ने १० आचार्यों के नाम 
छोड़ दिया होगा, यह विश्वसनीय नहीं प्रतीत होता | रामानन्द-सम्प्रदाय के छोटे 
से भी छोटे सन्त को उन्होंने भक्तमाल में समेठ लिया है, फ़िर रामानुज-सम्प्रदाय 
के दिग्गज महन्धों के भी नाम वहाँ गिनाये गये हैं। थ्रतः यह अधिक सम्भव 
है कि रामानुज-सम्प्रदाय के कुछ महत्वपूणु आचायों के ही चरित का इन्होंने 
गान किया हो और शेप को छोड़ दिया हो | जो दो, समस्त प्राचीन प्रमाणों के 
आधार पर इतना तो सिद्ध होता ही हैं कि रात्रवानन्द विशिष्टाद्वैत मत के 
अनुयायी थ । आधुनिक रामानन्दी विद्वान्‌ उन्हें रामानुज सम्प्रदाय के विशिष्टा- 
ह्वैत का अनुयायी न मान कर किसी प्राचीन काल से चले आते हुए! रामावत- 
सम्प्रदाय का अनुयायी मानते हैं | इस रामाबत-सम्प्रदाय की सत्ता निर्विवाद नहीं 
है, इसे कुछ विद्वान्‌ ( जिनमें रामानन्दी विद्वान पं० रामठटहलदास भी थे) 
आधुनिक एवं मनगढ़न्त भी मानते हैं | इस सम्बन्ध में अपना मत से अन्यत्र 
व्यक्त करना है, अतः यह प्रसग यहीं समाप्त किया जाता है | 

राधवानन्द र्वासी के अन्थ--राघवानन्द स्वामी ने कितने अन्थ लिखे, 
इस सम्बन्ध में हमें कोई ज्ञान नहीं है । इधर कुछ वर्ष पूर्व डॉ० बथ्‌ वाल ने 
'सिद्धान्त-पंचमात्रा)ः नामक एक ग्रन्थ की खोज की थी, जिसे स्वामी राघवा- 
नन्द कृत कहा गया था | एक तो यह ग्रन्थ अधूरा है, दूसरे इसकी भाषा-शैली 
से यह स्पष्ट है कि इसकी रचना किसी सामान्य श्रेणी के लेखक ने की है। 
रामरत्षा स्तोच! अ्रथवा 'सिद्धान्त-पटल” की जो शैली है, वही शैली 'सिद्धान्त- 
पंचमात्रा? की भी है। अ्रतः जब तक इस अन्थ की प्राचीन दृश्तलिखित प्रतियाँ 


१--हिन्दी काव्य में योग प्रवाह, पृ० ८। 


रामानन्द स्वामी का जीवन-चूत्त ' ट्प३े 


न मिल जाये ओर जब तक इनकी पूरी परीक्षा न हो ले, तब तक इसे स्वामी 
राघवानन्द कृत मान कर उससे कोई निष्कर्ष निकाल लेना उचित नहीं है।« 


राघवानन्द ओर रासानन्द का मतभेद--कुछ विद्वानों के श्रनुसार 
रामानन्द-सप्रदाय के प्रवर्तक स्वामी रामानन्द थे तो विशिष्टाह्वैती स्वामी राघवा- 
नन्‍्द के शिष्य ही, किन्तु उनका दृष्टिकोण अपने गुरु की अपेक्षा अधिक उदार 
था | जाति-पांति का बन्धन भक्ति के ज्षेत्र में उनके लिये अमान्य था। रामा- 
नुज-सम्प्रदाय में छुआछूत, जाति-पॉति आदि का मेद-भाव अधिक किया जाता 
है | राघवानन्द इस सेद-भाव को कुछु-न-कुछ अवश्य ही मानते थे | किवदन्ती 
है! कि रामानन्द के इस अधिक उदार दृष्टिकोण को देखकर राघवानन्द ने 
उन्हें अपना नया सम्प्रदाय चलाने की स्वीकृति दे दी | रामानन्द ने अपने वेरागी 
सम्प्रदाय में नाई, जाट, क्षत्रिय, जुलाहा, चमार, ब्राह्मण तथा सत्री आदि सभी 
का समावेश कर लिया, और इस प्रकार मध्ययुग में एक सबल सम्प्रदाय की 
स्थापना की | फिर भी, राघवानन्द स्वामी के विशिष्टाद्वेत का उन पर बहुत ही 
अधिक प्रभाव पड़ा ओर आज भी उनका सम्प्रदाय अन्य सभी धार्मिक सम्प्र- 
दायो के प्रभावों को समेट कर भी विशिष्टाद्वैत दर्शन को छोड़ नहीं पाया है | 
खेद है, इस अत्यंत महत्वपूर्ण किवदन्ती का भी कोई प्रामाणिक आधार अब तक 
उपलब्ध नही हो सका है । 

शिक्षा-दीक्षा--“श्रगस्त्यसंहिता!ः तथा “भविष्य पुराण? के साक्ष्य पर हम 
देख चुके हैं कि रामानन्द को गुरु राघवानन्द की कृपा से सत्य का सात्तातकार 
हुआ था। गुरु ने विशिष्टाद्वेत की शिक्षा देने के साथ ही उन्हें सर्वशास्त्र- 
सपन्न भी करा दिया था | तत्वज्ञान उन्हें गुरु से ही मिला था। 


फिर भी, रामानन्द पर युग-धर्म का भी बहुत प्रभाव पड़ा था। मेकालिफ्‌* 
का कहना है कि रामानन्द निश्चय ही काशी के विद्वान मुसलमानों के सम्पर्क 
में आये होगे । उनसे उन्होने प्रभाव भी ग्रहण किया होगा । तभी अपने दृष्ठि- 
कोण म॑ वे इतने उदार हो सके | 

रामानन्द को योग से सम्बद्ध मानने वाले 'तप्सीशाखा? के भक्तों का यह 
कथन है कि रामानन्द ने गिरनार या आबू पवत पर योग-साधना करके सिद्धि- 
प्राप्त की थी | * 


१--भ्रक्तमाल, रूपकला । 
२५--द सिख रिलीजन, वा० ६, ६० ६३ तथा उसके आगे । 
३-रामचन्द्र शुक्ल, (हन्दी साहित्य का इतिहास', ए० ११० । 


य्ः्ड रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


किन्तु इस मत के लिये कोई ठोस प्रमाण नहीं मिला | कुछ विद्वानो के मत से 
रामानन्द ने अद्वैतियों के ज्योतिमठ में ब्रह्मचारी रह कर वेदान्त का अध्ययन 
भी किया था* | किन्तु साम्प्रदायिक धारणा" के अनुसार रामानन्द ने आठ 
वर्ष की अबस्था से विद्यारम्म किया और चार बष में ही इतने परिडत हो गये 
कि प्रयाग निवासी परिडत लोग अश्रब आपको अधिक नहीं पढ़ा सकते थे। तब 
१२ वर्ष की अवस्था में वे काशी झ्राये |? यहाँ आकर--कुछ विद्वानो का मत है--- 
रामानन्द किमी सन्‍्यासी के शिष्य होकर स्मात्ते रीति से धर्म-कर्म मे प्रव्नत्त हुए 
ओर बाद में उन्हें गुरु राघवानन्द ने पेष्णवी दीक्षा देकर विशिष्टाद्रैत मत 
का महान आचार्य बना दिया । रामानन्द के जीवन चरित लिखने वाले आधघु- 
निक विद्वानों ने इस बात पर बहुत अधिक बल दिया है कि रामानन्द ने 
शास्राथ में मुसलमानों, सिद्धों, योगियो, जैनियों, एवं अद्वैतवादियों को अनेक बार 
परास्त किया था | यद्रपि इस मत के पीछे भावुकता पूर्ण मूल्यांकन अधिक है, 
फिर भी इतना तो सत्य हैं ही कि राभानन्द एक महान्‌ सुधारक एवं प्रतिभाशील 
व्यक्ति थे। उनके व्यक्तित्व से प्रभावित होकर उनके युग के सभी महान्‌ 
मेघावी भक्त श्रथवा सुधारक उनकेया तो शिष्य हों गये थे ग्रथवा उनका 
गुरुवत्‌ सम्मान करते थे | कबीर, रेदास, पापा, सेन, घना आदि ऐसे ही प्रतिभा- 
शील व्यक्ति थे । आज उत्तर भारत मे रामानसन्सग्प्रदाय जितना अधिक सुसंग- 
ठित एवं शक्ति-पूर्ण है, उतना अ्रन्य कोई सम्प्रदाय नहीं | 


तीर्थाटन--कहा जाता है कि दिग्विजय की इच्छा से तो रामानन्द स्वामी 
ने समस्त भारतवर्ष का ही पयंठन कया था, किन्तु विशुद्ध तीर्थाटन की 
दृष्टि से भी उन्होंने सुदूर पूष और उत्तर की यात्रायें की थी।? रूपकला जी के 
मत से स्वामी जी ने बहुत तीर्थाटन किया था। उन्होंने गंगासागर जाकर कपिलदेव 
का उद्धार किया था। रामानन्द का सुख्य निवास-स्थल तो पंचगंगा घाट काशी 
ही था, किन्तु कहा जाता है कि उन्होंने बद्रिकाश्रम*, रामेश्वर*, द्वारका, 
मिथिला आदि प्रमुख तीर्थों की यात्राये भी की थी। इस प्रकार उन्होने युग की 

१--वहां, पृ० ११० । 

२--भक्तमाल, भक्ति-सुधा-स्वाद-तिलक, रूपकला, ५० २८६ । 

३-रामानन्द-दिग्विजय, भगवदाचार्य । 

४--भक्तमाल-रूपकला, पू० २६० । 

५-दि सिख रिलीजन, मैकालिफ, पृ० १००, वा० ६। 

६--रामानन्द-दि ग्वजय-भगवदा चाय । 


रामानन्द स्वामी का जीवन-द्ृत्त व्यू 


की परिस्थितियों का पूरा अध्ययन किया, और अपने दृष्टिकोण को बहुत कुछ उदार 
बना लिया | कहा जाता है कि जब अपनी इस तीथयातन्रा के उपरान्त रामानन्द 
गुरुमठ पहुँचे तब्र उनके साथिये ने उनके साथ भोजन करने में आपत्ति प्रकट की । 
शाघवानन्द स्वामी को इस सत्य को स्वीकार करना ही पड़ा, किन्तु रामानन्द की 
मेथा से प्रसन्न होकर उन्होने एक नया सम्प्रदाय चलाने को उन्हें अनुमति 
दे दी।' यह भी अभी कहा जा चुका है कि इस किवदन्ती पर विश्वास नहीं 
किया जा सकता । कोई प्रामाणिक एब॑ प्राचीन सामग्री न मिलने से इस सम्बन्ध 
में कोई मत निश्चित्‌ कर लेना उचित न होगा | केवल इतना कहा जा सकता 
है कि रामानन्द ने तीथों का श्रमण करके ही अपने दृष्टिकोण को युग-धर्म के 
अनुकूल बना लिया था । 


नये सम्प्रदाय का निर्माण--वैष्णवी भक्ति के आचार्य माने जाते हैं 
रामानुजाचार्य स्वामी, किन्तु रामभक्ति के आचाये रामानन्द ही माने गये हैं। 
उनके पूव रामानुज-सम्प्रदाय मे 'लक्ष्मीनारायण” को ही इृष्टदेव के रूप में 
स्वीकार किया गया था और राम, कृष्ण, न॒सिंह आदि उनके विशेष अ्रवतारों की 
उपासना भक्त लोग अपनी-अपनी श्रद्धा के अनुसार किया करते थे । क्ृष्ण-भक्ति 
को तो आचार्यों का पर्याप्त बल मिल चुका था और देश के कोने-कोने में उसका 
प्रचार भी हो चुका था, किन्तु अनादि काल से चली आती हुई राम-भक्ति 
परम्परा को कोई भी आचाय रामानन्द स्वामी के पूव नहीं मिला था। अतः यह 
प्रश्न पूछा जा सकता है कि रामानन्द स्वामी ने किस प्रेरणा से अपने रामावत- 
सम्प्रदाय की स्थापना कर उत्तर भारत में वैरागियों का विशाल दल खड़ा कर 
दिया | इस प्रश्न का उत्तर दो प्रकार से दिया गया है। एक मत के प्रवर्तक हैं 
श्री एच०-एच० विल्सन तथा रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रसिद्ध भक्त रूपकला जी 
तथा उनका अनुसरण करने वाले विद्वान्‌ मेकालिफ़, डा० बथ वाल तथा परशुराम 
चतुर्वेदी जी । दूसरे मत के प्रवतेक हैं डा० फक्रुहर तथा रामानन्द-सम्रदाय के 
कुछ आधुनिक विद्वान । 


विल्सन* के अनुसार भारतवष का भ्रमण कर रामानन्द जब अपने गुरु- 
मठ आये तब उनके साथियो ने उन्हें अपने साथ बिठा कर खिलाने में आपत्ति 
की, क्योकि उन्हें आशंका थी कि रामानन्द ने अपने भ्रमण में खान-पान आदि 


१--दि सिख रिलीजन, वा० ६, मेकालिफ, पृष्ठ १०२-३ । 
२- रिलीजन श्रव्‌ हिन्दूज़, वा० २, एच० एच० विल्सन, पृष्ठ ४फ८। 


प्प्द्‌ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


में किसी नियम का पालन नहीं किया होगा | राघवानन्द ने भी इस आपत्ति की 
सत्यता को स्वीकार किया | इस श्रपमान को सटन ने कर सकने के कारण रामा- 
नन्‍्द ने एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय की स्थापना की | रूपकला जी का मत है कि रामा- 
नन्‍्द के उदार-हृष्टिकोश को देख कर राधवानन्द ने स्वयं दी उन्हें एक स्वतन्त्र 
सम्प्रदाय चलाने की अनुमति दे दी | किन्तु इस किंबदन्ती का अ्रभी तक कोई 
पुष्ट आधार नही मिला है, यद्यपि यह सत्य हैं कि रामानन्द-सम्प्रदाय में खानपान, 
छुआछूत आदि का कोई भेद-माव नहीं होता रहा हे । आधुनिक-काल मे अ्रवश्य 
ही मन्त्रपदेष्टा प्रायः ब्राह्मण ही होने लगे है । 

द्वितीय मत के प्रवर्तक डा० फ़कुंदर* हैं | उनके अ्रनुसार दाक्षिणात्य 
रामावत सम्प्रदाय के वेरागी राघवानन्द नें उत्तर भाग्त सम आकर रामानन्द को 
अपना शिष्य बना लिया था | जिस रामावत-सम्प्रदाय के सदस्य राघवानन्द स्वामी 
थे उसमे अध्यात्म रामायण? ही घम-ग्रन्थ के रूप में स्वीकृत था और “वाल्मीकि 
रामायण? का पठन-पाठन विधिवत्‌ द्वोता था। क्रमशः उत्तर भाग्त में उनका 
सम्पक रामानुअन्सम्प्रदाय से हुआ और यह सम्पक इतना अधिक बढ़ गया कि 
नाभाजी के समय तक रामावत-सम्प्रदाय तथा गमानुज-सम्पदाय में कोई अ्रन्त्र 
नहीं रह गया | इस प्रकार रामानन्द्‌ ने स्वय किसी सम्प्रदाय का निर्माण नहीं 
किया, राम-भक्ति उन्हें राघवानन्द स्वामी से मिलनी श्रोर उत्तर भारत के 
रामानुजीय। से विशिष्टाद्नेत मतबाद | श्रतः डा० फ़कुहर के मद से रामानन्द्‌ 
परम्परा से चलते आते हुए रामावत-सम्धदाय के ही एक प्रमुख आचार्य थे | ड[० 
फ़कृहर के इस मत से आज के रामानन्दो विद्वान्‌ मूलरूप से सहमत है । केवल 
दोनों में अन्तर इतना ही हैं कि आज के विद्वान “अ्रध्यात्म रामायण? को अपना 
साम्प्रदायिक ग्रन्थ नहीं मानते, विशिष्टाह्षेतत को ही वे अपना ताल्िक मत 
मानते हैं ओर उनका विश्वास हैं कि आदि काल में केवल एक “श्री सम्प्रदाय? 
था। कालान्तर में उसकी दो शाखायें हो गई--एक शाखा मे 'लक्ष्मीनारायणु” की 
उपासना होतो थी ओर उस शाखा के उपासक थे आलवार भक्त तथा रामानुज 
आदि प्रमुख आचाय और दूसरी शाखा में 'सोताशम? की उपासना होती थी, 
ओर इस शाखा के प्रसिद्ध आचार्य हुए वोधायन, देवाचार्य, हर्यानन्द, राधवानन्द 





१--जरनल अव_दि रायल एशियाटिक सोसायदी अब ग्रेद त्रियेन ऐण्ड आयरलेणड, १६- 
२२३०, दि हिस्टारिकल पोजीशन अव_ रामानन्द, १०१८४५-६२-जे०एन० फ़क्ेददर ने १६२०के 
जे०आर०ए०एस० मै जो लेख निकाला था, उस मत में उन्होंने १६२२मै पर्याप्त परिवर्तन कर 
दिया है. । यहां उनका दूसरा मत ही दिया णा रहा हे । 


रामानन्द स्वामी का जीवन-वबृत्त ८७ 


आदि । रामानन्द इसी दूसरे सम्प्रदाय के एक महान्‌ आचाय थे। इस मत के 
प्रवत्तक हैं परिडत रघवरदास वेदान्ती तथा श्री भगवदाचार्य । 


विद्वानों का अधिकांश वर्ग प्रथम मत का ही प्रत्यक्ष-अ्प्रत्यक्ष रूप से समथन्‌ 
करता है। दूसरा मत केवल मात्र तर्काश्रित है। यह तक भी साम्प्रदायिक 
संकीर्णताओों से बोमिल है | इसकी पूरी समीक्षा हम अगले अध्यायों में करेगे । 
यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है किइस मत को न मानने के अनेक कारण हैं। 
फिर इस प्रश्न के सम्बन्ध में हम कोई निश्चित्‌ उत्तर भी नहीं दे सकेंगे । वस्तुतः 
यह प्रश्न अधिक ठोस प्रमाणो की अपेक्षा रखता है। उपलब्ध सामग्री में सबसे 
अधिक प्रामाणिक श्रगस्त्य-संहिता? इस सम्बन्ध में कोई संकेत नहीं करती | 
यदि केवल अनुमान की बात कही जाय तो निश्चय ही प्रथम मत अधिक 
सबल एवं तक-संगत है | राघवानन्द से अलग होने के कारण रामानन्द को 
गुरु-द्ोही भी नहों कहा जा सकता | प्रतिभा अपना मार्ग ढ़ लेती है, गुरु-मत 
में संशोधन करना ही गुरु की परम्परा को आगे बढ़ाना था। रामानन्द ऐसे ही 
मेधावी शिष्य थे। आज उन्हीं के कारण राघवानन्द का भी नाम आदर से 
लिया जाता है | 


रामानन्द स्वामी का केन्द्र-सठ--रामानन्द स्वामी का केन्द्र-मठ पंचगगा 
घाट काशी मे था । आज भी यह मठ अपने अवशिष्ट रूप में वतमान है। सन्‌ 
१६४१ मे यहाँ के महन्थ पण्डित रामलखन दास जी थे। इस समय यहाँ 
रामानन्द स्वामी की तथाकथित चरणु-पीठिका वरतंमान है। दीवाल पर कबीर, 
सुरसुरानन्द, अनन्तानन्द, तथा हनुमान्‌ जी आदि की मूर्तियों हैे। मुसलमानी 
काल मे इस मठ को ध्वस्त कर दिया गया था। इस कारण यहाँ न तो साम्प्रदा- 
यिक हस्तलिखित ग्रन्थ ह्वी मिलते हैं, और न कुछ पुराने स्मृतिचिलह्न ही । फिर 
भी वाताब्रण रामानन्द की स्मृति से ओत-प्रोत है | यहीं रह कर उस मनस्वी ने 
अपने मतवाद का दृढ़ता से प्रचार किया था, यही से उस धर्म की ज्योति 
फूटी थी जिसकी एक किरण तुलसी के रूप में युग-युग के श्रन्धकार में प्रकाश 
भर गईं | 

रामानन्द स्वामी के शिष्य--रामानन्द-सम्प्रदाय का सबसे अधिक 
प्रामाणिक इतिबृत्त उपस्थित करने वाला ग्रन्थ नाभादास कृत 'भक्तमाल? है, यह 
हम पिछले अध्याय में देख चुके हैं। “भक्तमाल? के अनुसार अनन्तानन्द, कबीर, 
सुखानन्द, सुरसुरानन्द, पद्मावती, नरहर्याननन्‍्द, पीपा, भावानन्द, रैदास, धना, सेन, 


च्चः रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सुससुरी, आदि द्वादश शिष्य रामानन्द के प्रसुँब शिष्यों में थे। * “अगस्त्य 
सहिता!? के अनुसार भी अनन्तानन्द, सुन्सुगनन्द, सुखानन्द, नरहर्यानन्‍्द, 
योगानन्ठ, पीपा, कबीर, भावानन्द, सेन, घना, गालवानन्द, स्मादास, तथा 
पद्मावती थआादि रामानन्द के शिप्य क्रमश: ब्रह्मा, नारद, सनत्कुमार, कपिलदेव, 
मनु, प्रहाद, जनक, भीष्म, बलि, शुकदेव, यमगज ओर लक्ष्मी के अवतार कहे 
गये हैं | अग्रस्वामी की रहस्थन्नय की टीका के अनुसार भी अनन्तानन्द, सुस्सुग- 
नन्‍्द, सुखानन्द, नरहरयानन्‍्द्‌, पीपा, कचीर, पद्मावती, भावानन्द, सेन, घना, रैंदास, 
सुग्सुरी और गालवानन्द आदि शिष्यों को द्वादश आदित्य के समान कहा गया 
है ।* प्रथम सात को नन्‍्दना:ः और अन्तिम ६ को “जितेन्द्रियाःः कहा गया 
हैं। इस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रामाणिक ग्रन्थों में अनन्तानन्द, सुस्मुरा- 
नन्‍्द, कबीर, सुखानन्द, नरहयानन्‍द, पीपा, सेन, घना, रैदास ( रमाढास ), 
पद्मावती आदि सामान्य रूप से गमानन्द स्वामी के शिष्य माने गये हैं। भक्तमाल? 
की सुरसुरी का उल्लेख अग्रदास की रहस्यत्रय टीका में तो है, किन्तु अगस्त्य 
संहिता? में नहीं, अ्रगसूय संहिता? के योगानन्द को 'भक्तमाल? में अनन्तानन्द का 
शिष्य कहा गया है। रूपकला जी ने भी उसका समर्थन किया है । * 
गालवानन्द को “अगस्त्यसंहिता! तथा “रहस्यन्नय की टीका? में रामानन्द 
का शिष्य कहा गया है, किन्तु 'भक्तमाल”? मे उनका कोई उल्लेख नहीं है । 
लगभग सभी विद्वानों ने 'भक्तमाल? के साक्ष्य को स्वीकार किया है| केवल कुछ 
अंग्रेज विद्वानों को 'भक्तमाल? के श्रर्थ समझने में अ्रान्ति हो गयी है, जिसका 


जनता जीवन लाए कान एफन रजणक लक बक घकपककनपनती एनट कान. क्‍ताक जनम, 


१--अननन्‍्तानन्द कबत्रीर सुत्रा सुरसुरी पद्माव ते नरहरि। 
पीपा भावानन्द रैदास धना सेन सुरसुर की घरहरि ॥ 
ओरो शिष्य प्रशिष्य एक से एक उजागर । 
विश्व मगल आधार सर्वानन्द दशधा के आगर || 
बहुत काल वपु थारि के प्रणत जनन को पार दियो | 
श्री रामानन्द रघुनाथ ज्यों दुविय सेतु जग तरन कियो ॥ 
२--अगस्त्य सहिता-धारामानन्इजन्मोत्नव, स० रामनारायणदास, डाकोर, पृ० १६-२४। 
३-- राघवानन्द एतस्य रामानन्दस्ततो एभवत्‌ । साथंद्वादशशष्या: स्थु:श्वरामानन्दसद गुरो: ॥ 
दादशादित्यसकाशास्ससार तिमिरापद्ा: । भामदइनन्तानन्दस्तु सुरसुरानन्दस्तथा ।। 
नरहरियानन्दस्तु योगानन्दस्तगैव च। सुखाभावागालवं च सप्तेने नाम नन्दना:॥ 
कबारशच रमादास- सेना पीपा पनास्तथा । पद्मावतीतदद्धा च॑ पडेतैच जितेन्द्रिया: ॥ 


येषां शिष्यप्रशिष्येश्च व्याप्ताभारत-भारती । भक्तमाल, रूपकला, पु० २८४-८५॥ 
४--पेही, पृ० २०८६ | 


रामानन्द स्वामी का जीवन-वृत्त यह 


अनुकरण हिन्दी के मान्य विद्वानों ने भी किया है। इस सम्बन्ध में विल्सन 
महोदय ने अधिक भूले की हैं। उन्होंने। रघुनाथः को रामानन्द का शिष्य 
लिखा है| सुखा-सुग्सुर को एक व्यक्ति मान कर उसका नाम 'सुखासुरः रक्‍्खा 
है; ओर जीव नाम का एक ओर शिष्य जोड़ दिया है | इसी प्रकार नरहयाँननन्‍द्‌ 
को नरहरिं या हर्यानन्द लिख दिया है । उन्होने रघुनाथ का दूसरा नाम आशा- 
नन्‍्द दिया है, जो कदाचित्‌ अ्रनन्तानन्द के लिये मूल से प्रयुक्त हुआ है। 

जो हो, रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रायः सभी विद्वानों को “भक्तमाह्मः मे दी 
हुई रामानन्द की शिष्य-परम्परा ही मान्य है | हिन्दी के विद्वानों मं लगभग सभी 
ने प्रत्यक्ष-अप्रत्यज्ञ रीति से इस परम्परा को ही माना है। डा० बर्थ वाल जैसे 
विद्वानों ने तो इसी आधार पर कबीर और पीपा की जन्मतिथियो को भी फिर 
से निर्धारित करने का प्रयास किया है | रामानन्द के शिष्यो में कबीर, सेन, 
पीपा, धना और रैदास को लेकर ही विवाद खड़ा किया गया है। श्री परशराम 
चतुर्वेदी का इस सम्बन्ध में नवीनतम प्रयास है।* उन्होंने इन भक्तो को 
प्रामाणिक बानियो का अ्रध्ययन करके यह निष्कर्ष निकाला है :--“उन पॉचच 
व्यक्तियों ( सेन, कबीर, पीपा, रमादास या रैदास, धना ) में से कदाचित्‌ 
किसी ने भी स्पष्ट शब्दों में रामानन्द को अपना गुरु रतीकार नहीं किया है और 
उनमे से सभी ने उनका नाम तक नहीं लिया है। कपम-से-कम पीपा जी ने अपने 
को कबीर साहब द्वारा तथा घन्ना ने नामदेव, कबीर साहब, रैदास तथा सेन नाई 
की कथाओ द्वारा प्रभावित होना स्वीकार किया है | सम्भव है कि उक्त सभी 
सन्‍त एक ही समय और एक ही साथ ऐसी स्थिति मे वतमान भी न रहे होगे 
जिससे उनका स्वामी रामानन्द का शिष्य और आपस में गुरु-भाई होना किसी 
प्रकार सिद्ध किया जा सके [९ किन्तु चतुर्वेदी जी ने अपने मत के समथन 
में जो भी तक दिये है, वे इतने सबल एव प्रौढ़ नही है जिनके बल पर सैकड़ो 
वर्षों से चली आती परम्परा का निराकरण किया जा सके । फिर भी इतना तो 
कहा ही जा सकता है कि जब तक उपयुक्त सनन्‍्तो की बानियो का प्रामाणिक 
संकलन उपलब्ध नहीं हो जाता अथवा उनके जीवन पर प्रकाश डालने वाली 
प्रामाणिक सामग्री उपलब्ध नहीं हो जाती, तब तक इस सम्बन्ध में अन्तिम 
निर्णय देना सम्भव नही होगा | यह अवश्य ही कहा जा सकता हे कि रामानन्द्‌ 


१-रिलीज़स मेक्टस अ्रव दि हिन्दूज, वा० २, १० ५४% । 
२--उत्तरी भारत की सन्त परम्परा, पृष्ठ २२४-२६। 
३--वही, ए० २२४ । 


६० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


के उपदेशों की जो आ्रात्मा ( स्पिरिट ) हे वह इन सन्‍तो की बानियों, में पूर्ण 
रीति से वतमान है | जिस उदार दृष्टिकोण से रामानन्द ने जीवन के सत्यों की 
परीक्षा की है और जिस भक्ति का उपदेश इन्होंने अपने शिष्यों को दिया था, 
वह पूरी की पूरी मात्रा में इन भक्तो की बानियों मे पायी जाती है । 
उपयुक्त सन्‍्तो के सम्बन्ध में हम आगे और कुछ कहेंगे। यहाँ इतना 
ओर कह देना आवश्यक प्रतीत होता हे कि इन भक्तो में सभी जाति का प्रति- 
निधित्व हो गया था | कबीर जुलाहे थे, रेदास चमार थे, धना जाट था, सेन नाई 
और पीपा राजपूत क्षत्रिय थे। प्रियादास ने 'भक्तमाल? की टीका में इनके 
सम्बन्ध मे अमेक आश्वयंजनक कथाओ्रे का संकलन किया है। 
रामानन्द स्वामी की दिग्विजय--रामानन्द स्वामी की टिम्विजय के 
सम्बन्ध में 'भक्तमालः मे कोई उल्लेख नहीं है। अगस्त्यसहिता? में केबल इतना 
ही संकेत है कि रामानन्द अपने द्वादश शिष्यों से परिव्ृत होकर द्वारकादि तीर्थों 
को जायेंगे और विशिष्टाप्वित के विरोधी व्यनि.यों को परास्‍्त कर वे 'रामघडत्षर- 
मन्त्र राज! का प्रचार करते हुए आसमुद्र श्री गम के प्रति जनसमाज में अनुराग 
को बढ़ाएंगे। उनके प्रताप से नाम्तिक नष्ट होगे और मनुष्यों का अज्ञान दूर 
हो जायगा। इससे इतना तो स्पष्ट है ही कि शमानन्द स्वामी ने अपने 
मत का प्रचार करने के लिये भारतवप के विभिन्न प्रान्तों में स्थित तीर्थों की 
यात्रा की थी ओर प्रतिपक्षियों को पराम्त कर बिशिष्टाद्वेत मत की प्रतिष्ठा की । 
प्रियादास ने 'भक्तमाल की टीका में परीपा के सम्बन्ध मे लिखते समय बतलाया 
है कि पीपा के निमनन्‍्त्रण पर स्वामी जी कबीर, रेदास आदि शिष्यों के साथ 
गांगरौनगढ़ गए | वहाँ से सारी जमात द्वाग्का पहुँची | वहाँ कुछ दिन रह कर 
जमात काशी लौट आईं, किन्तु पीपा वही रुक गए और उन्होंने श्री कृष्ण के 
दर्शन किए. ।* इन दोनो सूत्रों के अतिरिक्त “भविष्य पुराण? मे भी कुछ इस 
प्रकार के संकेत पाये जाते है, जिनसे यह सहज ही अनुमान किया जा सकता है 
१--अगस्त्यसंहिता, संठ पँ० रामनारायणदास, पूृ० ३४-३६ | 
शिभ्यैददशमि श्रीमानथीरिकमन्निम, । सुर्यैक्षदशमिनित्त्य यथा विष्णु प्रतापवान्‌ ॥ 
विराजमानस्सततं पर्यटक्षवन!मिमाम्‌ | द्वारकादिषु तीर्थपु तत्र तन्न जगदग:॥ 
विद्विषां जिलवरोवादे: श्रतस्मृतिसमुत्यिते: | विपरीतानूवशं|कुर्बनू शिष्गाश्चतानथ ॥ 
पडच्चर मन्त्रराजनभ्य+चोपव्शन्मुनि । मन्त्रार्थआवयन्तित्य भन्नश स्तैरुपासतः ॥ 
आममुद्र' चतूर्दिक्ु विचरनू धमंतत्त्पर. । कत्तविवहुधा लोक॑ रामाभिरतमुत्तमम्‌ ॥ 
२--भकतमाल, टीका प्रियादास सं० रूपकला जी । 


रामानन्द स्वामी का जीवन-च्ृत्त ६५ 


कि रामानन्द जी ने अयोध्या में जाकर मुसलमान हो गये हिन्दुओं को फिर से 
वैष्णव बना दिया | ऐसे वैष्ण॒व 'संयोगी? कहे गये ।* 

इन उपयुक्त साक्षयो से इतना स्पष्ट है कि रामानन्द ने जहाँ एक ओर 
सद्धम के प्रचार का बीड़ा उठाया था, वहीं विधमियों का उत्तर उन्हीं की भाषा में 
दिया था। उन्होंने कम-से-कम उत्तर भारत के प्रमुख घर्म-केन्द्रो की यात्राएँ 
की थी, विधर्मियो को पराजित किया था और एक अग्रचेता की भाँति धर्म 
भ्रष्ट हिन्दुओं को फिर से वेष्णुव बना दिया था। रामनाम के सबसे बड़े प्रचा- 
रक रामानन्द स्वामी ही माने गये हैं। यह उनकी ही साधना का फल था कि 
भाग्त के एक कोने से दूसरे कोने तक रामषडक्षर मन्त्र का इतनी हृढ़ता से 
प्रचार हो सका | कदाचित्‌ इसी आधार पर आधुनिक काल के वैरागी विद्वान 
रामानन्द-दिग्विजय का वर्णन करते हुए प्रायः सभी प्रमुख तीर्थों का नाम लेते 
हैं। अध्ययन की सामग्री और उसकी परीक्षा? नामक शअ्रध्याय में हम देख 
चुके हैं कि रामानन्द के जीवन-बृत्त से सम्बान्धत अधिकांश सामग्री प्रायः अप्रा- 
माणिक दँ। किसी प्राचीन परम्परा के आधार पर भी यह लिखी गई नहीं 
प्रतीत होती । 

खत: गमानन्द-द्गिजय के सम्बन्ध में अ्रगम्त्य सहिता?, “भविष्यपुराण” 
तथा भक्तमाल? को प्रियादास कृत टीका के अतिरिक्त अन्य वणनो को प्रमाण- 
कोटि मे नहीं लिया जा सकता । 

रासानन्द स्वामी ओर हिन्दी भापा-हिन्दी साहित्य के प्रायः सभी 
इतिहासकारों ने हिन्दो भाषा के विकास का प्रमुख श्रेय रामानन्द स्वामी को दिया 
हे |* स्वयं स्वामी जी ने कोई ग्न्थ हिन्दी से लिबा हो, इसका प्रमाण नहीं 


डर अप 





१--मभ वष्यपुराण-बे ० प्रेस, १५३६६ द०, अध्याय २१, पृ० ३६२-३ 
ये म्लेच्छयन्त्रबलतो यवनावभूबुहि न्दूनू विवाय सकलानपितान्मुनीश. । 
शुद्धां मतिं दरिपदे हृदि सन्‍्दृढ्य्यकाशी स्वशिष्यसद्ितः पुनरागतोब्सो ॥ 
म्लेच्छास्ते वेष्णवाश्चासन्‌ रामानन्दप्रभावत* । 
सयोगिनश्च ते शेया अयोध्याया बसूविरे ॥ 
कण्ठे व तुलसी माला जिहवा राममयौक़ता । 
भाले त्रिशुलचिल्न च श्वे तरक्ततदा भवत्‌ | 
२--“रामानन्द ने सस्क्षत के स्थान पर जनसमाज की बोला ही मे वेष्णवधर्म का 
प्रचार किया |,” हि० सा० आ० 7०, १० ४७८ । हिग्दी साहित्य-ए० ६३ अब तक धार्मिक 
आंदोलन केवल सस्क्षत भाषा का ही आश्रय लेकर द्वोता था । यहाँ तक कि वल्लभाचार्य और 


६२ रामानम्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


मिलता | कुछ विद्वाना ने उनके द्वाग हिन्दी में लिखे गये गीतो का उल्लेख 
किया है। इन हिन्दी-गीती की आलोचना हमने “गमानन्द स्वामी के ग्रन्थ और 
उनकी प्रामाणिवादा! नामक अध्याय में की है | उनमे दो-एक को छोड़ कर 
शेष रामानन्द कृत नहीं कष्ट जा सकते | फिर भी इसी के बल पर कटा जा सकता 
है कि रामानन्द ने अपने इन गीती में बढ ओज और शक्ति भर दी थी जो 
कबीर, रेदास, पीपा, घना, सेन जैसे हिन्दी भाषा के समर्थ उपासको को जन्म दे 
सकी | रामानन्द के हिन्दी भाषा के प्रति इस उदार दृष्टिकोण ने हिन्दी का बहुत 
उपकार किया है, गाँवों की बोली? उनके शिष्यों के ओजस्वी कण्ठों का बल 
पाकर बलवती हो उठी | तुलसी जैसे समथ रामभक्तः हिन्दी-भाषा-कृि को जन्म 
देने का अेय रामानन्द के पथ को ही है। रामानन्द द्वारा प्रचारित आन्दोलन का 
महत्व इस दृष्टि से बहुत अधिक हैं |* 


रामानन्द स्वामी ओर समाज-सुधार--रामानन्द का दृष्टिकोण जाति- 
पॉति के सम्बन्ध में बहुत ही उदार था। मुसलमानों द्वारा भ्रष्ट किये गये 
हिन्दुओं को पुनः वेष्णव बना लेने में उन्हें आपत्ति नहीं थी। “भविष्य पुराण? के 
अनुसार रामानन्द ने म्लेच्छ हो गये हिन्दुओं को फिर से वेष्णुव बना दिया था। 
रामानन्द के प्रभाव से उनके शरीर पर बेष्णवों के चिन्ह अपने आप बन गये 
थे।* इसी संकेत के शआ्राघार पर मकालिफ़,'* प्रियसन," तथा हिन्दी साहित्य 
के इतिहासकार ने रामानन्द को बहुत बड़ा समाज-सुधारक मान लिया है। इसमें 
सदेह नहीं कि रामानन्द के शिष्यों में जुलाह और चमार को भी स्थान मिल 
गया था और स्वयं उन्होंने अपने ग्रन्थों में भी यह मत प्रतिपादित किया है कि 
भक्ति के ज्षेत्र में सब किसी को अधिकार है, किन्तु स्वामी जी ने जाति-प्रथा 
के मिटाने के लिये कोई प्रयास किया हो, इसका कोई प्रमाण नहीं मिलता। 
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रामानन्द ने जो कुछ लिखा, सरकृषत मे ही लिखा था, इसके अनन्तर प्रवृत्ति बदला और देश 
भाषाओं का अधिकाधिक प्रयोग होने लगा ।? डा० श्यामसुन्दरदास । 


१--८ हिस्ट्रा श्रव हिन्दो लियरेचर, एफ० ह० के, पृ० २१। 

२--भविष्य पुराण, ३. ४ञअ., श्लोक २१, ५३ । 

३--मैकालिफ-दि [सख रिलीजन, वा० ६, ५० १०३। 

४--ग्रियसेन-इन्साइक्लोपीडिया शआ्राव रिलीज़न ऐश्ड एथिक्स, १० ५६० । 

५--आवेष्णवमताब्जभाष्कर:-प्राप्तपरा सिद्धिमकिचनो जनों दिजातिरिच्छन्धरणम्‌ 
हरि व्रजेतू। पर दयालु स्वश)ुणानपेक्षितक्रियाकलापादिकजातिबन्धनम्‌ ॥ 


रामानन्द स्वामी का जीवन-दृष्त हरे 


रामानन्द-सम्प्रदाय के मान्य विद्वान भगवदाचाय जी का मत इस सम्बन्ध में 
द्रष्टव्य है +- 

'शास््रानुसार भ्री स्वामी जी ने ब्राह्मण, क्षुज्ञिय, वेश्य, और शूद्र तथा स्त्रियों 
को भी नाममात्र के परिवतन के साथ एक ही राममन्न से दीक्षित किया | 
भगवच्छुरणागति स्वीकार करने में किसी जाति या कुल का बन्धन नहीं है। वह 
वर्णाश्रम के ठीक-ठीक शास्त्रीय रीति से पालन करते हुए, भी एक ऐसे तत्व का 
सम्मेलन जानते थे कि जिसम॑ इस जाति का नामावशेष मात्र न रह जावे । वे 
इस बात की आवश्यकता समभते थे कि जो हिन्दू बलात्कार से धर्मान्तर स्वीकार 
करते हों उनमे यदि पीछे ले आने की शक्ति हो तो ले आर सकते हैं। अतएव 
उन्होने अ्रयोध्या में विलोम-मंत्र-द्वारा मुसलमान बनाये गये हिन्दुओ को पुनः 
हिन्दू जाति मे प्रविष्ट किया |? आगे स्वामी भगवदाचार्य पुनः लिखते है * :--- 
“कुछ लोगो के अनुसार स्वामी जी ने वणु-व्यवस्था में शिथिलता उत्पन्न की | पर 
बात अ्रसल में यह है कि स्वामी जी पूर्णरूप से वए और आश्रम के आग्रही 
थे। हा भक्ति को वे किसी जाति विशेष की वस्तु नहीं मानते थे... ...... वे 
मानते थे कि विरक्त भगवद्भक्त प्रत्येक जाति के लोग हो सकते हैं। परल्तु मंत्र 
देने का अधिकार ब्राह्मण को ही है |” मगबदाचार्य के इस मत का आधार क्‍या 
हैं यह कहना सम्भव नहीं है | रामानन्द-सम्प्रदाय बहुत दिनो तक रामानुज-सम्प्रदाय 
में घुल-मिल सा गया था | अतेः यदि उसकी रुूढ़ियों का प्रभाव इस पर भी पड़ा 
हो तो अ्रसम्भव नहीं । रामानन्द के शिष्यो मं अनेक ने अपने पन्‍्थ चलाये, स्वय॑ 
रामानन्द-सम्प्रदाय मे सभी मत्रोपदेष्टाचार्य ब्राह्मण हो रहे हो, इसका कोई प्रमाण 
नहीं मिलता | रूपकला जी कायस्थ थे, किन्तु अयोध्या में तथा उसके बाहर 
उनके शिष्यो की संख्या कम नहीं हे | जो हो, इतना तो निर्विवाद है कि भक्ति 
के क्षेत्र मं रामानन्द स्वामी किसी प्रकार का भेदभाव नहीं मानते थे। स्वयं 
राघवानन्द स्वामी जी ने भी तो--नाभादास के शब्दों में--/चारि वरन आश्रम 
सबही को भक्ति दृढाई” थी, फिर उन्हीं के शिष्य रामानन्द के हाथों तो यह काम 
और भी दृढ़ता से होना चाहिये था । 

बैरागी सम्प्रदाय की स्थापना--रामानुज सम्प्रदाय की छुआ-छूत सम्बन्धी 
कट्टरता से असहमत होने के कारण, कद्ा जाता है, रामानन्द ने अपने नवीन 
वैरागी सम्प्रदाय की स्थापना की थी। गत प्रष्ठो म इस सम्बन्ध में प्रकाश डाला 


१--रामानन्द-दि्ग्विजय, भूमिका, ए० १४। 
२--वही, भूमिका, ९७5 ५६ । 


४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जा चुका है । यहाँ इस सम्प्रदाय के सम्बन्ध में कुछ सामान्य बातें कह देनी हैं। 
रामानन्द सम्प्रदाय के साधु वैगगी कहें जात है | कुछ लोगो ने उन्हे अवधूत 
भी कहा है, पर स्वय रामानन्दी साथु अपने को सामान्यतः ऐसा नहीं कहते ।* 
अवधूत-मार्ग एक अलग मार्ग ही है। विल्सन* के अनुमार इन साधुओ का 
नाम अवधूत इसलिये पड़ा था, क्योकि ये मुक्त एवं स्व॒तन्त्र थे | इन वेरागी 
साधुओं का संगठन बहुत ही सुदृढ़ एवं पक्का है । अयोध्या, चित्रकूट एवं 
मिथिला इनके प्रमुख केन्द्र है । इनफे अपने मठ हैं, अपने अखाड़े हैं और 
अपनी संस्थाएँ हैं | यद सम्प्रदाय समय के अनुकूल सदैव बदलता रहा, और 
अनेक बार आपत्तिकल मे इसने देश की रज्या एवं सेवाए की हैं। आज उत्तर 
भारत में इतना दृढ़ एवं गुलगठित सम्प्रदाय कोई दूसरा नहीं दें । 

रामानन्द स्वामी का साकेत-गसन-गसमाननन्‍द स्वामी की मृत्यु-तिथि 
भी उतनी ही अनिश्चित्‌ है जितनी उनकी जन्म-तिथि | गत पृष्ठो में हम इस 
निष्कर्ष पर पहुँचे हैँ कि रामानन्द के जन्म-काल को विक्रम की चौदहवी शताब्दी 
के पश्चात्‌ नद्दी ले जाया जा सकता | इस सम्बन्ध में हमने अपने तक भी दे 
दिये हैं| यहाँ रामानन्द स्वाथी की मृत्यु सम्बन्धी तिथियों पर ही विचार कर लेना 
आवश्यक है | रामानन्द स्वामी की मृत्यु के सम्बन्ध में पं० रामनारायणु दास 
द्वारा सम्पादित अश्रगस्त्वसंदिता से एक तिथि इस प्रकार दी गई है :--- 

श्रीमद्‌दिक्रमवत्सरेडश्वरसवारीशेन्ट्संख्येधराम--(_ १४६७ बि० )- 

त्यक्तवामाधवमासके सुदि दतीयायांतिथावुज्ज्यलम्‌ ॥ 

धर्मभागवतंविमुक्तिफलेक॑ विन्यस्यजीवेपुवे । 

रामानन्दसुदेशिकस्समगमत्‌साकेतलोक॑ परम्‌ || 

किन्तु यहाँ यह स्पष्ट नहीं है कि यह मत किसका है ! “अगस्त्यसंहिता? 
का यह कोई अंश नहीं ही हैं | प्रायः अधिकाश रामानन्दी विद्वान्‌ इस मत से 
सहमत हैं | रूपकला जी ने भी इसे स्वीकार कर लिया है ।* हिन्दी साहित्य 
के प्रमुख विद्वानू तथा भापा-शाम््रविद्‌ डा० ग्रियर्सन” तथा डा० बथ्‌ वाल 
ने भी इस तिथि को रामानन्द की मृत्यु-तिथि के रूप में स्वीकार कर लिया है । 





१--वैष्णव पर्मरल्ञाकर-वे० गोपालदास । 

२--४च० एच० विल्सन-एसेज आनू द॑ रिंलीजन अबू दिन्दूज़, पृ० ५५। 
३--भक्तमाल, रूपकला, पृ० २६३ । 

४--जी ० ए० नटेसन-फ्राम रामानन्द टू रामतीथे, पृष्ठ १३ । 

५--डा० बथ्‌ वाल-हिंदी काव्य में निर्गुण सम्प्रदाय, पृ० ४२ । 


रामानन्द स्वाप्ती का जीवन-चृत्त ६५ 


रामानन्द की आयु इस तिथि से १११ वध की ठहरती है। किन्तु 'नाभादास? 
के साक्ष्य पर इसे स्वीकार करने में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिये | 'भक्तमाल” 
में स्पष्ट ही उल्लेख है कि रामानन्द ने बहुत काल तक शरीर घारण कर 
प्रशतजनों को पार किया था। रीवानरेश रघुराज सिंह ने भी रामानन्द के शतायु 
होने का उल्लेख किया है |! उनके अनुसार रामानन्द १०७ वर्ष तक जीवित 
थे | गुरु राघवानन्द ने अपनी अपार कृपा से रामानन्द्‌ को दीर्घायु कर दिया 
था | अ्रतः यह सहज ही श्रनुमान कर लिया जा सकता है कि रामानन्द की 
ग्रयु असाधारण रूप से लम्बी थी | सं० १४६७ वि० में रामानन्द स्वामी की 
मृत्यु मान लेने से अनेक समस्याग्रो का समाधान भी हो जाता है । 


अड़छे के हरिराम व्यास के एक पद से विदित है कि नामदेव और 
बत्रिलोचन रामानन्द जी से पूर्व ही दिवंगत हो चुके थे। त्रिल्ोचन का जन्म सं० 
१३२४ वि० स॑ माना जाता है | नामदेव उनके समकालीन ही थे । वे कितने 
ही दिन जीवित क्यो न रहे हो १४६७ बि० तक उनका स्वगंवासी हो जाना 
असम्भव नहीं जान पड़ता। कब्नीर, पीपा आदि का जो समय डा० बथ्‌ वाल 
ग्रादि विद्वानों ने स्थिर किया है वह भी इसके विपरीत नहीं पड़ता | अत; सँ० 
१४६७ वि० वैशाख सुदी, तृतीया को रामानन्द जी की मृत्यु-तिथि मान लेना 
अनुचित नही प्रतीत होता । 


रामानन्द की मृत्यु-तिथि के सम्बन्ध में दूसरो का मत उद्धुत करते हुए 
'भक्तमाल? के प्रसिद्ध टीकाकार श्री रूपकला जी* ने लिखा है कि 'कोई-कोई 
लिखते हैं कि स्वामी श्री रामानन्द जी महाराज इस संसार को त्याग स० १३०५४ 
में श्री साकेत परमघाम को गए।। १४८ वष यहाँ विराजे थे |? किन्तु रामानन्द 
स्वामी को १४८ वर्ष का जीवनकाल मिला होगा, इसमे सन्देह के लिये पूरा 
स्थान है | कम-से-कम इस मत के पक्ष में बढ़े सबल प्रमाणों का होना आवश्यक 
है | इसीलिये रूपकला जी की इनमे कोई आस्था नहीं प्रतीत होती | 


फिर भी रामानन्द के जीवन एवं मृत्यु की तिथियों के सम्बन्ध में सभी 
विद्वान्‌ एकमत नहीं हैं। लोगों ने इस सम्बन्ध में तक एवं अनुमान का सहारा 


१--व्ष सप्ततत लो तनुराख्यो। परमारथ तजि और न माख्यो ॥ 
तासु प्रभाव विदित चढ़ पाही | भरतखड जानत को नाही || 
--मभेंक्तमाल रामरसिकावली । 

२--भक्तमाल, रूपकला, पृ० २८२ । 
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अधिक लिया है। केवल जन्मतिथि के सम्बन्ध में 'अगम्त्यमहिता? में निश्चित 
उल्लेख है । विद्वानों ने इस ग्रन्थ को प्रामाणिक ही माना हे, अप्रामाणिक मान 
लेने का कोई प्रचल कारण नहीं टिखलाई पड़ता | गमानन्द-सम्प्रदाय के विद्वान 
इसे अ्रपना मान्य ग्रन्थ समझते है ओर इस गअन्थ की तिथि को स्वीकार कर 
लेने पर रामानन्द की मृत्य-तिथि को १४६७ बि० से श्रागे ले जाने मे अमंगति 
दोप ही आयेगा | हिन्दी के कुछ एतिद्ञनकारों ने भी इस तिथि को गमानन्द 
की मृत्युतिथि के रूप में स्वीकार किया है। अतः कुछ हृढता के साथ ही 
रामानन्द स्वामी की मृत्यु-तिथि स० १४६७ वि० वेशाख शुक्ल तृतीया को मानी 
जा सकती है | 


रामानन्द का व्यक्तित्व--श्रगम्त्य सद्विता? के अनुसार रामानन्द प्रकृति 
से शीलवानू, दयासागर, महान्‌, धमग्क्षणार्थ अवतीण साज्षात्‌ विष्णु के ही 
समान थे। वे मगवद्मक्त, विद्यावान्‌ , निस्पुह्दी, एवं आ्रत्मागम थे | वे उदार- 
कीति थे, योगियो में अग्रगएय थे। पाखणड-नाशक थे तथा सौशील्यादि गुणों 
के वद्धक थे। उनके दशन मात्र से तापन्नय मिट जाते थे। वे बेदो के गुद्याथे 
का भी प्रकाश करते थे और गुण, शाल, शास्त्र, ओर अपने कर्मों से समस्त 
शत्रुओं को पराजित करते थे। रामानस् कल्याण मार्ग के कारण, शुभज्ञानप्रद, 
प्राणियों के ध्येय एव पूज्य थे। अगम्त्य संहिता? का निश्चित्‌ मत है कि उनके 
दर्शन, स्मग्ण, अ्रथवा नाम लेने मात्र से पृथ्वी के लोग निस्संशय मुक्त हो 
जायेंगे | उनके मंत्र-मंत्राथ भूपित मत का श्रवलम्बन कर पृथ्बी सुनि-न्ृत्तिवाले 
पुरुषों से सुशोभित हो जायगी । शरच्चन्द्र की भाँति उनकी उज्ज्वल पावनकीर्ति 
का स्मरण कर लोग पाप मुक्त हो जायेंगे । उनकी कीति भक्ति, ज्ञान एवं कल्याणु- 
दायिनी होगी । उससे लोगो का मोह दूर हो जायगा । रामानन्द मूर्तिमान धर्म 
की भाँति होंगे, उनसे शत्रु परास्त होगे । अपने द्वादश शिष्यों से घिर कर विष्णु 
की ही भाँति रामानन्द भ्रुति-स्मृति आदि से उत्पन्न वादों से शन्रुश्नों को पराजित 
करते हुए उन्हें राममंत्र का उपदेश देकर आसमुद्र चारो दिशाओ में विचरण कर 
नास्तिको को पराजित कर लोकाज्ञान को दूर कर अज्ञान का विनाश करेंगे । 
“अ्रगस्त्य संहिता? में उन्हें रामरूप, राममन्त्रार्थवित्‌, कवि, राममन्त्रप्रद, रम्य, राम 
मन्तरत, प्रभु, योगिवय, योगगम्य, योगश, योगसाधन, योगिसेव्य, योगनिष्ठ, 
योगात्मा, योगरूपघृक, सुशान्त, शासत्रकृत, शास्ता, शत्रजित्‌, शांतिरूपधृक, 
समयशञ्ञ, शमी, शद्ध, श॒द्धघी, शुद्धवेपधक, महान, महामति, महामान्य, वदान्य, 
भीमदर्शन, भयदहत्‌, भयकृत्‌, भर्ता, भव्य, भवभयापह:, भगवान्‌, भूतिद, भोक्ता, 
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भूतेज्य, भूत-भुत्‌, विभु, शातज्ञेय, अतिगम्भीर, गुरु, ज्ञानप्रद, वशी, अमोघ 
अमोधघहक, दान्त, अ्रमोपमक्ति, अ्रमोघवाकू, सत्य, सत्यत्रत, सभ्य, सत्जिय, 
सत्परायण, सिद्धि, सिद्धिद, साधु, सिद्धिभ्त्‌, सिद्धिताधन, सिद्धिसेव्य, शुभकर 
सामवित्‌ , सामग, मुनि, पूतात्मा, पुण्यक्षत, पुण्य, पूण, पूर्तिकर, अघहा, श्रच्य, 
अ्रचेक, कृती, सौम्य, कृतज्ञ, ऋतुकृत्‌, कतु, अजेय, शीलवान्‌, जेता, विनीत, 
नीतिमान्‌, स्वभू, वाग्मी, श्रुतिघर, श्रीमान्‌, श्रीदः, श्रीनिधि, आत्मद, स्वज्ञ, 
सवबंग, साक्षी, सम, समदृशि, सहक, शभजश्, शुमद, शोभी, शभाचार, सुदश्शन 
जगदीश, जगत्पूज्य, यशस््री, द्यतिमान्‌ श्रोर श्रुव आदि कहा गया है | 


भक्तमाल? के अनुसार रामानन्द ने रामचन्द्र की ही भाँति ससार के प्राणियों 
को तारने के लिये दूसरा सेतु तैयार कर दिया था। अनन्तानन्दादि शिष्यो में 
उन्होंने दस प्रकार की (दशघा) भक्ति कूट-कूट कर भर दी थी । वे दीघंजीवी थे, 
अतः श्रपनी उदारता से उन्होंने अनेक प्रणतजनो को पार कर दिया था इस संसार 
सागर से । 'भक्तमाल” में उनके शिष्यो की जो सूची दी गई है उससे यह स्पष्ट 
ह! जाता है कि रामानन्द का दृष्टिकोण बहुत ह्वी उदार था। उनके विचार से 
चाहे कोई ब्राह्मण हो, चाहे शूद्र, चाहे जुलाहा, जाट, नाई, क्षत्रिय अथवा रैदास 
हो, राममक्ति का अधिकारी हो सकता है। ्री वेष्णव-मताब्ज-भास्कर मे उन्होने 
स्पष्ट ही कहा है कि सभी प्रपत्ति के अधिकारी हैं | कुल-बल-शक्ति-धन आ्रादि 
का यहाँ कोई अपेक्षा नहीं हे । केवल चाहिए भगवान्‌ के चरणों मे विशुद्ध 
आत्म-समर्पण । यही कारण था कि रामानन्द से प्रेरणा पाकर मध्ययुग में भक्तो 
का एक ऐसा वर्ग तैयार हो गया, जो पद्दलित जातियों को समान रूप से भक्ति 
का अधिकारी मानता था। ऐसे भक्तो मे कबीर, रैदास, सेन, धन्‍ना ओर पीपा 
आदि प्रमुख हैं। रामानन्द ने स्लरियो के लिये भी भक्ति का द्वार खोल दिया था। 
पद्मावती और सुरसुरी उनकी दो प्रसिद्ध शिष्याएँ, थी। कहा जाता है कि खानपान 
के सम्बन्ध मे भी रामानन्द का दृष्टिकोण बहुत ही उदार था। वे छुआ-छूत को 
नहीं मानते थे । लगता है कि रामानन्द हृदय की विशुद्धता पर अधिक बल देते थे, 
वाह्याचार पर कम । भिविष्य-पुराण? के अनुसार अयोध्या में उन्होने म्लेच्छ हो 
गये हिन्दुओ को पुनः कण्ठी-माला देकर वैष्णव बना दिया था | 


अतः यह स्पष्ट है कि रामानन्द का व्यक्तित्व बहुत ही महान्‌ था। उन्होने 
युग की परिस्थितियों का भारतवष भर में भ्रमण कर विस्तृत अध्ययन किया था 
और अपने विचारों को परिस्थितियो के अनुरूप ही बनाया था। मुसलमानों की 
ही 
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नीति से हिन्दुओं का और भी श्रधिक अद्वित हुआ होता, यदि उस समय रामानन्द 
जैसेनउदार वैष्णवाचार्य न हुए होते । 
रामानन्द ने भाषा के ज्षेत्र में भी नवीनता उत्पन्न की। कहा जाता है, 
उन्होंने स्वयं कुछ पद हिन्दी में लिखे श्रोर अपने शिष्यों को हिन्दी ही में लिखने 
के लिये प्रेरणा भी दी थी | कबीर ने कदाचित्‌ उन्हीं से प्रेरणा पाकर कहा था, 


'संस्कीरत है कृूप जल, भाषा बहता नीर' 


तुलसीदास ने भी कदाचित्‌ उन्ही से प्रेरणा पाकर “नाना पुराण निगमागम 
सम्मत?? मत को भाषाबद्ध किया था भाषा बद्ध करब में सोई? । 

रामानन्द ने तत्ववाद पर अधिक बल नहीं दिया है | भक्ति ही उनके लिये 
सब्र कुछ थी । उनके उपास्य हैं राम” और उनकी साधना है 'राम के प्रति 
अनन्य शरणागति? | रामानन्द को पाकर रामभक्ति-लता समूचे भारतवर्ष की ऊर्वर 
भूमि में बहुत ह्वी पल्‍्लवित हुईं । 


तृतीय अध्याय 
रामानन्द स्वामी के यन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थों के सम्बन्ध में पाश्चात्य विद्वानों को कोई भी 
निश्चित सूचना नही मिल सकी थी । विल्सन को रामानन्द स्वामी के किसी भी 
ग्रन्थ का पता नहीं था, मैकालिफ़ का अनुभव था कि रामानन्दीय साधु अपने 
सम्प्रदाय तथा उसके संस्थापक के सम्बन्ध में कोई भी सूचना नहीं देते ।* 
उन्हे केवल गुरु ग्रन्थ साहब में संकलित रामानन्द का एक ही पद प्राप्त हो सका, 
ग्रियसंन महोदय को रामानन्द के कुछ हिन्दी पद प्राप्त हो गये थे, * पर उनमें 
से दो-एक को ही प्रकाश मिल सका, फक्रहर को रामानन्द जी के ग्रन्थ न 
मिल सके, अ्रतः उन्हें यह अनुमान लगाना पड़ा कि रामानन्द “अगस्त्यसंहिता? 
“वाल्मीकि रामायण”, 'रामतापिन्युपनिषद्‌?, अध्यात्म रामायण” आदि से श्रघिक 
प्रभावित थे, उन्होंने यह भी स्पष्ट कर दिया कि कभी-कभी “्री भाष्य” का 
अध्ययन रामानन्दी विद्वान करते थे, क्योकि रामानन्दी-भाष्य तो लिखा ही नहीं 
गया था ।* किन्तु इस विचार-परम्परा से प्रभावित कुछ विद्वानों को छोड़ कर 
प्रायः सभी भारतीय विद्वानों ने रामानन्द जी के नाम पर ग्रचलित भ्रन्थों का 
उल्लेख किया है | साम्प्रदायिक विद्वान तो एकाधिक ग्रन्थों के नाम इस सम्बन्ध 
में देते हैं । इधर जब से रामानन्द-सम्प्रदाय में रामानुज-सम्प्रदाय से स्वतत्न होने 
की भावना प्रबल हुई है, तब से रामानन्द जी द्वारा लिखित कहे जाने वाले 
अनेक ग्रन्थ प्रकाश में आये हैं | अतः जहाँ अंग्रेज विद्वानों का अनुसरण कर 


--दि रामानन्दीज़ मेक इट ए स्पेशल प्वाइट ठु कीप आल डिटेल्स अबू देयर सेक्ट ऐण्ड 
इट्स फाडण्डर ए प्रोफाउण्ड सीक्रे'--दि सिख रिलीज़न, वा० $, ६० १०० | 
२--दि माडने वर्नाक्यूलर लिटरेचर अबू हिन्दुस्तान, १० ७। 
३--जे० आर० ए० एस०-दि हिस्टारिकल पोजीशन श्रव्‌ रामानन्द-जे० एन० फकुंदर, 
पृष्ठ १८०५-९२ । 
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हम यह नहीं कह सकते कि रामानन्द जी ने कोई ग्रन्थ नहीं लिखा, वही यह्‌ 
भी मानने को हम प्रस्तुत नहीं कि रामानन्द जी के नाम से सम्प्रदाय में प्रचलित 
सभी ग्रन्थ स्वामी जी ही कृत हैं। रामानन्द स्वामी जी द्वारा लिखित कहे जाने 
वाले निम्नलिखित ग्रन्थों का मुझे अ्रब तक पता चला है :-- 
१--श्री वैष्णुवमताब्जभास्कर 
२--श्री रामाचन पद्धति 
३--गीता भाष्य 
४--उपनिपद्‌ भाष्य 
५--आनन्द भाष्य 
६--सिद्धान्त पटल 
७--रामस्त्ता स्तोन्न 
प्--योगचिन्तामणि 
६--श्री गुरु रामानन्द-कबीर जी का ज्ञान तिलक 
१०---श्री रामाराधनम्‌ ( संस्कृत ) 
११--वेदान्त विचार ( भाषा ) 
१२--रामानन्दादेश 
१३--राममंत्र जोग ग्रन्थ 
१४--राम शअ्रष्टक 
१४--ग्यान लीला 
१६--- कुछ फुटकलपद 
१७--अध्यात्म रामायण 
उपयुक्त ग्रन्थों में कुछ प्रन्थ ऐसे हैं जिनको प्रत्येक रामानन्दी विद्वान 
सम्प्रदाय के प्रामाणिक ग्रन्थ मानता है, कुछ ग्रन्थ ऐसे हैं जो रामानन्द-सम्प्रदाय 
के अ्रन्तगंत किसी शाखा विशेष में ही प्रचलित हैं; कुछ ग्रन्थ ऐसे हैं जो स्वामी 
जी कृत कहे जाते हैं, किन्तु वास्तव में वे स्वामी जी कृत नहीं हैं; ओर कुछ ग्रन्थ ' 
ऐसे हैं जिन्हें तक द्वारा स्वामी जी कृत कहा गया है। नीचे इन ग्रन्थों की 
प्रामाणिकता पर विचार किया जायगा | 


ग्रन्थों की प्रामाशिकता--(१) श्री वैष्णवमताव्जभास्कर--रामानन्द- 
सम्प्रदाय के प्रायः सभी विद्वान्‌ एवं सामान्य भक्त तथा हिन्दी साहित्य के प्रमुख 
भारतीय इतिहासकारों ने इस ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द कृत ही माना है। यह 
प्रन्थ संस्कृत भाषा में लिखा गया है | इसका प्रकाशन सर्वप्रथम काशी के लीथो 
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प्रेस से हुआ था। यह प्रति अब अप्राप्य है। इस समय इस ग्रन्थ की दो प्रमुख 
प्रतियाँ प्राप्त हें, एक के सम्पादक हैं पंडित रामटहलदास और दूसरी क्े श्री 
भगवदाचाय | 


इस ग्रन्थ का परिचय देते हुए. पंडित रामटहल दास स्वसंपादित ग्रन्थ की 
भूमिका में कहते हैं :---“आज हम जिस ग्रन्थ रत्न को उद्धत करने के लिये 
उत्सुक हैं वह इन्हीं श्री परमाचायय स्वामी जी का श्रीमुख-वच नामृत है कि जिनके 
संतान भारतवष के कोने-कोने में श्री रामानन्दीय रूप से प्रख्यात हो रहे हैं। 
यदि कोई श्री रामानन्दीय होने का दावेदार हो सकता है तो इसी ग्रन्थ के प्रमाण 
से ही होगा ।?* आगे सम्प्रदाय के प्रमुख मठों में परम्परा द्वारा इस ग्रन्थ के 
उपदिष्ट होने का उल्लेख करता हुआ लेखक कहता है :-- हमारे परमाचार्य 
स्वामी जी ने बड़ी विद्वत्ता के सयुक्त वैदिक वर्णाश्रम सहित परम वैदिक श्री 
वेष्णव धर्मानुकूल अपने श्री भाष्यकारादि पूर्वांचायों की प्राचीन पद्धति के 
अनुगुण इस “श्री वेष्णुव-मताब्ज-भास्कर? ग्रन्थ रत्न को बना कर अपने शिष्य 
वर्गों को प्रथम उपदेश दिया | गलता, रैवासा, श्री बालानन्द जी का स्थान इन 
तीन स्थानों में यह ग्रन्थ शिष्य-परम्परानुगत उपदिष्ट होता आया है ।”* लेखक 
ने इसको प्राचीनता और प्रामाणिकता का भी उल्लेख किया है, “गत ७० वर्षों 
के प्रथम जयपुर नरेश श्रीराम सिह सहाराज ने वाममार्गी गुसाइयों के द्वारा 
६४ प्रश्न करवाए थे | इन प्रश्नो ने कुछ स्थानो को छोड़ बाकी सबके महत्त्व 
पर कठोर बत्रघात किया...उस वक्त एक आंतरिक प्रश्न और भी हुआ कि 
श्रीरामानन्दीय समाज की जड़बुनियाद कहाँ से है ! इस पर गलता गादी के महन्थ 
श्री सीतारामाचाय जी तथा श्री बालानन्द जी के स्थान के महन्थ श्री ज्ञानानन्द 
जी एवं रेवासा के महन्थ श्री रामानुजदास जी ये सच मिल कर एक मत हो 
सभा के मध्यगत सप्रमाण प्रमाणित हुए थे कि हमारी मूल बुनियाद गादी श्री 
तोतादरि ही है | एवं हमारा मूल अनुष्ठेय ग्रन्थ-रत्न यह भ्री वेष्णुवप्रताब्ज- 
भास्कर! ही है।”र लेखक का मत है कि आज से ३०० वर्ष पूर्व ही इसी 
प्रकार के प्रश्न पर इस ग्रन्थ का ग्रामाण्य दिया गया था। वह कहता है ;---तीन 
सौ वर्षों के प्रथम भी ऐसी घटना गिरिनार में हो चुकी थी। एवं एक समय 
खास मयसूर राज्य में भी यही छिड़ गया था कि “श्री रामानन्दीय सम्प्रदाय” 


१--“ओ वेष्णवमताब्जमास्कर!--परिडित रामटहल दास, भूमिका, पृष्ठ ३। 
२--बही, एृष्ठ १५। 
३--वही, पृष्ठ १५०१६ । 
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'श्री सम्प्रदाय” के पूर्ण प्रचारक हैं, उस वक्त भी इस ग्रन्थ-रत्न ने श्री सम्प्रदाय 
के पूर्ण तत्वों को बता कर हमारी विजय में श्री प्रात्त कराई थी ।?* इस अन्य 
का प्रचार किस प्रकार हुआ, इस पर प्रकाश डालते हुए लेखक लिखता है :--- 
“यह ग्रन्थ सबसे प्रथम श्री सुग्सुरानन्द जी ने अपने शिष्यो को काशी जी में 
पँचगंगा घाट पर उपदेश दिया। एवं श्री अनन्तानन्द जी ने श्री कृष्णदास जी 
को दिया | उन्हंने श्री अग्रदास को दिया | यह अमग्रस्वामी जी की हस्तलिखित 
पुस्तक पूर्वोक्त जयपुर के विवाद में प्रमाण देने के लिये रेवासा से मेँगाई गई 
थी, किन्तु तब से यह पुस्तक जयपुर राजकीय “सरस्वती-भवन? में अद्यावधि 
जब्त है। इस ग्रन्थ की एक प्रति काश्मीर नरेश के पुस्तकालय में भी अ्रति 
प्राचीन धरी है |... बड़ी जगह के प्रथमाचाय श्री रामप्रसाद जी से चार पुश्त 
प्रथम श्री मस्तराम जी के शिष्य श्री लक्ष्मीरामदास जी बढ़े भारी विद्वान हुए 
थे | उन्होने रेवासा से इस गन्थ को श्री अवध में लाकर समस्त श्री वैष्णवों के 
मध्यगत कालक्षेप की कथा सुनाई थी। इसी मिति से इस अन्थ का पूर्ण प्रचार 
आरम्म हुआ | तत्पश्चात्‌ पं० सूर्यंबली जी एवं पंडित श्री रघवरशरण जी 
उन्होंने इस ग्रन्थ की संस्कृत टीका बड़ी विल्नक्षण तथा विद्वत्तापूण मय विस्तार 
के बना कर उसे सं० १६३६ में छुपवाया था। मूल-मात्र एक वक्त कलकत्ता 
में भी छुपा था |” * 


इस ग्रन्थ की इस्तलिखित प्रतियों के सम्बन्ध में दूसरी प्रति के सम्पादक 
श्री भगवदाचाय का कहना है कि इस ग्रन्थ की मुझे भिन्न-भिन्न समय की लिखी 
हुई ५ प्रतियाँ और दो मुद्रित प्रतियाँ प्राप्त हुई हैं। एक काश्मीर से, दूसरी 
प्रयाग से, तीसरी ओर चौथी श्री श्रवध से, पॉचवीं सिन्ध हैदराबाद से, छठवीं 
बगसरा (काठियाबाड़) से और सातवीं पूना से | इन सातो प्रतियो के अतिरिक्त एक 
प्रति मेरे पुस्तकालय में है जो कि मेरे पूज्य श्री गुरुदेव मद्दाराज जी से प्राप्त हुई 
है। इस प्रकार इस गुरुदत्त प्रति के सह्दित इस ग्रन्थ की आठ प्रतियो के आधार 
पर इस ग्रन्थ का संशोधन मैने किया है । इन प्रतियोंँ का क्रम से क, ख, ग, 
घ, च, छ, ज, यह सांकेतिक नाम मैंने यत्र-तत्र टिप्पणियों में व्यवह्वत किया 
है... ...न्यूनाधिक का ग्रहण और परित्याग मैने अपने श्री गुरुदत्त पुस्तक के 
आधार पर किया है |? * जिस आधार पर इस प्रति में पाठ संशोधन किया गया 


र्‌ “-वही, पृष्ठ २ द्‌ । 
२--वही, पृष्ठ १७। 
३--्री वेष्णवमताब्जभास्कर'-सं० भगवदाचार्य, भूमिका, ए० ६ । 
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है उसके सम्बन्ध में भगवदाचार्य का कहना हैः-- हमारे संप्रदाय का मूल मंत्र 
है श्री सम मंत्र | अतः श्री राम जी ही हमारे यहाँ परमोपास्य देव हैं। भ्रीरामृमन्न 
के साथ जो श्लोक प्रतिस्पर्धा करते हुए प्रतीत होते हैं उन्हें अधिक और ग्र्षिप्त 
समझ कर मैने छोड़ दिया है और नीचे टिप्पणी में रख दिया है । पा5-भेद तो 
बहुत ही स्थलों में है । उन्हें भी मैने श्री गुरुदत्त पुस्तक के अनुसार ही रक्‍्खा 
है।?* ग्रन्थ मे श्लोको की संख्या के सम्बन्ध में अपने विचार उपस्थित करते 
हुए. भगवदाचाययं जी कहते हैं:--ख, ज, और शुरुदत्त के अतिरिक्त अन्य सब 
प्रतियो में श्लोक सख्या १६१ है। ख पुस्तक में १६२ श्लोक हैं, जिनमें २ श्लोक 
तो श्रत्यन्त नवीन हैं, अन्य किसी भी प्रति में नहीं मिलते हैं। तथा उनकी आवश्य- 
कता भी नहीं थी। वे नवीन श्लोक ये हैं :--- 


प्रशान्तचित्ताय जितेन्द्रियाय प्रहीणदोषाययथोक्तकारिणे । 

गुणान्वितायानुगतायसबेदा प्रदेयमेतत्‌ सतत मुमुच्षवे ॥ १८६ ॥ 

यः पठेच्छु णयाद्भक्तया सन्दर्भमिद्मुत्तमम्‌ | 

सर्वाथसिद्धिसम्प्राप्य लभेदन्ते परंपदम || १६१ ॥ 

«० ०००-००»»०येद्रेिपि ख, ज, पुस्तक के अ्रतिरिक्त अन्य पुस्तकों में श्लोक 
संख्या १६१ लिखी है परन्तु वहाँ गणना करने पर १६२ श्लोक होते हैं । उनमें 
श्लोक-संख्या ११ दो बार भूल से लिखी है। यही भूल सब पुस्तकों में चली 
श्राई है । ख पुस्तक अ्रभी ही मुद्रित हुआ है परन्तु उसमें भी आँख मंद कर 
मक्तिकासथाने मक्तिकापात्‌ किया गया है.........मैने गुरुदत्त पुस्तक की ही 
सहायता ली है अ्रत: इस पुस्तक में भी श्य६ श्लोक रकक्‍्खे गये हैं | प्रकरण के 
अनुसार श्लोको की सख्या इस प्रकार है :-प्रश्न १ श्लीक है, प्रश्न २-४५; ३-६, 
४-४२, ४-१३, ६-२१, ७-८, ८-१४, ६-६, १०-१३, कुल जोड़ १८६ |?” 

“्री सम्प्रदाय-दिग्दशन? ग्रन्थ में भगवदाचार्य के गुरु श्री राममनोहर- 
प्रसाद जी ने इस ग्रन्थ के प्रचार का उल्लेख करते हुए लिखा हैः हमारे 
रामानन्द जी स्वामी कृत श्री वैष्णुब-मताब्जभास्करः? और “श्री रामाचनपद्धतिः? ये 
दोनो ग्रन्थ अन्दाज से ६०० वष पहले के आज तक उपलब्ध होते हैं......ये 
दोनो अन्थ चालीस वर्ष पहले के हमारे श्री रामानन्दी वैष्ण॒वो के छपाये हुए, भी 


(-वही, पृष्ठ ५-६ । 
२--वहीं, पृष्ठ ६-७ । 
३--*श्री वेष्णवमताब्जभाष्कर', पृष्ठ ५८ मे पं० रामयहलदास द्वारा उद्धृत । 
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हैं ।” वैष्णवभक्त श्री गोपालदास ने अपने ग्रन्थ 'विष्णवधर्मरत्नाकरः में इस 
ग्रन्थु की रचना का उद्देश्य बतलाते हुए लिखा है--हे शिष्य, तहाँ काशी में सब 
जीवों के कल्याण के श्रथ, रामानन्दीय वैष्ण॒व-मताब्ज-भास्कर इस नाम के ग्रन्थ 
को रचे उस अन्थ में मुम॒क्षु वेष्णवों को करने योग्य मोक्ष के सकल शञ्रर्थों क 
निरूपण हुआ है |? 


इस प्रकार इस ग्रन्थ की प्रामाशिकता निर्विवाद है।यह अवश्य है कि 
इसकी कोई भी ६स्तलिखित प्रति लेखक को प्राप्त न हो सकी । रामानन्द-सम्प- 
दाय में इस ग्रन्थ का अत्यन्त महत्व है । 

जहाँ तक प्रतियों के पाठ का सम्बन्ध है, लेखक ने प॑० रामठहल दास के ही 
पाठ को प्रामाणिक माना है। भगवदाचारय्य ने विभिन्‍न प्रतियों से जो पाठान्तर 
उद्घृत किया है, उनसे पं* रामटहलदास का पाठ मिलता है और दूसरी बात 
यह है कि भगवदाचाय जी ने रामानन्द-सम्प्रदाय को रामानुज-सम्प्रदाय से भिन्न 
सिद्ध करने के लिये स्वतन्त्र पाठ रखा है, जो अन्य प्रतियों के पाठ को देखते 
हुए मान्य नहीं हो सकता | 


“हिन्दी-विश्व-कोष” * में रामानन्द नाम के कई प्रसिद्ध पश्डितों का उल्लेख 
किया गया हैः “रामानन्द-कई एक प्रसिद्ध परिडत-१--वाक्यसुधा की टीका 
के प्रणेता ब्रह्मानन्द भारती के शुरु। २--ब्रतदपंण के प्रणेता, जानकी मण्डल 
के पिता और गोपाल के पुत्र ॥। ३--न्यायाम्रत व्याख्या व न्यायामृत तरंगिणी 
के रचयिता । ये रामाचाय नाम से भी परिचित थे | ४--बूहत्‌ रुद्रोपपुराण की 
टीका श्रौर बृहत्‌ रुद्रयामल की टीका के प्रणेता | ५--रामार्चन पद्धति के प्रणेता 
६--वैष्णवमताब्जभास्कर के रचयिता । ७--शिवरामस्तोत्र के प्रणेता । 
८--शुद्रकुलदीपिका के प्रणेता। ६--हरिवंश टीकाकार | १०--काशीखण्ड 
टीका के प्रणेता । इन्होने वासुदेव के अनुरोध से यह ग्रन्थ सकलन किया । 
ये मुकुन्द-प्रिय के पुत्र ओर रामेन्द्रचन्द्र के पौत्र थे। पहले अपने पितामह फिर 
चतुभुज से शिक्षा पाई ।”” कोपकार ने इस उद्धरण मे कुछ रामानन्द परिडतों का 
परिचय तो दे दिया है ओ्रौर वे सभी स्वामी रामानन्द्‌ से भिन्‍न हैं भी, किन्तु 
उन्होने बृद्वतू रुद्रोपपुराण की टीका, बृहत्‌ रुद्रयमल की टीका, रामाचन-पद्धति, 
वेष्णुवमताब्जमारकर, शिवरामस्तोत्र, शूद्रकुलदीपिका, हरिबंश-टीका आदि के लेखको 
का कोई भी परिचय नहीं दिया। रुद्रोपपुराण और रुद्रयामल की टीकाएँ, स्वामी 


१--बैष्णवधमेरत्नाकर-गोपालदास, ए० १००। 
२--हिन्दी विश्वकोर, पृ० ४६०। 
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रामानन्द कृत नहीं हो सकतीं, उनका प्रणेता कोई शिवोपासक पशिडत ही हो 
सकता है | रामानन्द-सम्प्रदाय के कुछ विद्वान्‌ ( भगवदाचार्य ) राम-भक्ति मे 
शिव का कोई स्थान ही नहीं मानते, किन्तु, दूसरे राम-भक्ति के साथ-ही-साथ 
शिव-भक्ति ( पूजा ) को स्वीकार करते हैं, स्वतन्त्र रूप से नहीं । बिन्दु ब्रह्म- 
चारी ने 'शिवरामाष्टकः को स्वामी रामानन्द कृत कहा भी है। इसी प्रकार 
शूद्रकुलदीपिका, हरिवंश-टीका, काशी-खश्ड टीका श्रादि भी खाामी रामानन्द 
कृत नहीं कहे जा सकते। रामानन्द-सम्प्रदाय में न तो उनको कोई मान्यता ही 
मिली है और न उनका प्रचार ही है। इस प्रकार रामाचनपद्धति, वैष्णुवमता- 
ब्जभास्कर तो रामानन्द स्वामी कृत ही कहे जा सकते हैं। शिवरामस्तोत्र की 
रचना किस रामानन्द ने की, यह अज्ञात ही है। विन्दु ब्रह्मचारी ने जिस शिवरामा- 
्टक को स्वामी जी कृत माना है, रामानन्द-सम्प्रदाय के ग्रन्थों में उसे कोई 
स्थान नहीं प्राप्त है। विश्व-कोषकार ने एक और समस्या उपस्थित कर हमें 
उलभन में डाल दिया है | एक ओर 'रामानन्दीयः का परिचय देते हुए. जहाँ 
लेखक लिखता है :---रामानन्द प्रणीत वेदान्त विषयक एक प्रसिद्ध ग्रन्थ!, वहीं 
वह किन्हीं रामानन्द स्वामी ( विश्वकोषकार के अनुसार तत्वसंग्रह, रामायण 
मुक्तितत्व तथा विद्याभूषण के प्रणेता ) का परिचय देते हुए, लिखता है ;--'* 
“यद्यपि रामानन्द स्वामी का बनाया कोई ग्रन्थ नहीं मिलता, तो भी उनके 
मतानुवर्ती वेष्णवों ने आगे चलकर बहुत से शन्थ सकलित किए! ।? यहाँ किन्हीं 
शब्द का प्रयोग इसलिए किया गया है, क्योकि ये ग्रन्थ रामानन्द-सम्प्रदाय मे न 
तो प्रचलित ही हैं श्रीर न मान्य । वस्तुतः विश्वकोषकार को स्वामी रामानन्द 
तथा अन्य रामानन्द विद्वानों में कुछ म्रम साहो गया है । यह अवश्य है कि 
विश्वकोषकार से हमे इतना सकेत मिलता ही है कि श्री वैष्णवमताब्जभास्कर! 
रामानन्द द्वारा प्रणीत है | हिन्दी के इतिहासकार ( शुक्ल जी, डा० वर्मा आदि ), 
तथा संत साहित्य के प्रसिद्ध विद्वान्‌ डा० पीताम्बरदत्त बथ्‌ वाल एवं रामानन्द- 
सम्प्रदाय के प्रायः सभी लेखक एबं विद्वान इस ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द कृत ही 
मानते हैं| अतः अपने अ्रध्ययन के लिए हम भी इस ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द 
कृत ही मानेंगे | 
बरण्ये विषय--इस ग्रन्थ मे स्वामी रामानन्द ने अपने प्रिय शिष्य सुरसुरा- 
नन्‍्द के निम्नलिखित दस प्रश्नों का उत्तर दिया है :--तत्व क्‍या है ! श्रीवेष्ण॒वों 


१--हिन्दी विश्वकोष, १० ४६१। 
२--वही, एृ० ४८७ | 
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का जाप्यमंत्र क्‍या है! वैष्ण॒वों के इष्ट का स्वरूप, मुक्ति के सुलभ साधन, 
श्रेष्ठूधम, वैष्णवों के भेद, वेष्णवों का निवासस्थान, वैष्णवो का कालक्षेप और 
मोक्ष के साधन | प्रथम प्रश्न के उत्तर मे प्रकृति, जीव, ईश्वरतत्व का निरूपण 
किया गया है । द्वितीय प्रश्न के उत्तर में श्री गममन्रा्थ, श्रीरामद्रयमंत्रा्थे, श्री- 
रामचरममंत्राथ की व्याख्या की गई है। जीव ईश्वर के पारस्परिक सम्बन्ध, 
तत्वन्नरय, आकारत्रय, अथपचक, भगवतृस्वरूप, चिदचित्स्वरूप, परस्वरूप, 
आचार स्वरूप आदि की भी व्याख्या इसी प्रश्न के सम्बन्ध में की गई है। 
तृतीय प्रश्न के उत्तर म सीताराम तथा लक्ष्मण आदि का दिव्य ध्यान करना 
बतलाया गया है। चतुथ प्रश्न के उत्तर में पंचसंस्कार, राममन्त्र का जाप, 
तुलसी-माला धारण करना, वत्वचिन्तन करते हुए भगवद्भक्ति करना, रामनवमी 
कृष्णजन्माष्टमी, दसिंह चतुदंशी, वामन जयन्ती, जानकी नवमी, षड्विंश 
एकादशी आदि विष्णु पंचक बअ्तों का धारण करना आदि पर विचार प्रकट 
किया गया है | पंचम प्रश्न के उत्तर में अहिंसा, भगवान्‌ का षोडशोपचार से 
नित्याराधन, वर्णाअम-धर्म का पालन करते हुए) वैदिक घर्मं का पालन, भगवान्‌ 
में अट्टूट भक्ति, श्रवण-कीतनादि वैष्ण॒वों के कत्तेव्य बतलाए गए हैं । छुठें प्रश्न 
के उत्तर में जीव-तत्व का निरूपण किया गया है । सातवें प्रश्न के उत्तर में 
वैष्णवों को पंचायुध धारण करने तथा तीर्थाटन-सत्संग-भ्रवण-कीतनादि युक्त 
प्रेमाभक्ति करने का आदेश दिया गया है | यही उनके लक्षण भी हैं | आठवें 
प्रश्न के उत्तर में प्रयाग, मथुरा, अयोध्या, काशी, चित्रकूट, मिथिला आदि 
स्थानों में वैष्णबों को निवास करने की आज्ञा दी गईं है और साथ ही यह भी 
कहा गया है कि वें ज्ञिस किसी तीथ स्थान में रहें वहाँ के प्रमुख देवता का 
सम्मान अवश्य करे । नवे प्रश्न के उत्तर में श्री वेष्ण्वो को तजिसंध्या करते हुए 
शुभकर्म करने तथा रामायण, महाभारत और भाध्यादि के अध्ययन का आदेश 
दिया गया है। दसवें प्रश्न के उत्तर में प्रपत्ति, मोक्ष का मार्ग, साकेत-घाम, 
भगवत्‌ प्राप्ति आदि का वणन किया गया है । इस प्रकार इस ग्रंथ की समाप्ति 
होती है । 


श्री रामाचेन पद्धति--परिडित रामचन्द्र शुक्ल, डा० पीताम्बरदत्त बर्थ वाल, 
डा० रामकुमार वर्मा आदि हिन्दी के प्रमुख विद्वान्‌ तथा परिडत रघुबरदास 
वेदान्ती,', पं० रामटहलदास, पं० रामनागयणु दास, तथा प॑० रामपदार्थदास 


१--वेदान्त) जो इस स्वामा रामानन्द कृत'मानते तो हैं, परन्तु कुछ सकोच के साथ 
ही । आनन्दभाष्य की भूमिका में उन्होने लिखा हे :...... ...इ्यचश्रीस्वामिच- 
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वेदान्ती आदि रामानन्द-सम्प्रदाव के प्रमुख लेखक 'रामाचन पद्धति? को स्वामी 
रामानन्द जी कृत मानते हैं | हिन्दी विश्व-कोषकार ने भी इस ग्रन्थ के लेखक 
का नाम रामानन्द ही दिया है, यद्यपि इस रामानन्द का उन्होने कोई परिचय 
नहीं दिया है । 


इस ग्रन्थ के सम्पादक पं० रामटहलदास का कहना है कि 'भ्ीरामानन्द 
स्वामी जी ने इसका प्रथम उपदेश श्री अनन्तानंदजी एवं श्री सुरसुरानन्द जी को 
दिया था | तदनु उक्त आचाय चरणों के शिष्य-प्रशिष्यो में इसका खूब हो 
प्रचार हुआ | किन्तु कराल काल की विकरालता ने इसके वास्तविक रूप का 
तिरोभाब ही कर दिया ।......श्री युक्त पं» रघुवरशरण जी ने इसकी प्राचीन 
लिपि रेवासा (जयपुर) से लाकर श्री अवध में प्रचार कराया | किन्तु यह ग्रंथ 
संस्कृत में होने से इसका प्रचार नहीं के समान हुआ |।?* इस ग्रन्थ की हस्त- 
लिखित प्रतियाँ श्रप्राप्य हैं, मुद्रित प्रतियों में एक के सम्पादक हैं परिडत रामटहल- 
दास और दूसरी के सम्पादक हैं पं० रामनारायण दास । इन दोनो ही प्रतियो 
में कुछ पाठ-मेद्‌ भी पाया जाता है । जब तक इस ग्रंथ की कुछ हस्तलिखित 
प्रतियाँ नहीं प्राप्त होतीं, तब तक यह कहना कि कौन सा पाठ ठीक और कौन 
सा अ्रप्रामाणिक है, सम्भव नहीं है। परिडत रामटहलदास द्वारा प्रकाशित प्रति 
का पाठ सम्प्रदाय मे मान्य है, अतः हम उसे ही प्रामाणिक स्वीकार करेंगे | 

इस ग्रंथ को अ्रप्रामाणिक मानने वाले रामानन्दी विद्वान्‌ भगवदाचाय एक 
ओर रामानन्द-द्ग्विजय की भूमिका में लिखते हैं, “कितने ह्वी दुशाग्रही लोगों 
का कहना है कि श्री रामाचन-पद्धति? भी श्री रामानन्द स्वामी जी की ही बनाई 
गई है । 'रामानन्द कृता सेये श्रीरामार्चनपद्धतिःः यह श्लोक प्रमाण में रक्‍्खा 
जाता है | पर उसकी रचना आचाय के योग्य नही | यदि यह रचना उनकी है 
भी तो पाठ-भेद अवश्य ही मुद्रित प्रति में किया गया है। दो प्रेस से यह ग्रन्थ 
छुपा है और दोनो में पाठ-मेद है ।?* और दूसरी ओर वे इस ग्रंथ को निश्चय 
रूप से रामानन्द स्वामी कृत मानते हैं। वे लिखते हैं, “यह ग्रंथ (श्रीवेष्णवमता- 


रणेरेवप्रणीतेत्यन्न विप्रतिपथन्‍त एवानेके श्ीरामानन्दीयवैष्णवा: | नहयत्रसुदृढ- 
मुत्पश्यामोी वयमपि गमकम्‌ । तथापिवतंमानमुद्रवितपुस्तके तेषामेवक्षतिरियामि 
त्येतावताषस्मामिरपि तत्कृतिपु परिगणिता?--आनन्दसाष्य-भूमिका, पृष्ठ १८। 

१--श्री वैष्िणवमताब्जमास्कर, पृष्ठ ३३ । 

२--“ओऔरामानन्द-दिग्विजय!-भगवदाचाये, एष्ठ ५५ । 

३-- ओवैष्णवमताब्जमास्कर' भगवदाचाय,: स० १६८६ वि० : भूमिका, पृष्ठ ४। 
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ज्जभास्कर) श्री स्वामी जी महाराज का द्वितीय ग्रंथ है। इसके पूर्व में श्रीमदानन्द 
भाष्यः निर्मित हो चुका है। इसीलिये इसमें “आनन्द-भाष्य” से कालक्षेप करने 
की आ्राशा दी गई है | गीताभाष्य और श्रीरामाचन-पद्धति इत्यादि अन्थ इसके 
पीछे निर्मित हुए हैं |? इस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदाय के लगभग सभी विद्वान 
श्री रामाचन पद्धति को स्वामी गमानन्द कृत ही मानते हैं । जिन्हें इस सम्बन्ध सें 
कुछ आपत्ति है वह इसी काग्णु कि इसके आरम्भ में रामानन्द जी ने जो 
श्रपनी गुरु-परम्परा दी है, वह रामानुज-सम्प्रदाय से उनका निश्चित्‌ सम्बन्ध 
निर्दिष्ट करती है। अतः रामानन्द-सम्प्रदाय के वे विद्वान जो रामानुज सम्प्रदाय 
से अपना कोई भी सम्बन्ध स्वीकार नहीं करना चाहते, इस अन्थ को स्वामी 
रामानन्द जी कृत नहीं मानते हैं। इस निबन्ध मे श्रागे हम देखेंगे कि 
उपलब्ध सामग्री के बल पर रामानन्द स्वामी को रामानुज-सम्प्रदाय से सम्बद्ध 
मानना ही पड़ेगा | कालान्तर में उन्होंने कारणवश अपना एक स्वतन्त्र सम्प्रदाय 
स्थापित कर लिया | अपने श्रध्ययन के सम्बन्ध में श्री रामाचन पद्धति? को 
स्वामी रामानन्द कृत मान लेने में हमें कोई श्रापत्ति नहीं होनी चाहिये | जहाँ 
तक शुद्ध प्रामाशिक पाठ का प्रश्न है, प्राचीन हस्तलिखित प्रतियों के अभाव में 
हम परिडत रामटहलदास द्वारा प्रकाशित एवं सम्पादित प्रति का पाठ ही मान्य 
समभते हैं। वस्तुतः पाठ-भेद इस ग्रंथ के प्रतिपाद्य को अ्रप्रामाशिक सिद्ध नहीं 
करता, न ही उसे किसी भी मौलिक रीति से प्रभावित ही करता है । 


बर्ये विषय--इस ग्रन्थ के आरम्भिक श्लोकों में भगवान्‌ राम एवं श्री- 
रामानुजादि पूर्वाचायों का स्मरण कर रामानन्द जी ने अपनी गुरु-परम्परा दी 
है| छुठें श्लोक में श्रपने गुरु राधघवानन्द जी की उन्होने वन्दना की है। इसके 
उपरांत भगवान्‌ राम की पूजा करने की विधियों का विस्तार से वर्णन किया 
गया है। स्वामी जी ने उपासक के शरीर की शुद्धि तथा उसके नित्य-कर्म के 
सम्बन्ध में विस्तृत विवेचना श्रस्तुत की है। मूर्ति-स्नान, पार्षदों का आह्वान, 
भगवान्‌ राम का षोडशोपचार से पूजन, फिर साग-सायुध-सपरिकर-पूजनविधि, 
अगवान्‌ राम की स्वुति, भजभोग, मागवतो को प्रसाद-अपंण आदि इस अन्थ 





१-परम्परा परित्राण पृष्ठ ३०-३१ में स्वा० मगवदाचार्य ने लिखा है :---सारांश यह 
है कि श्री रामार्चन पद्धति मे जो परम्परा छपी हे वह नवीन कल्पित है भर किसी पअनभिज्ञ 
पुरुष ने उसमें स्वामी जी के नाम से छुपा दी है। इस पद्धति में अ्रन्य कितने हो विषय स्वसम्प्र- 
दाय विरुद्ध छापे गये हैं शीघ्र ही में उसका सशोधन करके इस्तलिखित प्राचीन प्रति के 
अनुसार प्रकाशित कराऊँगा ।! 


रामानन्द स्त्राप्ती के अन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता १०९६ 


के विविध विषय एवं विस्तार हैं। अ्रन्त में यह भी कहा गया है कि पूर्वाह्न तथा 
अपराह में पूर्ण विधि से नित्य ही श्री रामाचंन करना चाहिए | 


गीता-भाष्य---सगवदाचार्य ने अपने ग्रन्थ रामानन्द-द्ग्विजय* की भूमिका 
में स्वामी जी कृत किसी 'गीतासाष्यः की सूचना दी थी | उन्होंने यह भी 
लिखा था कि इसके सात अध्यायों का ही पता चला है। कदाचित्‌ इसी सूचना 
के आधार पर “आनन्द-भाष्य' की भूमिका" सें पश्डित रघुवरदास वेदान्ती जी 
ने स्वामी रामानन्द द्वारा लिखित गीताभाष्य की विशेषता बतलाते हुए लिखा 
था, 'श्रुतिसूज्ञानुसारिसुगमव्याख्यानसमन्वितं परभक्तिप्रकाशनपर |? इसके पूर्व 
ही लेखक लिख चुका है, “इमेच श्रीमदाच।रयभगवत्पादाः आनन्दभाष्यम्‌ उपनिष- 
दूभाष्यम गीताभाष्यम्‌ वेष्णव-मताब्ज-भास्करश्रीरामाचनपद्धतिश्चेतीमे प्रन्था. 
विशेषानुपकाराय विरचयाचक्रे |?* किन्तु इस ग्रन्थ की न तो कोई हस्त- 
लिखित प्रति ही उपलब्ध है ओर न कोई प्रकाशित प्रति ही। नागरी-प्रचारिणी- 
सभा की खोज-रिपोर्ट” में एक भगवद्गीता-माषा रामानन्दक्ृत कही गई है, 
किन्तु संपादक पं० श्यामविहारी मिश्र के अनुसार ये रामानन्द, रामानन्द स्वामी से 
भिन्न हैं | ५० रामचन्द्र शुक्ल ने रामानन्द स्वप्मी द्वारा रचित कहे जाने वाले 
“भगवद्गीतामाष्य” के सम्बन्ध में कहा है, “इधर साम्प्रदायिक भूंगड़ों के 
कारण कुछ नए ग्रन्थ रचे जाकर रामानन्द जी के नाम से प्रसिद्ध किए गए हैं-- 
जैसे ब्रह्मसूत्रों पर आनन्दभाष्य और भगवद्गीताभाष्य-जिनके सम्बन्ध में सावधान 
रहने की आवश्यकता है |? वर्तमान रामानन्द-सम्प्रदाय में शुक्ल जी द्वारा कथित 
मनोवृत्ति पर्याप्त मात्रा में पाई जाती है, अतः यह असम्भव नहीं कि कुछ लोग 
इस प्रकार के किसी गीताभाष्य के लिखने का प्रयास कर रहे हों । अ्रभी तक 
तो यह ग्रन्थ प्रकाश में आया ही नहीं है ओर न तो रामानन्दी विद्वानो को ही 
इस प्रकार के भाष्य का पता है। श्रतः इस ग्रन्थ का उपयोग हम अपने अध्ययन 
में न कर सकेंगे | 


उपनिषद्‌ भाष्य--पं ० रघुवरदास वेदान्ती ने शआनन्द-भाष्य” की भूमिका 


१--रामानन्द-दिग्विजय-भूमिका, ए० २५। 

२--आनन्द-भाष्यम्‌-भूमिका, ए० १७। 

३-वबही । 

४--ना० प्र० स० खोज रिपो 2, सन १३०९-१०-११। संपादक-पं ० श्यामविहारी मिश्र । 
५-हिन्दी साहित्य का इतिहास-पं० रामचन्द्र शुक्ल, नवीन संस्करण, ए० ११६ | 


११० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


में रामानन्द स्वामी जी द्वारा लिखित उपनिषद्‌ भाष्य की सूचना दी है ।'* 
इनके अनुसार इस ग्रन्थ की विशेषता है, परेषां दर्व्याख्यानेन मालिन्यमुपगतानां 
अतीनां विशुद्धार्थ-प्रकाशन-परम्‌ ।? और स्वय आनन्द-भाष्य?* में इस प्रकार का 
उल्लेख मिलता हे : “इत्याद्मननेकश्रुतिभिः परमात्मनः सर्वोत्कृष्टदिव्यश्ञानादिमत्वेन 
न क्वापिनिर्विशेषप्रतिपाठ कल्वम। एतच्रतत्तदपनिषद्ठिवेचनायां स्पष्टीकृतमस्माभिरिति 
तत एवावगन्तव्यं विशेधाथिभिरतोडत्र विरम्यते ॥”? यदि आनन्द-भाष्य” को स्वामी 
रामानन्द कृत मान लिया जाय, तब अवश्य ही यह उल्लेख कुछ महत्वपूर्ण हो 
सकता है, अन्यथा नही। न तो इस ग्रन्थ ( उपनिषद्भाष्य ) की कोई प्राचीन 
हस्तलिखित प्रति ही उपलब्ध हैं और न यह ग्रन्थ प्रकाश में ह्वी आया है। 
वस्तुतः रामानुज--सम्प्रदाय से रामानन्द का कोई भी सम्बन्ध न सिद्ध करने के 
आन्दोलन के फलस्वरूप जब “आनन्द-भाष्य? प्रकाशित किया गया, तभी 'उपनिषद्‌- 
भाष्य” अथवा “गीताभाष्य” की सूचना तो दे दी गई, किन्तु अज्ञात कारणों से वे 
श्रब तक प्रकाश म न आ सके | जो हो, जब तक ये अन्थ प्राप्त नहीं हो जाते, 
तब तक उनके सम्बन्ध म कुछु भी मत देना उचित नहीं । वेदान्ती जी के 
अतिरिक्त श्रन्य किसी भी विद्वान ने इस ग्रन्थ की सूचना नहीं दी है | 


आनन्द-भाष्य--श्रानन्द-भाष्य के प्रकाशन ने रामानन्द-सम्प्रदाय के अध्य- 
यन-क्रम में एक अत्यन्त ही महत्वपूण परिस्थिति उत्पन्न कर दी है। विद्वानों ने 
इस प्रकाशन को प्रारम्भ से ही सन्देह की दृष्टि से देखा है ओर आज तक सभी 
विद्वान एक स्वर से इस ग्रन्थ को स्वामी रामानंद कृत नहीं मानते । परिस्थिति 
तो यह है कि स्वयं रामानन्द-सम्प्रदाय मे श्रनेक विद्वान ऐसे हैं जो इस भाष्य 
को आधुनिक रचना के रूप में ही स्वीकार करते हैं | उनके अनुसार स्वामी जी ने 
किसी भाष्य की रचना नहीं की थी। हिन्दी साहित्य के भारतीय इतिहासकारों 
ने इसे संदिग्ध दृष्टि से ही देखा है। अतः इस भाष्य के सम्बन्ध मे किसी भी 
निश्चित्‌ निष्कष पर पहुँचने के पू् हमें दोनो पक्षो--इसको प्रामाणिक-श्रप्रामा- 
णिक मानने वालो-के तर्कों को भलीभाँति समर लेना चाहिए । 

आलनन्द-भाष्य को प्रामाणिक मानने वाले विद्वानों के मत--सबे- 


प्रथम हम इस माष्य के भूमिका-लेखक प० रघुवरदास वेदान्ती के मत को 
उपस्थित क़रेंगे | संक्षेप में वेदान्ती जी के विचार निम्नलिखित हैं :-- 


१--आनन्द-भाष्य, भूमिका, प० रघुबरदास वेदान्ती, पृ० १७। 
२--आननन्‍्द-साष्य-जन्मायभधिकरणम्‌ , अध्याय १, पा० ९, ए० २६ । 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता १११ 


भाष्य-निर्माण का कारणु--समस्त भारत का पर्यटन करने के पश्चात्‌ 
रामानन्दं जी जब काशी में स्थायी रूप से निवास करने लगे तब उन्हें विशिष्टा- 
द्वैत सिद्धान्त के प्रचार करने की चिन्ता हुईं । प्रारम्भ में केवल एक ही श्री सम्प्र- 
दाय था जो अनाठिकाल से अनवच्छिन्न रूप से चला आ रहा था। कालान्तर मे 
मन्त्र, उपास्य, उपासना, आचार आदि के भेद से इस मूल श्रीसम्प्रदाय में दो 
शाखाएं हो गईं । एक शाखा में राममन्त्र ही मुख्यमंत्र था और उपास्य श्री 
भगवान्‌ राम थे, दूसरी शाखा का मुख्यमंत्र नारायणमंत्र हुआ और उपास्य थे 
भगवान्‌ नारायण । अनेक विश्न-बाघाओश्रों के कारण रामसम्प्रदाय छिन्न-भिन्न 
हो गया और इस सम्प्रदाय के अनेक उपासक दूसरे सम्प्रदायों के श्राश्रय में चले 
गए:। इन उच्छु खल राम-सम्प्रदायानुयायियों को श्री सम्प्रदाय की दूसरी शाखा 
ने शास्त्रबल से अपने सम्प्रदाय में मिला लिया और अनेक महत्वपूर्ण पग्रन्थ- 
रनो की रचना कर यह नारायणीय शाखा बहुत ही प्रसिद्ध हो गद्दं | अतः 
रामशाखा क्रमश: शिथिल होने लगी । इसके रहस्य-ग्रन्थ लुप्त होने लगे | फल- 
स्वरूप अधिक समय व्यतीत हो जाने पर रामशाखा नारायणीय शाखा में घुल- 
मिल कर उससे अपना अभिन्नत्व स्थापित कर बैठी । फलतः श्री राममन्त्र के 
साथ ही श्री नारायणमन्त्र की समानता भी स्वीकार कर ली गई । रामसम्प्रदाय 
के अनेक ग्रन्थ विनष्ट कर दिए गए, । पूर्वांचाययों द्वारा प्रणीत श्रैतस्मात्ते ग्रन्थ 
भी अन्धकार के गह्वदर मे फेंक दिए. गए।। रामसम्प्रदाय की इस परिस्थिति से 
रामानन्द छुब्ध हो उठे | अ्रतः उन्होने हनुमान्‌, ब्रह्मा, वसिष्ठ, पराशर, व्यास, 
शुक, पुरुषोत्तम, गगाघर श्रादि प्रमुख आचार्यों की वेदान्त-विषयक धारणा 
के अनुगुण दी आनन्द-भाष्य की रचना की | विशिष्टाद्वैत प्रतिपादक श्री वैष्ण॒व- 
सवस्व यह भाष्य विद्वानों द्वारा अ्रविदित नहीं है । 


भाष्य के प्रकाशन पर किए गए आक्तेपों का उत्तर--इस भाष्य को 
अनेक विद्वान्‌ नवीन कृति ही मानते हैं, स्वामी रामानन्द प्रणीत नहीं | परिडत 
रघुवरदास वेदान्ती ने इसका उत्तर भी भूमिका में दिया है। उनके अ्रनुसार--( १) 
कुछ लोगों का कहना है कि आनन्द-भाष्य अभिनव-परम्परा का प्रचार करने 
वालों की ही कृति है, रामानन्द स्वामी की कृति नहीं | विशिष्टाद्वैत-मत-प्रतिणदक 
श्री भाष्य के रहते हुए श्रानन्द-भाष्य की आवश्यकता ही क्‍या थी १ २--अथवा 
यदि यह ग्रन्थ स्वामी रामानन्द प्रणीत ही है तो लोक मे इसका आज से पूर्व 
प्रचार ही क्‍यों नही था ! आधुनिक नवीन परम्परा के प्रचार के पूर्व तो इसका 
किसी ने नाम भी नहीं सुना था । वेदान्ती जी ने इन प्रश्नो का उत्तर इस प्रकार 
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दिया है। (१) पहला कारण केवल अनुमानाभ्रित है, अतः वह प्रमाणु-कोटि मे 
नहीं*आ सकता । फिर लोक म रामानन्द द्वारा रचित यह ग्रन्थ उपलब्ध होता 
ही रहा है | सुधियों के पुस्तकालयों मे यह ग्रन्थ सुरक्षित रखा पाया गया है। 
श्रीरामानन्दीयों को इस ग्रन्थ का सम्यकज्ञान था। रामानुजीयों को इसका ज्ञान 
नहीं था, इसके प्रमाण नहीं मिलते | यदि यह कहा जाय कि कुछ वैष्ण॒वों को 
इस ग्रन्थ का पता नहीं था तो इसी युक्ति से इच्छा न रहते हुए. भी यह मानना 
पड़ेगा कि श्री भाष्य रामानुज कृत नहीं। यदि विशिष्टाद्वैत मत से पूर्ण श्री 
वेष्णुवमताब्जभास्कर आदि रामानन्द स्वामी प्रणीत ग्रन्थ पहले से मिलते रहे हैं, 
तब यह कहना निराघार है कि श्री भाष्य के रहते हुए विशिष्टाद्वैतवादी 
आनन्द-भाष्य की क्या आवश्यकता थी ! एक अश की समानता होने मात्र से 
आनन्द-भाष्य की रचना श्रनावश्यक नहीं सिद्ध की जा सकती । 


२--वेदान्ती जी ने श्रागे कुछ ऐसे विद्वानों का मत दिया है जो यह कहते 
हैं कि 'इतिहासकारों के मत से रामानन्द स्वामी ने केवल श्रीवेष्णवमताब्ज- 
भास्कर और श्री रामाचनपद्धति की रचना की है, आनन्दभाष्य की नहीं |? 
उनका यह प्रयास वेदान्ती जी के मत से पयोधरघाराप्रपात से पांतित विन्दओ्रों 
को पकड़ कर अम्बर पर चढ़ना मात्र है। श्राधुनिक इतिहासकारों का मत अ्रप्रा- 
माणिक है, क्योकि रामानन्द-सम्प्रदाय म॑ श्रानन्द-भाष्य संदेव उपलब्ध होता 
रहा है। फिर आधुनिक इतिहासकारों का मत प्रमाणाभाव म ठौक भी नहीं 
होता है । 


कुछ लोगों का यह कहना कि नवीन परम्परा के लिए. प्रमाण की खोज 
करते समय आधुनिक विद्वानों ने ही इस ग्रन्थ की रचना की है, वेदान्ती जी 
के मत से नितान्त ही अनुचित है। वेभव-सम्पन्न व्यक्तियो के णहो मे अनेक 
वस्तुएँ. गुप्त पड़ी रहती हैं। यदि अधिक उपयोग मे आने वाली बस्तुश्रों के 
अतिरिक्त कोई मूल्यवान्‌ पदार्थ गुप्त ही पड़ा रहे अथवा यदि किसी वस्तु का 
उपयोग अधिक करते-करते गृहपति उसे जीणु समझ कर घर में सुरक्षित रूप से 
रख दे और उसी प्रकार की श्रन्य वस्तुशो से काम चलाबे तो कोई क्‍या यह 
कह देगा कि ग्ह॒पति के पास श्रमुक वस्तु थी ही नहीं ? श्रथवा यदि कोई वस्तु 
कभी घर में अद्ृष्ट हो जाय और ग्रहपति दूसरी उसो ढंग की वस्तु से काम 
चला ले, किन्तु कालान्तर में वह वस्तु उसे फिर मिल जाय तो क्या यह कहा 
जायगा कि गहपति के घर में उस वस्तु का अभाव था! इसी प्रकार आनन्दभाष्य! 
किसी विद्वद्दर की मब्जूषा में कुटिल कीटजुष्ट रूप में सुरक्षित था और शआ्रवश्य- 
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कता पड़ने पर प्राप्त हो गया । जब तक किमी वस्तु का उपयोग नहीं होता, 
तब तक ही उसे ढेंढ़ने का कोई प्रयाम नहीं किया जाता। श्रावश्कता 
आविष्कार को जननो है । आवश्यकता पड़ने पर यदि “आनन्द-भाष्यः खोजियों 
को प्राप्त हो गया तो इसमे आ्राश्चय ही क्‍या है ? फिर लब्ध-प्रचार-ररग्परा 
भी नवीन नहीं है| इसका निरूपण श्रग्नाचाय प्रभ्नति विद्वानों ने पहले ही कर 
दिया है । 


आानन्द-भाष्य नाम का कारण--इस सम्बन्ध में वेदान्ती जी ने निम्न- 
लिखित अनुमान लगाए हैं :--- 


१--ब्रह्म का आनन्द प्रमुख गुण है। अतः आनन्द पदाभिधेय्त्रह्म के नाम 
पर ही इस भाष्य का नाम रखा गया होगा। 


२--इसका नाम कदाचित्‌ रामानन्द स्वामी के नाम पर ही पड़ा हो, जिस 
प्रकार श्रीरमानुजभाष्य अथवा श्री शाकरभाष्य आदि भाष्यो के नाम उनके लेखको 
के नाम पर पड़े । 


ग्रन्थ की हस्तलिखित ग्रतियाँ--वेदान्ती जी ने जिन हस्तलिखित प्रतियों 
के आधार पर इस ग्रन्थ का संशोधन किया है, उनका उल्लेख उन्होंने इस 
भूमिका में किया है। पहली प्रति तो 'सुखद समीरकाश्मीरजनपद्निवासरसिक? 
उनके आचाय ने वेदान्त मे उनकी कुछ गीत देखकर उन्हें दी थी। उस समय 
वेदान्ती जी न्याय-वेदान्त अ्रध्ययन में निरत थे, अतः उसका उपयोग वे न कर 
सके । जब रामानन्द-सम्प्रदाय को स्वतन्त्र मानने में लोगो ने आपत्ति की तब 
धुरु-पुस्तक-भवन? से उन्होंने इस भाष्य को निकाल कर प्रमाण स्वरुप रखा | 
वेदान्ती जी के अनुसार इस प्रति मे अशुद्धता तो नही है, किन्तु अनेक अक्षर 
मिट गए हैं। कश्मीर के किसी वेणीराम नाम के परिडत ने राजकीय 
पुस्तकशाला के लिए. सं० १८६७ में इस ग्रन्थ की प्रतिलिपि की थी । 
इस अन्थ की दूसरी प्रति उन्हें अयोध्या में आए हुए किसी नैषाली 
वैष्णव ने अपने स्थान से लाकर दी थी। यह वैष्णव वेदान्ती जी को हरिहर- 
क्षेत्र में मिला था। सामयिक वार्ता-प्रसंग मे ही उसने यह सूचना दी कि उसके 
यहाँ रामानन्द-भाष्य की हस्तलिखित प्रति बतंमान है | वेदान्ती जी के अनुमार इस 
प्रति के अन्त में यह लिखा हुआ है :--इति श्रीमदानन्दनामकेश्रीरामा- 





१ - आनन्दसाष्य-संशोषक रघुवरदास वेदांती, भूमिका, पृष्ठ २१। 
छः 
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नन्दभाष्ये चतुर्थो्ध्यायः समाप्त: | श्रीसीतारामापंणुमस्तु | सं० १८३५४ लि० प० 
रामसंवकदासवैष्णवेन ।? यह प्रति भी खण्डिताक्षरों से पूरे है | 

इन दोनो ही प्रतियो के आधार पर वेदान्ती जी ने इस ग्रन्थ का संशोधन 
किया है, किन्तु जहाँ दोनो ही प्रतियों मे कुछ शब्द खण्डित हो गए, हैं, वहाँ 
उन्हें ने स्वतंत्र बुद्धि का प्रयोग भी किया है । वे स्व्रयं लिखते हैं :-इदन्त्वाचच्महे- 
पुस्तकद्वयमासादायि स्वीयबुद्धिवेशबद्यानुगुएूं. यथासाध्यं संशोध्येदमुपहियते 
भवद्भ्योभाष्यरत्नम्‌ । परमुपलब्धयोहयो: पुस्तकयोरेकस्य विशुद्धल्वेंडप्यतिजीणु- 
त्वाद्विगलिताह्षरत्वाच्चापरपुस्तकसाहाययनैव सबंथा दुर्वाच्यमपि विशुद्ध पुस्तक- 
पाठं दर्श दर्शे सशोध्य सत्यप्यपरस्मिन्‌ पुस्तके क्वश्चित्राठभेदेड्यमेवषाठः स्थापितः 
एवम्स्थिते सभावयामः क्वचित्संदिग्धार्थतापिपदे वाक्ये व सम्पद्यतेति ।?* 

भगवदाचायं का सत--परिडत रघुवरदास वेदान्ती की ही भाँति 
रामानन्द-सम्प्रदाय के दूसरे प्रसिद्ध विद्वान्‌ भगवदाचार्य भी “आनन्द भाष्यः को 
रामानन्द स्वामी कृत ही मानते हैं । उनके मत को मै यहाँ उन्हीं के शब्दों में 
उद्भुत कर रहा हूँ :- 

“वह आनन्दभाष्य जिसे महान्त रघुवरदास जी ने प्रकाशित कराया है 
वह राभानन्द स्वामी जी का बनाया हुआ है ही नहीं | वह तो महान्त रघुवराचाय 
का बनाया हुआ हैं यह बात श्री रघुवर जी ने मेरे पास अपने एक पन्न में लिखी 
है, मे उस पत्र को किसी भी सभा में रख सकता हूँ ।?* “रघुवरदास या तो 
यह बता दें कि वस्तुतः उन्होंने इस भाष्य को बनाया है और या तो यह्द स्पष्ट 
कर दें कि मैने व्यथ की प्रशंसा इकट्ठी करने के लिए भक्ूठ ही अपने को आनन्द- 
भाष्य का कर्ता लिख दिया है--निणंय तो आज यह करना है कि रघुवरदास 
कह्दते हें कि मैने इस भाष्य को बनाया हैं उनका यह कहना सत्य है या 
नहीं (--उनसे स्पष्ट लिखबा लिया जाय कि उन्होने उस पत्र में अपने को 
आनन्द भाष्य का कर्ता लिख कर सम्प्रदाय का बहुत बड़ा अपकार केवल भ्रम, 
प्रमद, और विप्रलिप्सा से ही किया है |......सर्व साधारण और विशेषकर 
वाह्म विद्वानों के भ्रम और शंका को दूर करने के लिए आनन्द-भाष्य को उस 
प्राचीन प्रति को जिस पर से श्रहमदाक्ाद वाला संस्करण छुपा है--एक ऐसे 
स्थान पर कुछ दिनों के लिए रख दिया जाय जहाँ पर सभी विद्वान उसे देख 


९--बहढ़ें।, पू० २२ | 
२--तल्वदर्शी वर्ष ४, अंक १२, ए० ५, सन्‌ १६३२ ई० । 
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कर अपना भ्रम मिटा सके तथा सरकारी ए्सपट के द्वारा उसकी जाँच करा 
कर उसकी प्राचीनता की पुष्टि करा देनी चाहिए |......-इस अज्ञानता कौ अन्त 
तो हो जाना चाहिए. कि हम और आप कह दे कि यह प्राचीन है तो बह 
प्राचीन हो जायगा | प्राचीनता की परीक्षा के लिए नए-नए. उपाय बन गए हैं | 
उन पर यदि “आनन्द-भाष्य”ः न टिक सका तो वह सम्प्रदाय के हित के लिए 
सवथा श्रक्षम वस्तु सिद्ध होकर रहेगा ।”* 


ऊपर के उद्धरण से यह स्पष्ट है कि भगवदाचाय को रघुवरदास जी ने 
अपने एक पत्र द्वारा सूचित किया था कि “आननन्‍्द-भाष्यः वस्तुतः उनकी ही 
रचना है। स्वय भगवदाचाय ने भी रघुवरदास वेदान्ती द्वारा प्रकाशित अन्थ को 
पूर्णतया प्रामाणिक नहीं माना है। स्वसम्पादित श्री वैष्णबमताब्जभास्कर की 
भमिका में वे लिखते हैं, “श्री रामानन्द-सम्प्रदाय में बिन्द-श्री के प्रवतंक या 
प्रचारक श्री स्वामी रामप्रसादाचायं जी महाराज ने वेदान्त-सूत्रो पर एक बृहद- 
भाष्य लिखा था जिसका नाम “जानकी भाष्य? था, जो अब कुछ वर्षों से प्रकाशित 
भी हो चुका है । उसकी हस्तलिखित कितनी ही प्रतियाँ भी यन्न-तन्न उपलब्ध 
हैं और चाहे जब किसी भी कोट मे उपस्थित की जा सकती हैं | उसी 'जानकी- 
भाष्य' को अत्यल्प परिवतंन के पश्चात्‌ “आनन्द-भाष्यः बना कर अ्रहमदाबाद 
में छुपवा कर प्रकाशित कर दिया गया है। उसके सम्बन्ध में तत्वदर्शी मे विवे- 
चना-पूर्ण लेख भो निकल चुके हैं। उन लेखों ने सम्प्रदाय की स्थिति को निर्बत् 
बना दिया है। जब तक प्रामाणिकों के समक्ष प्रामाणिक रूप में यह न सिद्ध 
कर दिया जाय कि यह “आनन्दभाष्य? 'जानकीभाष्यः का ही रूपान्तर नहों 
है तब तक आनन्दभाष्य? श्री रामानन्द स्वामी जी महाराज-प्रणीत है, यह कभी 
माना या मनाया नहीं जा सकता। अब हमारे सम्प्रदाय में पाप का बहुत बढ़ा 
कृप तैयार हो गया है | इस कूर मे श्री रामानन्द सम्प्रदाय अपने अज्ञानी और 
अविचारी सेवकों के कारण ड्रब कर समाधि ले लेगा ।”* इस उद्धरण से भी 
स्पष्ट है कि जहाँ भगवदाचार्य “आनन्दभाष्य? को स्त्रामी रामानन्द प्रणीत ही 
मानते हैं, वही उन्होने इस बात का भी संकेत किया है कि परिडत रघुवरदास 
वेदान्ती द्वारा प्रकाशित भराष्यः शत-प्रतिशत प्रामाणिक नहीं दे | इसी क रण 
उन्होंने इस 'भाष्य”ः का चतुर्थ अ्रध्याय? स्वतन्त्र रूप से हिन्दी अनुवाद सहित 


१--तलदरशी-सं ० भगवदाचार्य, वषे ७, अंक ७, सन्‌ १६३६८ ६०, पृष्ठ ६-७ । 
२-ओ वेष्णवमताब्जम,स्कर, सं० भगवदाच,र्य, संवत्‌ २००२ वि०, पृ० १२ । 


॥ 


११६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रकाशित कराया है | उसकी भमिका में वे लिखते हैं :---/ अनन्त श्रीयुक्त स्वामी 
श्री रापानन्दाचार्य जी महाराज कृत ब्असूत्रो का आनन्दभाष्य? मुद्रित हो 
चुका है ।...मुद्रित गन्थ सशोधक महाशय की अनवधानता से अत्यन्त अशुद्ध 
है ।...तब्र मैने अपने पुस्तकालय का आनन्दभाष्यः निकाला जो कि मुमे 
मेरे पूज्य श्री गुरु महाराज जी से प्राप्त हुआ है । उसके अनुसार इस मुद्रित 
भाष्य के पाठ मे अनेक स्थलो पर श्रत्यन्त अन्तर है | मुझे मेरे अन्थ का ही 
पाठ शुद्ध और उचित ग्तीत हुआ | अतः इस “आनन्द-प्रपा? सहित भाष्य में मैने 
अपने ग्रन्थ का ही पाठ रक्‍्खा है |...मैंने विचार किया कि यदि इस पाठान्तर 
को अपने सम्प्रदाय के अन्य विद्वानों को दृष्टिगत कराये बिना मुद्रित करा देता 
हूँ तो मुझमे भी वैसी ही एक बड़ी भारी भ्रान्ति हो जावेगी जैसी श्रान्ति अहंकारी 
पुरुष अनेक बार करता है। श्रतः मै अ्रयोध्याजी आया |... श्रन्त में सब विद्वानों 
(पं० रामबल्लमभाशरण, पं० सरयूदास जी, वासुदे्‌वदास, प० रामप्रदा्थ दास) ने 
मेरे ही ग्रन्थ के पाठ को समीचीन और उचित म'न कर मुद्रित कराने का परामर्श 
दिया। मेरे 'आनन्दभाष्यः मे ब्रह्म-सूत्र की प्रमिताक्षरा नाम की एक अन्य 
व्याख्या भी लिखी हुई हैं जिसके कर्ता श्री देवाचार्य जी महाराज हैं जो आनन्द- 
भाष्यकार रामानन्द स्वामी जी महाराज से कई पीढ़ी पूब के हैं। श्री नाभा जी 
के 'भक्तम'ल” मे भी जिनका नामोल्लेख है |...सह्ल वर्षों से भी प्राचीन यह 
प्रभताह्षगा बृत्ति आज भी साम्प्रदाय्रिकों के प्राचीन पुस्तक-संग्रहालयों में उपलब्ध 
है। आनन्दभाष्यः का यही मूल होना चाहिए ।?* 


इस सम्बन्ध में भगवदाचार्य ने ज्योतिषप्रकाश प्रेस, काशी से प्रकाशित 
थआनन्दमाष्यः के चतुर्थ अध्याय का भी उल्लेख किया है। खेद है कि यह 
प्रति अब अप्रप्य हो गई है। 


भगवदाचार्य के उपयुक्त वक्तव्यों से निम्नलिखित निष्कर्ष निकलते हैं :-- 
१--अ्रह्दमदाबाद की प्रति ( महान्त रघुवरदास द्वारा संपादित ) का पाठ श्रत्यन्त 
अशुद्ध है । २--भगवदाचार्य को लिखे गए एक पत्र में रघुबरदास ने “अआनन्द- 
भाष्य? को निज-कृति कहा हैं। ३--रघुबरदास का यह कथन भगवदाचार्य के मत 
से कवल भ्रम, प्रमाद, और विप्रलिप्सा-बश किया गया है | वस्तुतः उनके इस 
कथन मात्र से यह अन्थ उनकी कृति नहीं हो जायगा | ४--फिर कुछ लोगों का 
(-अननन्‍्द॒भष्य- चतुे अध्याय--आनन्दप्रपा टौका सहित, सं० भगवदाचार्य, 
भू/भका ए० २ | 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता ११७ 


यह कहना कि अहमदाबाद से प्रकाशित आनन्‍्दभाष्य” जानकीमाष्य ( लेखक 
रामप्रसंदाचार्य ) का दी सक्तिप्त रूपातर है, वस्तुतः ठीक नहीं है । ५-भगवदाचार्य 
के पास “आनन्दभाष्य? की एक गुरुदत्त प्रति है; उसके पाठ को अब के तत्कालीन 
सभी विद्वान प्रामाशिक मानते थे और उसी के आधार पर उन्होने 'आनन्दमाष्यः 
के चतुथ अध्याय का प्रकाशन कराया है। ६-आनन्दभाष्यः का मूल कदाचित्‌ 
रामानन्द के कई पीढ़ी पूर्व के आचाय देवाचार्य कृत ब्रह्मसूत्रो की प्रमिताक्ष॒रा 
व्याख्या है, जो भगवदाचाय के गुरुदत आपनन्दभाष्य' में लिखी मिलती है | 
आतनन्दभाष्य को अप्रामाणिक मानने वाले विद्वानों के मत-- 
आनन्दभाष्य को अप्रामाणिक मानने वाले विद्वानों में रामानन्द-सम्प्रदाय के ही 
एक प्रमुख विद्व/न्‌ पगेइत रामटहलदास थे । उन्होने आनन्दभाष्य” के प्रकाशित 
होने के ( स० श्६्८६ विं० ) दो वध पूब (सं० १६८४ वि० ) ही अपने 
ग्रन्थ श्री वैष्णवमताब्जभास्करः में लिखा था, “सुना जाता है कि नूतन 
परम्पराकार मद्दशयगण श्री रामानन्द स्वामी जी के नाम से नूतन वेदान्तमाष्य 
भी तैयार कर रहे हैं | करे, किन्तु विश्व के त्रेकालिक विद्वान इतिहासकारों ने 
तो यही निश्चित्‌ किया है कि उक्त स्वामी जी के दो ग्रन्थों के अतिरिक्त अन्य 
ग्रन्थ हैं ही नहीं। अब उनके नाम से भाष्य लिख कर प्रकट करना मानो उनके 
महत््व व प्रभाव को उड़ा देने का ही ढग है | क्योकि वतमान एवं भविष्य के 
भव्य-विद्वान्‌ यह तो अवश्य ही क्यो न कहेगे कि श्री स्वामी जी भाष्य नहीं 
लिख सके । अतः पॉच सौ वर्षों के पश्चात्‌ उनके नाम से आज तैयार किया 
गया । यदि कहूँ का इंट कही का रोड़ा भानुमती का किस्सा जोड़ा? वाली 
कहनावट के अनुसार कुछ जोड़-जाड़ के कथड़ी तैयार भी कर लेँ, किन्तु श्री 
रामानन्द स्वामी जी का बल, प्रताप, अलौकिक विद्वत्ता, अतुलशक्ति, प्राचीनाचाय- 
निष्ठा, श्री साम्प्रदायिक सिद्धान्त, रहस्य एवं बाद, तत्वज्ञान तथा क्षमा, शान्ति, 
सत्यता, न्यायपूण सभ्यता, अष्टांग योगमय सिद्धता, जिकालज्ञा, अपरिमित ऐश्वय, 
लोक-प्रियता इत्यादि महान गुण आज के नूतन भाध्यकारों में क्यो होने लगेगे। 
उन हमारे पूर्वाचाय जी का सहस्लाश भी तो किसी मे नहीं है तब उनको समता 
करना एवं कथनी आप कयथैंगे और नाप श्री स्वामी जी का लगावेंगे यह कितनी 
कालिमा है ! .....आल इंडिया मे हजारों नही लाखो विद्वान हो चुके हैं किन्तु 
इन विद्याभास्कर जी (पंडित भगवत्‌ दास-अब्न भगवदाचाये ) को छोड़ कर किसी 
ने भी श्री अग्बा जी को बद्ध नही लिखा | जिन्हे तत्वत्रय मात्र का भी ज्ञान नहीं 


१-- था वेष्णवमताब्जभास्कर-सम्पादक पडित रामटइल दास, पृष्ठ १३१-३२। 


श्श्ध् रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


वे भाष्य लिखने में क्योंकर सफल होगे १ अस्तु | आप भाष्य लिखें किन्तु उसके 
प्रथम आप अपने मस्तिष्क में अक्ल की लेखनी से हमारा भी एक मंत्र अंकित 
कर लेवे वह यह कि 'सजीव-निर्जीव जड़-जीवात्मक इस जगत्‌ का ब्रह्म सद्दारक 
परिणामी उपादान है अर्थात्‌ ब्रह्म के शरीर-स्थानीय जड़ वस्तु के द्वार परिणाम 
होता है |? एवं चरमात्रधान अर्चिरादि मोक्ष-माग सिद्धान्त श्री पूर्वाचार्यों के 
अनुगमन विशिष्टाद्ैत मानोगे तो बलात्करेण गलहस्तम्बनतया श्री भाष्यकार 
के सिद्धान्त अनुयायी बने ब्रिना त्रिकाल में भी नहीं रह सकोगे | यदि इन 
( मध्य, शद्धाद्वैत, भेदामेद, अ्रद्वैत ) उपरोक्त किसी भी सम्परदाय-सिद्धान्त की 
लेशमात्र भी छाया छू जायगी तो किसी-न-किसी सम्प्रदायाचाय के अनुयायी 
बने बिना छुटकारा कभी क्यो होगा ? हम तो यह स्पष्ट कह देते हैं कि जिन्होंने 
नव्य परम्परा जिस मशीन से ढटाली उसी मशीन से नव्य-भाष्य भी क्‍यों न दाल 
दिया जाय ९१? 


पंडित रामटहलदास के उपयुक्त वक्तव्य से निम्नलिखित निष्कर्ष निकलते 
हैं। (--आनन्दभाष्य के सम्बन्ध में सं० १६८४ वि० तक विद्वानों को कोई 
ज्ञान नहीं था। २--इस 'भाष्यः की रचना नूतन परम्पराकारों की देन है, स्वयं 
रामानन्द ने कोई भाष्य नहीं लिखा | ३--प्रायः सभी भाष्यों में किसी-न-किसी 
नवीन मत की स्थापना की गई है | यदि उनमें से किसी मत का अवलम्बन 
रामानन्द के नाम पर लिखे जाने वाले “भाष्य”ः में किया गया तो उस सम्प्रदाय 
विशेष से बिना अपना संबंध स्थापित किये निर्वाह न होगा। ४--रामानन्द 
स्वामी जैसी प्रतिभा के श्रभाव में जो भी 'भाष्यः उनके नाम पर लिखा जायगा 
वह विद्वत्तापूण नहीं हो सकता, श्रतः उससे स्वामी जी का नाम कलंकित 


ही होगा | 


आचाये रामचन्द्र शुक्ल का मत--आचार्य पडित रामचन्द्र शुक्ल के 
मत से इधर साम्प्रदायिक भगड़ो के कारण कुछ नए ग्रन्थ स्चे जाकर रामानन्द 
जी के नाम से प्रसिद्ध किए गए हैं--जैसे ब्रह्मसूत्रों पर “अ्रानन्दभाष्यः और 
“सगवद्गीताभाष्यः-जिनके संबंध में सावधान रहने को आवश्यकता है। बात 
यह है कि कुछ लोगों ने रामानुज-परम्परा से रामानन्द जी को बिलकुल स्वतन्त्र 


आचाय प्रमाणित करने के लिए उनके नाम पर एक वेदान्तभाध्य प्रसिद्ध 
किया है |" 


-+ाआकलन%्स ०५ 833 पन्या-ंअनर-पाअफपक नमक पनफन... पहनकवक 


१- हिन्दी सा० का शतह।स--रामचद्र शुक्ल--प्रृष्ठ ११६ | 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता १्शह 


डा० पीताम्बरदत्त बथ्‌ वाल का सत--वेदान्त-सूत्र पर आननन्‍्दभष्य 
नामक एक भाष्य उनके नाम से प्रचलित हुआ है। उसके शूद्राधिकार में शूद्र 
को वेदाध्ययन का अधिकार नहीं माना गया है। अ्रभी इस “भाष्य? पर कोई 
मत निश्चत्‌ करना ठीक नही है ।* आगे “आनन्दमाष्यः पर टिपणी लिखते 
समय बथ्‌ वाल जी ने फिर लिखा है--म॒ुमके विदित हुआ दै कि इस ग्रन्थ को 
स्वामी रामानन्द की असली रचना मान लेना अवंदिग्ध नहीं कहा जा सकता।* 


इसी प्रकार कल्याण के वेदान्त-अंक में प्रकाशित श्री वेष्णवदास त्रिवेदी के 
धश्री रामानन्दाचाय कृत श्री आनन्द-भाष्य” लेख पर सम्पादक महोदय ने निम्न- 
लिखित टिप्पणी दी है :--कुछ सम्भ्रान्त महानुभावो का दृढ़ मत है कि आनन्द्भाष्य 
श्री रामानन्द स्वामी द्वारा लिखित नहीं है। किन्ही आधुनिक सज्जन ने किसी 
कारणुवश इसे र्यकर श्रो रामानन्द स्वामी के नाम से प्रचारित कर दिया है। 
वे लोग इस मत के समर्थन में प्रमाण भी देते हैं। परन्तु हम इस विषय मे सबंथा 
अनभिज्ञ हैं, हम नहीं कह सकते कि इसमें कौन सी बात सत्य है और न कल्याण 
इस विवाद में पड़ना ही चाहता है। यह लेख इसीलिए, इस टिप्पणी सह्वित 
छापा गया है ।* 


ऊपर “आनन्दभाष्य” को प्रामाणिक तथा श्रप्रामाणिक मानने वाले प्रमुख 
विद्वानों के मत उद्धत किए. गए हैं| अब देखना यह है कि “आनन्दभाष्य” को 
अप्रमाणिक मानने वाले विद्वानों ने इसके सम्बन्ध में जितने आज्षेप किए हैं, 
उनका उत्तर भाष्य को प्रामाणिक रचना मानने वाले विद्वानों ने सम्यक्रीति से 
दिया है या नहीं ? आनन्दभाष्य के सम्बन्ध में निम्नलिखित सन्देह प्रकट किए. 
गए हैं :-- 

१--रामानन्द स्वामी ने किसी भाष्य की रचना नहीं की थी | यदि उन्होंने 
किसी भाष्य की रचना की होती तो उनके ही सम्प्रदाय में कम-से-कम उसका 
पठन-पाठन एवं पू्ण प्रचार होता । रामानन्द-सम्प्रदाय से पूर्व-सम्बन्धित पंडित 
रामटहलदास को इस “भाष्य” का कोई पता नहीं था। जिस समय उन्होने श्री 
“वैष्णुवमताब्जभाध्कर! का सम्पादन किया ( सं० शह६८्य४ वि० ), उस समय तक 
न तो “आनन्दभाष्य? की कोई सूचना ही विद्वानो को थी और न कोई प्रकाशित 
१-हिन्दी काव्य मे निर्गंण सम्प्रदाय-अनु० परशुराम चतुर्वेदी, ४० २६। 
२--वही, पृष्ठ ४०६ । 
३--कल्याण-वेदात-अंक, गीता प्रेस, सं० १६६३ बि०, पृष्ठ २७७ । 
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प्रति है उनके समन्ष थी। २--शरानन्दभाष्य”ः की रचना का सीधा सम्बन्ध उस 
आन्दोलन से है जो रामानन्द स्वामों को रामानुज-सम्प्रदाय से पुथक एवं स्वतंत्र 
श्री सम्प्रदाय” का एक प्रमुख आचाय सिद्ध करने के लिये 35 खड़ा हुआ है 
अ्रौर जिसके फल-स्वरूप रामानन्दी श्री सम्प्रदाय” को एक नूनन-गुरु-परम्परा 
का प्रचार किया गया है, जो अग्रस्वामी कृत कही जाती है। ३--किसी भी 
भ्रष्य”ः की रचना एक स्वतंत्र मत स्थापित करने के लिये को जाती है | यदि 
विशिष्टाप्वेत मत का ही समर्थन एवं प्रतिगदन करना था, तो आनन्दुणमप्या। 
को आवश्यऊऋता ही क्या थी ? श्री भाष्यः तो इस मत के समथन में लिखा ही 
जा चुका था | 


इन प्रश्नों के जो उत्तर प० रघुबरदास वेदान्ती ने दिए हैं, उनके लिए 
उन्होंने कोई दृढ़ प्रमाण नद्दी उपस्थित किए | उनके मत संक्षेप में निम्नलिखित 
हैं :-.! प्रथम प्रश्न का उत्तर देते हुए उन्होंने यह कहा है कि आनन्दभाष्य? 
का राम नन्‍्द सम्पदाय में प्रचार था और इस सम्प्रदाय के विद्वान उसका पठन- 
पाठन भी करते थे | यदि शाधुनिक इतिद्वासकारों को इस अन्थ का पता न हो तो 
इस कारण “भाष्य” को सत्ता ही निमूल नहीं हो जाती | श्रागे चल कर उन्होंने 
दो हृस्तलिखित प्रतियों का भी उल्लेस्व किया है, जिनके आधार पर इस अन्थ का 
उन्होंने संशोधन किया है । खेद है, अनेक प्रयास करने पर भी मुझे वे 
हस्तलिखित प्रतियाँ नहीं प्राप्त हो सकी | कम-से-कम अवध ( अयोध्या ) में इस 
ग्रन्थ की किसी भी हम्तलिखित प्रति का पता नहीं चला । फिर यह भी सत्य ही है 
कि स्वयं रामानन्द-सम्प्रदाय के ही किसी भी भूतकालीन विद्वान श्रथवा भक्त ने 
इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में कोई उल्लेख नहीं किया है। किती सम्प्रदाय का एक 
प्रवर्तंक विद्वान्‌ कोई अन्थ लिखें--विशेषकर भाष्य? जैसा महत्तपूर्ण ग्रन्थ--और 
उसके अनुयायी उसके सम्बन्ध में मोौनावलम्बन कर लें, इसे सहसा स्त्रीकार 
करते नहीं बनता । रामानन्द जैसे महत्वपूर्ण एवं प्रखर सुधारक का लिखा भाष्य 
केबल साम्पदायिकों के पुस्तकालयो मे पड़ा रह गया, यह स्वयं आश्चर्यजनक 
घटना है। २. फिर यदि यह मान ही लिया जाय कि साम्प्रदाय्रिकों में इस भाष्य 
का पठन-पाठन द्वोता ही रहा है, तो इसकी अ्रनेक हस्तलिखित प्रतियाँ उपलब्ध 
होनी चाहिए थीं | स्वयं रघुवरदास जी को बड़ी कठिनता से दो हस्तलिखित 
प्रतियाँ प्राप्त हों सकी थीं। जब तक ये हस्तलिखित प्रतियाँ भी विद्वानों के 
समक्ष उपस्थित नही कर दी जाती और उनकी प्राचीनता की पूर्ण परीक्षा नहीं 
कर ली जाती, तब तक 'श्रानन्द-भाष्य? को प्रामाणिक रचना मान लेना कद्दों तक 
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उचित होगा, इसका निणय स्वय॑ विद्दद्ग कर सकता है | फिर यदि भगवदाचार्य 
का यह कहना कि रघुवरदास जी ने अपने एक पत्र मे उन्हें यह सूचित किया 
है कि यह भाष्य! उन्ही की कृति है, ठीक हो तो इस प्रकाशित आनन्द- 
भाष्यः को सन्देह की दृष्टि से देखना उचित ही है। यदि भगवदाचाये 
वेदान्ती जी के इस कथन को उनका 'प्रमाद या भ्रम” मानते हैं और 
“आननन्‍्द-भाध्यः को स्वामी जी ही की रचना मानते हैं तो उन्हें भी अपनी गुरु- 
दत्त पुस्तक को विद्वानों के समजझ्ष रख कर उसकी प्रामाणिकता सिद्ध कर देनी 
चाहिये | जिस प्रमिताक्षरा-व्तत्ति को उन्होंने आनन्दभाष्यः का मूल कहा है, 
उसकी भी अन्य हस्तलिखित प्रतियाँ अप्राप्य हैं | स्वयं मगवदाचाय इस बात को 
स्वीकर करते हैं कि जब तक “आनन्द-भाष्य? की प्राचीन हस्तलिखित प्रतियाँ 
“एक्सपटून! द्वारा जाँच नहीं ली जाती, तब तक यह मनवा लेना कठिन है कि 
“आननन्‍्द-भाष्य? रामानन्द जी कृत ही है ! 


२-जहाँ तक द्वितीव आज्ञेप का प्रश्न है, स्वय रघुबरदास वेदान्ती 
यह स्वीकार करते हैं कि आनग्द-भाष्य की खोज का मूल कारण परम्परा-सम्बन्धी 
प्रश्न ही था । जच्र तक रामानुज-सम्प्रदाय से रामानन्द-सम्प्रदाय को असम्बद्ध 
मानने का प्रश्न नहीं था, तब तक न तो किसी साम्प्रदायिक-भाष्य की खोज ही 
की गई और न ऐसे ही ग्रन्थो को देंठा गया जिनमे रामानन्दी-सम्प्रदाय में मान्य 
सिद्धान्तों का विवेचन हो | कारण स्पष्ट था | गमानन्दी विद्वान श्री भाष्यः का 
पठन-पाठन करते थे और केवल आचार-सम्बन्धी स्वतन्ज्रताश्रों को छोड़कर अन्य 
सभी दृष्टियों से अपने को वे रामानुज-सम्प्रदायान्तगंत मानते थे | अपने श्रनेक 
लेखों में स्वयं मगवदाचार्य ने इस बात का उल्लेख किया है कि उनके रंगमंच 
पर आने के पूतर रामानन्दी साधु अपने को रामानुज-सम्प्रदाय से ही सम्बद्ध मानते 
थे। अग्रस्वामी द्वारा लिखित कही जाने वाली गुरु-परम्पपा आज भी विवाद का 
विषय बनी हुई है | स्वय रामानन्द-सम्प्रदाय में अनेक विद्वान्‌ उसे स्वीकार नहीं 
करते | इस नवीन परम्परा के प्रवर्तक अपने पक्ष के समथन में कोई लिखित 
प्राचीन सामग्री भी नहीं उपम्थित करते | फिर इस सम्बन्ध में जिस प्राचीन 
श्री सम्प्रदाय” की कल्पना की जाती है, उसका भी कोई दृढ़ प्रमाण नहीं उपस्थित 
किया जाता । न तो उसका प्राचीन इतिहास ही कही सुरक्षित बतलाया गया है | 
ऐसे महत्वपूण प्रश्न एवं समस्याओं के सम्रथन में जो भी सामग्री प्रकाशित की 
'जाय उसकी आधार-भूता प्राचीन हस्तलिखित प्रतियाँ अवश्य ही प्राप्य होनी 
चाहिये । अन्यथा विद्वानो को उन्हे प्रामाणिक मानने में शत-प्रति-शत आपत्ति 
होगी | इस “भाष्य? के प्रकाशित होने के लगभग ८ बे पूवे जब वेदान्ती पंडित 
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रघवरदास जी ने वाल्मीकि-संहिता का श्री भमगवदाचाय के सम्पादकत्व में प्रकाशन 
करापरा था तब भी उन्होंने भूमिका मे यह लिखा था कि 'पुरानत्वानुसंधायिनी 
समिति”, आयोध्या 'कुछ काल से इस चिन्ता में लगी हुईं थी कि कोई ऐसा 
प्रामाणिक ग्रन्थ उपलब्ध हो जिसमें श्री रामानन्द-सम्प्रदाय के सिद्धान्तों का अच्छा 
वर्शन हो । अनवरत परिश्रम के बाद... ... ...नारदपांचरात्रान्तगंत श्रीमद्वा- 
ल्मीकि संहिता की एक प्रति उपलब्ध हो ही गई ।” खेद है इस ग्रन्थ की यह 
हस्तलिखित प्रति भी परीक्षा के लिए सामने न आ्रा सकी | 


विपक्षियों का तीसग आक्षेत् अत्यन्त ही महत्वपूर्ण है। रामानन्द-सम्प्रदाय 
में आज भी रामानुज-भाष्य का पठन-पाठन होता है। रामानन्दी-विद्वान्‌ अपने 
मत को विशिष्टद्वैत मत ही मानते हैं और प्राय: रामानन्दी विशिष्टाद्वेत तथा 
रामानुजी विशिष्टाद्वैत में कोई अन्तर भी नहीं मानते | इसके अतिरिक्त रामानन्द- 
सम्प्रदाय को भी आज श्री सम्प्रदाय” ही कहा जाता है। ऐसी परिस्थिति में यह 
प्रश्न उठना स्वाभात्रिक ही है कि आनन्दभाष्यः लिखने की श्रावश्यकता ही 
स्वामी रामानन्द को क्यों पड़ी ? यदि यह कहा जाय कि उन्हें विच्छिन्न होते हुए, 
'श्रीसम्प्रदाय! (रामसम्प्रदाय) को स्थिरता प्रदान करनी थी, श्रतः उन्होंने “आनन्द- 
भाष्यः की रचना की, तो यह पूछा जा सकता है कि जाति-पाति सम्बन्धी जिस 
उदार दृष्टिकोश का समर्थन श्री वैष्णवमताब्जभास्कर? में किया गया है, वही 
दृष्टिकोश भष्य” में क्‍यों नहीं श्रपनाया गया ? इसके विपरीत रामानन्द- 
सम्प्रदाय में जो भी विशेषताएँ श्रब तक उत्पन्न हो गईं हैं, उन सबका समावेश 
इस “भाष्य? में हो गया । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि आननन्‍्दभाष्यः को रामानन्द स्वामी कृत न 
मानने वाल्ले विद्वानो ने इस सभ्बन्ध मे जो-जो प्रश्न उठाया है, उनका पूरा एवं 
सतोषजनक समाधान रामानन्दी विद्वान श्रभी तक नहीं कर सके हैं। ऐसी 
परिस्थिति मे इस भाष्य की प्रामाशिकता के सम्बन्ध में तब्र तक सन्देह बना 
रहना स्वाभाविक है, जब तक इस ग्रन्थ की प्राचीन हस्तलिखित प्रतियाँ हमारी 
जॉच के लिये सामने नहीं श्रा जाती । 

आनन्दू-भाष्य और जानकी-भाष्य--भाषा, भाव, प्रतिपादन-शैली 
आदि की दृष्टि से रामानन्द-सम्प्रदाय में विन्दु-श्री के प्रवत्तक श्री स्वामी रामप्रसाद 
कृत “जानकीभाष्यः और “आनन्दमाष्य? मे पर्शप्त समानता परिलक्षित होता हैं । 
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१-डा० पीताम्बरदत्त बर्थ वाल- हिन्दी काव्य में निर्गुण सम्प्रदाय, पृष्ठ २६ । 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता श्र्रे 


कुछ विद्वानों का विचार है कि किसी आधुनिक विद्वान ने जानकी भाष्य? के 
आधार पर आनन्द-भाष्यः की रचना कर उसे रामानन्द स्वामी के नाम प्ले 
प्रचलित कर दिया है। इस ग्रन्थ की हस्तलिखित प्रतियाँ अयोध्या में उस समय 
भी प्राप्य थीं जब आनन्द-भाष्य? का प्रकाशन भी नहीं हुआ .था और न उसकी 
कोई हस्तलिखित प्रति ही अयोध्या में वतंमान थी | स्वयं परिडत रघुबरद 
वेंदांती ने भी इसे स्वीकार किया है, 'पुनरयोध्यायामेव कस्मिश्चिद्वेष्णुवमंति रेडप्येक 
पुस्तकमस्तीति श्रुतमस्मामि: पर न दृष्टम | एतदुपक्रम्थ मन्मित्रेण दृष्टतदूग्- 
न्येनाभ्यघायि यन्न तद्रामानन्दभाष्यमपि तु केनचन वेदान्तसूत्राण्युल्लिख्य तट्टीका 
मिषेणोपनिषद्गीतावाक्यान्यधस्तादद्धत्य जानकीमाष्यमितिनाम्ना ख्यापितम्‌ ।... 
. .मन्यामहे अ्रेयोनिधानमिदमेवानन्दभाष्यं मूलतो विपयेस्य ख्यातिसतृष्णः 

कश्चिद्रचयांचकार टुवंचश्चीवर चणामिमां ग्रन्थकन्थाम! ।* 

यहाँ दोनों ग्रन्थों के कुछ उद्धरणो से यह स्पष्ट कर देना आवश्यक है कि 
उनमें कितनी समानता है :--- 

जानकी भाष्य---आरम्भ का ओरामाख्यपरंब्रह्मजगज्जन्मादिकारणं | 
स्वभक्तैध्येयमाप्यंच वन्दे दिव्यगुणाकरम्‌ |! श्लोक आनन्दभाष्य में भी पाया 
जाता है, केवल प्रथम पंक्ति में 'जगज्जन्मादिकारण? के स्थान पर 'सदाम्नायान्त- 
दीपितम' पाठ है। जानकी भाष्य---१- १-१५ “आनन्दप्रचुर: परमात्मेत्यत्रहेतुमाह 
पद्वेत॒व्यपदेशाब्चेति ।” “एघल्लैवानन्दयतीतिः एप परमात्माजीवानानन्दयतीति 
जीवानन्ददानेपरमात्मनो हेतुत्वव्यपदेशात्‌, योडन्यानानन्दयतीति स आनन्दप्रचुरो 
भवतीति यथालोके स्वयंधनी अन्य॑ घनिनंकरोति त द्वदानन्दयतीति दीर्षे छान्दसं 
अ्रथवा इतश्चानन्दमयः परमात्मेत्याह तदैत॒ुब्यपदेशाब्च, तस्यानन्दमयस्यापरमा 
स्मत्वे यो जगतसृष्य्यादिकत्त त्वरूपोड्व्यभिचारी हेतुस्तस्य “आनन्दाद्ध्येबलल्विमा- 
निभूतानि जायन्ते! इत्यादिना व्यपदेशादानन्दमयः परमात्मा, तथाहि “यतोवा 
इमानि. . .(पृष्ठ ४८-२६) आनन्द भाष्य-१-१-१५४-दूसरे वाक्य में 'परमात्मनो! 
और 'हेतु” शब्द के बीच में 'अ्रन्न शब्द तथा तद्वटानन्दयतीति? के स्थान पर 
तथानन्दयतीति निर्देश:? शब्द है | शेष पदावली जानकी भाष्य? की ही है। 

जानकी भाष्य-१-१-२७ “भूत-पृथिवी-शरीरहददयानिनिर्दिश्य । 'सैपाचतुष्पदे” 
तिगायत्रयाश्चतुष्पादत्वव्यपदेशस्यतद्वाब्ये ब्रह्मण्येबोगप्ते: । अद्चरसन्निवेशरू- 
पाया गायत्रयास्तदनुपफ्तेश्चेबम्‌ गायत्री शब्द निर्दिष्टम ब्रह्म वज्योतिः शब्दवाच्य॑ 
भवतीत्यथ: ।?” (पृष्ठ ७१) आनन्द भाष्य (पष्ठ ८६) मे अक्षुरशः यही पाठ है । 


१--आनन्दभाष्य-भू.मका?, ६३० २१, टिप्पणी । 


१२४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जानक्रीसाष्य--१-२-४ 'नाशारीर? इति पूव॑पदस्यानुषंग:, नशारीरमनोम- 
यत्वादिगुणकः कुतः “कमंकतृव्यपदेशात्‌? 'एतमितः प्रेत्म समवितास्मीति? परकृत॑ 
मनोमयत्वादिगुणकमुपास्य परमात्मान प्राप्यत्वेन कर्मत्वेनव्यपदिशति । श्रभिस- 
भवितास्मि प्रप्तास्मीत्युपासक कतृत्वेन व्यपदिशति | अत उपासकत्वोपास्यत्वयो: 
प्राप्तृप्रपप्यत्वयोरेकनिष्ठत्वानुपप्तेनेशारीर उपास्थः, अ्रतो न मनोमयत्वादि 
गुणकः | ( पु० ७६ ) 

आनन्द्भाष्य--१-२-४ (थोड़े से हेर-फेर से ) 'न शारीर! इति पूः व 
पदानुषगः | शारीगेमनो पयत्वादि गुणक्नोन भवितुमहति। कुृतः | कमंक तृव्यपदेशात्‌ | 
“एतमित: प्रेत्य भिसभवितास्मि? इति प्रकृत मनोमयत्वादि गुणकमुपास्य॑ परम!/त्मान॑ 
प्राप्प्वेन कमत्वेन व्यपदिशति । अभिसंभवितास्मीति प्रप्तास्मीत्युपासक जीव॑ 
कतुस्वेनव्यपदिशति । अतः प्राप्ता जीव उपासकः प्राष्यत्रह्मोपास्यं न च सत्यां 
गतावेकस्यैव करम्मकतृव्यपदेशों युज्यते । तथोपास्योपासकभावोडपिभेदाधिष्ठान 
एथवेति न शारीरों मनोमयत्वादिगुणकः || ( पु० ६८-६६ ) 

नोट--इनमे अधिकाश वाक्याश दोनो ही ग्रन्थों में समान हैं । 

जानकी भाष्य--१-२-र२८ ( प्रृष्ठ १०६ ) और आननन्‍्दमाष्य १-२-२८ 
(पृष्ठ १२०) में सूत्र को व्याख्या करते समय समान शब्दावली का प्रयोग किया 
गया हैं, केवल आनन्दभाष्य म॑ द्विंतोब वाक्य के पूर्व “न देवता न व? पद और 
अ्रन्त मे वोध्य2 पद अधिक मिलते हैं । 

जानकी भाष्य के १-३-१६ ( पृष्ठ १३६ ) सूत्र की व्याख्या आनन्दभाष्य 
( यहाँ उसी सूत्र की संख्या १-३-१७ दी गई है, पृष्ठ १४० ) में पूर्णतया 
समान शब्दावली में की गई है। इसी प्रकार सूत्र १-४-२०, २-१-१२ 
( आनन्दसाष्य!ः में २-१-१३ ), २-३२-२४, २-३-२४, २-४-३, ३-२-३३, 
३-४-४८ आदि सूत्रो की व्याख्या दोनो ही भाष्यों? में पूणंतया समान शब्दावली 
में की गई है | कुछ सूज्नो की व्याख्या में कुछ और वाक्य या वाक्प्ांश जोड़ 
भर दिए गए हैं, व्याख्या की श्रात्मा ( स्पिरिट ) वही है। जानकीभाष्य? में 
१-३-२१ (पह्ठ १६४) सूत्र की व्याख्या में जिस शब्दावली का प्रयोग किया गया 
है, प्रायः वही शब्दावली आनन्दभाष्य ( सूत्र १-३-३२ ) में भी प्रयुक्त हुई है, 
केवल दूसरे के अन्त मे 'देवानामध्वादिविद्यास्वधिकार इति पूर्वोद्तिस्थ जैमि- 
नेमंतम! वाक्य और जोड़ दिया गया है। सूत्र १-४-२४ की व्याख्या दोनों 
ही भाष्यों में प्राय: समान शब्दों मे की गई है, केवल जानकीभ'ष्य के “तस्य 
जगदुत्पादनलं॑चेति निमित्तत्वमुपादानलश्च! और ्रह्मणोनिष्पद्यते! के बीच में 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता श्र 


अनन्दभाष्यः में एकस्यैवः शब्द और जोड़ा गया है। सूत्र २-१-२६ की 
व्याख्या भें प्रथम तीन वाक्य तो दोनो में समान ही हैं। चतुथ वाक्य में जानकी 
भाष्यः के “तस्य निरवयवत्बपत्ते! तथा “निष्कलमित्यादिनिरवयवत्वशब्दकोप- 
प्रसक्तोरिति? के बीच में आनन्दभाष्य में चचिदशों जीवविभागयुक्तोडचिदंशश्चा- 
काशादिविभाग विभक्त इत्युक्ती)! वाक्‍्याश तथा “जानकीमाष्य? के प्रसक्तोरितिः 
ओर (पूजपक्तः शब्दों के बीच में न ब्रह्मणों जगत्कारणत्वमिति? वाक्यांश और 
जोड़ा गया मिलता है। सूत्र ३-४-४८ की व्याख्या में “आनन्दभाष्य” में केवल 
एक वाक्य और अ्रन्त में जोड़ दिया गया है--“तस्मादत्र मौनविद्यासहकारितया 
विधीयते ।?? कद्टी-कही यह जोड़' केवल एक शब्द का ही है, शेष शब्दावली 
दोनों मे समान है। सूत्र २-३-२६ की व्याख्या में आनन्दभाष्यः के शान 
गुणशक्तेविपरिलोपोन विद्यते? के स्थान पर “आनन्दमभाष्यः में ज्ञानगुणस्य 
विपरिलोपोविनाशो नविद्यते? पाठ मिलता है | इसी प्रकार सूत्र २-२-४ को व्याख्या 
में 'आनन्दभाष्य” के श्रन्तिम वाक्य के “गोमयाकारेणपरिणामस्यद्शनाच्चः शब्द 
के स्थान पर “आनन्दभाष्यः मे “गोमयाद्याकारेण परिणामस्यद्शनाच्च? पाठ 
मिलता है । 


कहीं-कही आनन्द-भाष्य” मे कुछु कम शब्दों म ही काम चला लिया गया 
है, फिर भी दोनों की शब्दावली म॑ अद्भुत साम्य मिलेगा | सूत्र २-४-२१ को 
व्याख्या में आनन्द-भाष्यः से “जानकी-माष्यः का “यत्रप्रथिव्यमगाधिक्य सा 
पथिवीत्युच्यते, यत्नापा भागाथिक्यं ता आपरत्युच्यन्ते, यत्रतेजसो भागाधिक्य॑ 
तत्तेजइत्युच्यते! वाक्य नहीं मिलता, पर शेष शब्दावली में साम्य पाया जाता 
है। सूत्र ३-३-११ में आनन्द-भाष्यः में 'जानकी-भाष्य? के ब्ज्योपासनासु? 
शब्दमात्र का अभाव तथा 'रूपेभ्यः के स्थान पर “करेम्य:? शब्द पाया जाता है | 
सूत्र ३-३-११ की व्याख्या में आनन्द-भाष्यः मे 'जानकी-भाष्य”ः के केवल दो 
शब्दों 'उद्‌्गीथांगभ वाश्रुतेरित्यथं2 तथा क्रत्वंगभावो हि सहभाव:? का अभाव है। 
शेष शब्दावली में पूर्णतया साम्य है। सूत्र ४-१-८ की व्यर्या में आनन्द-भष्य! 
में “जानकी-माष्य? की व्याख्या का अतिम शब्द अर4:? मात्र नहीं हे, शेष शब्दा- 
वली समान ही है । 


कहीं-कहीं शब्दों मे बहुत ही सूह्म हेरफेर किया गया है। इस सम्बन्ध में 
पर्यांयवाची शब्दों का प्राय. सहारा लिया गया है | शेष शब्दावली दोनो में ही 
सम'न है| सूत्र ३-२-५ की व्याख्या में 'जानकी-भष्य” के अन्तिम वाक्य 
यथाभस्मथोगादस्नें: प्रकाशनसामर्थ यतिरो भावस्तद्वद्त्वथं:? के स्थान पर आननदु- 


श्श्द्ध रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


भाष्य? में यथा... ... प्रकाशनसामथ य॑ं तिरोभ्वति तद्गदत्रापितिरोभाव इति? पाठ 
मिलता है | सूजच ३-४-४४ की व्याख्या मे जानकी-भाधष्य के द्वितीय वाक्य 
“यजमानफलसाधनमभूतस्य क्रतो: सागनिष्पादनाय? के स्थान पर 'यजमान...भूतस्य 
सांगस्य क्रतो निष्पादनाय! तथा अन्तिम वाक्य में 'कलश्रुतेरविगेध.? के स्थान पर 
'फलश्रुतेरप्यविरोध: शब्द या वाक्यांश आनन्द-भाष्य” मे मिलता है। सूत्र ४-१-६ 
की व्याख्या में 'जानकी भाष्य के वाक्यांश 'प्रथिवीपर्वतादीनां यदचलत्वं दृश्यते 
तदपेक््यध्यायमानस्याचलत्वमावश्यकत्वादासीनस्यैवाचलत्वसम्भवतासीन एवोपासी- 
तेत्यथं2: के स्थान पर “'आनन्द-साष्यः म ध्यायमानस्थाचलध्वमावश्यकं [ 
तच्चासीनस्यैव समवति । तसरमादासीनेवोपासीतेति? मिलता है| सूत्र ४-३-६ की 
व्याख्या में 'जानकी-साष्य” के द्वितीय वाक्य का अचिरादिनागतस्यामृतत्वापुन- 
रावृत्तित्' अंश 'आनन्द-भाष्य? में नही है और अन्त में 'इति श्रुतेश्चावगम्यते? के 
स्थान पर 'श्रोताभिघानादिति? पाठ मिलता है। सूत्र ४-४-२ में 'जानकी-माष्य? 
के इत्यनेनोच्यते! शब्द के स्थान पर “आनन्द-भाष्य” में 'इतिवाक्य विषय: पाठ 
मिलता है । 


भाव साम्य तो समूचे अन्थ में ही पाया जाता है | इस संबंध में केवल एक 
उदाहरण ही पर्याप्त होगा । सूत्र ३-१-४ की व्याख्या :--- 


जानकीभाष्य--प्रथमेद्युलोकाख्याग्नावपामाहुतेरश्रवशात्‌ । किन्तु 'तसर्मि 
न्नेतस्मिन्नग्नी देवाश्रद्धाजहतीः ति प्रथमेड्ग्नौश्रद्धायाए्वाहुते: श्रवणादापोंभू- 
तान्‍्तरसंसृष्टा गच्छुन्तीतिनोपपद्मतइति चेन्न हि। यतस्ता एवाप: श्रद्धाश- 
ब्देनोच्यन्ते | कुतः । उपपत्तेः। वित्थयथा पंचम्यामाहुतवाप: पुरुषवचसो 
भवन्ती? ति प्रश्नवाक्येड्पामेबाहुते:अवणात्‌ । तासामेव पुरुषबचस्तस्य च कथ्थ॑ 
चिदप्यनुपपत्ते: । प्रतिवचनवाक्येश्रद्धाशब्देनाप एवोक्ता भवन्ति | “श्रद्धावाआपः 
इत्यपाश्रद्धाशब्दवाच्यत्वश्रुत्यावगम्यते || ५ ॥? ( पृष्ठ ३६८ ) 


आतनन्दभाष्य--अथमेद्युलोकाख्याग्रावपामाहुते रश्षवणात्‌ किन्तु त- 
स्मिन्‍्नेत... .. ... जुह्ति $ति प्रथमेडग्नीश्रद्धायाएवाहुते: अश्रवणादा- 
पोभूतान्तरसंरूष्टा गच्छन्तीति नोपपद्मतइति चेन्न, यस्मात्ता एवाप: 
श्रद्धाशब्दवाच्याभवन्ति । कुतः । उपपत्ते: । श्रद्धाशब्देनापामेव अहरण तथा 
'सत्येव. प्रश्नस्य तन्निरूपण॒स्यचोपपत्तिः तथाहि “वेत्थयथा... ...---भवन्ति! 
इत्यत्रोदेश्यतयाइपामेव पुदुषवचरस्त्व॑ प्रष्दरभिमतम्‌ । तथा तत्‌ प्रतिबचनारम्मे तु 
युलोकाग्नों होम्यस्वेन श्रद्धाभिगता । तत्न श्रद्धाया ण्वाब्यल्वमेष्टव्यम्‌ | नो 
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चेत्प्रश्नप्रतिवचनयोविषयभेदः स्यात्‌ । “श्रद्धावाशाप? इति श्रुतेः श्रद्धाश- 
व्देनाप.एवोच्यंते । तथा च भूतसूछमेः सपरिष्वक्त एवं ग॑छतीति ॥५॥ 


उपयुक्त उद्धरण मे कुछ वाक्यों मे तो शब्दसाम्य भी है, पर प्रतिपाद्य दोनो 
का निश्चित्‌ रूप से एक ही है । इस प्रकार के अनेक उद्धरण दोनो ही गअन्धों 
के किसी भी पृष्ठ से दिये जा सकते हैं । 
'जानकीभाधष्य? निश्चित्‌ रूप से १४० वष से अधिक पुराना नहीं है। अतः उस 
' समय राम नन्द-सम्प्रदाय की जो दार्शनिक मान्यताएँ थी, उनका प्रतिबिम्ब उसमे 
पड़ना आवश्यक था | फिर उस समय तक रामानन्दी विद्वान्‌ रामानुज-सम्प्रदाय 
से भी अपने को सम्बद्ध समझते थे और “श्री भाष्यः का पठन-पाठन करते थे | 
जब रामानन्द-सम्प्रदाय में शगार का प्रवेश हो गया और “रक्त? श्री के स्थान पर 
“(बिन्दशओ! का प्रचार हुआ, तब इसके प्रवत्तंक स्वामी रामप्रसाद जी को 
जानकीभाष्य” के भी लिखने को आवश्यकता प्रतीत हुईं। जानकी-राम की महत्ता 
का स्वीकार तो इस ग्रन्थ में किया गया, किन्तु मूल दाशनिक पष्ठभूमि ओऔभाष्यः 
की ही बनी रही। कदाचित्‌ उस समय तक रामानन्द-सम्प्रदाय के लोग स्वामी- 
रामानन्द के उदार दृष्टिकोण को भूल कर खान-पान, जाति-पाति के सम्बन्ध में 
सकीरण भी हो गए ये | अतः “अपशूद्राधिकरणु? में स्वामी रामप्रसाद जी ने 
शुद्रों को वेदाधिकार नहीं दिया। आनन्दभाष्य? में भी शूद्रो को इस प्रकार का 
कोई अधिकार नही दिया गया, जब कि "श्री वैष्ण॒वमताब्जभास्कर? ग्रन्थ में स्वामी 
रामानन्द जी घोषित कर चुके हैं कि भक्ति में जाति-पांति का भेदभाव व्यर्थ हैः-- 


प्राप्तुपरांसिद्धिमकिंचनोजनो द्विजातिरिच्छन्छरणं हरिं व्रजेतू । 
परंदयालुं स्वगुणानपे क्षितक्रियाकलापादिक जाति बन्धनम्‌ ॥* 


अतः: यह सन्देह कर लेना कि “आनन्द-भाष्य” की रचना स्वामी जी ने नहीं 
की, कुछ अनुचित सा नहीं प्रतीत होता । इसी आधार पर तो डा० बथ्‌ वाले 
ने इस अन्थ की प्रामाणिकता में सन्देह किया है। एक ही व्यक्ति की कृतियाँ 
होने के कारण “आनन्द-भाष्य” और "श्री वेष्णुवमताब्जभास्कर” मे विचारधारा की 
दृष्टि से पर्याप्त साम्य होना चाहिए था। “श्री वैष्णवमताब्जभास्कर' के लेखक ने 
कद्ों भी अपने मत को विशिष्टाद्वैत के नाम से अभिहित नहीं किया है। तत्व- 
विवेचन उसका प्रधान उद्देश्य भी नहीं प्रतीत होता है। विशिष्टाद्वैत की स्थूल 
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१--ओ वेष्णवमताब्जमास्कर-भगवदाचार्य, पृ० १७३ । 
२--६िं० का० नि० संध्रदाय, डा० बयं वाल, पृष्ठ २६ । 


श्श्प रामानन्ट सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


बातों को अपना कर भा लेख ऊ कहीं भी उसके विस्तार मे प्रवेश नहीं करता है। 
लेखक ने राम को ही पर ब्रह्म एवं अपना आराध्य माना है, फिर भी अन्य 
म्प्रदायिक आर्य देवों के प्रति उसका इृष्टिकोश सबच्न ही उदारता का रहा 
है। वैष्णवानुरूप उदारता ही “श्री वैष्णवमताब्जभास्कर! अन्थ की विशेषता है | 
दूसरो के मतो के खंडन की प्रवृत्ति भी यहाँ नदी मिलती | 'आनन्द-माष्यः में 
उतनी ही साम्प्रदायिकता है, जितनी “श्री भाष्य? सें श्र आनन्द-भाष्य? का 
दृष्टिकोण प्रायः उतना ही सकीणश है जितना ओ भाष्य? का | “आनन्द-साष्य? 
में श्री वैष्णयमताब्जमास्कर! के उस उठार दृष्टिकोश का भी अभाव है, जिसके ” 
अनुसार भक्ति का द्वार शक्त-अशक्त, कुलीन-अकुलीन, ब्रह्मण-शू द्र, स्री-चाडाल- 
आदि सभी के लिये खुल गया था | भागवतो की उपासना करने से ब्राह्मणादि 
तक मी सिद्धि-प्रा्त करते हैं, ऐसा 'श्री वेष्णवमताब्जभास्कर? ग्रन्थ का निश्चित्‌ 
मत है। आनन्द-भाष्य! में इस प्रकार की उदारता के प्रति कोई सहानभूति नहीं 
दिखलाई गई है । लगता है ज्य-ज्यो समय ब्रीतता गया रामानन्दी साधु अपने 
आचार्य के उपदेशों को भूलते गए और राम नुजी साधुओं एवं आचार्यों के 
साथ रृत-रहत उनकी भाँति ही साम्प्रदायिक होते गए। “आनन्द-भाष्य! इन्ही 
साम्प्रदायिक संकोणताशों से परिपूर्ण हैं श्रोर इसो कारण इसे रामानन्द जी 
की रचना के रूप म स्वीकार नहीं किया जा सकता | 
ओनन्दभाष्ड” और जानकीमाष्य” के तल्व-चिन्तन का स्वर समान ही है 
दोनो की विचास्थारा में प्रायः कोई अन्तर नहीं है। 'जानकीभाष्य” अपने समय 
का प्रतिनिधि भाष्य है। स्वामी रामप्रसाद का समय सं० १८०८ वि० माना 
गया है। इनके इस “भाष्यः की अनेक हस्तलिखित प्रतियाँ अ्रयोध्या मे मिल 
जाती हैं | अतः इसकी प्रामाणिकता में सन्देह नहीं किया जा सकता। ( कुछ 
विद्वानों के श्रनुसार स्वामी रामप्रसाद जी के विद्वान्‌ शिष्य हरिदास जी ने जानकी 
भाष्य! की स्वय रचना कर अपने गुरू के नाम से इसे प्रचारित कर दिया। ) 
आनन्द्भाष्यः की हस्तलिखित प्रतियों का नितान्त ही अभाव है। जिन प्रतियों 
का उल्लेख रघुवरदास जी अ्रथवा भगवदाचाय जी ने किया है, वे भी श्रनुपलब्ध 
हैं। स्य भगवदाचार्य जी ने मेरे एकाघिक पत्रों का उत्तर देते समत्र इन 
हस्तलिखित प्रतियों के मिलने के स्थान नहीं बतलाए हैं। मेने उस प्रति को 
भी देखने की जिज्ञासा की थी, जिसके श्राधार पर उन्होंने अहमदाभाद वाली 
आनन्दभाष्य” की प्रति छुपवाई थी, किन्तु भगत्रदाचार्य जी से इस सम्बन्ध में 
मुझे कोई प्रोत्साहन नहीं मिल्ला | स्पष्ट है, आनन्दभाष्य? की हृस्तलिखित प्रतियाँ 
किसी आशंकावश द्वी जानबूक कर छिपाई जा रही हैं। “आन-दभाष्य”ः और 
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जानकीभाष्य” में भाव-भाषा सम्बन्धी कितना साम्य है, इस सम्बन्ध में हम 
ऊपर विस्तृत विवेचना प्रस्तुत कर चुके हैं। अतः: कुछ विद्वानो का यह अनुमान 
कि परम्परा-सम्बन्धी झगड़े के छिड़ जाने पर रामानन्द को स्वतन्त्र आचाय सिद्ध 
करने के लिए साम्प्रदायिक-भाष्य के आधार पर “आनन्दभाष्यः की रचना 
करके लोगो ने उसे स्वामी जी के नाम पर चला दिया, वर्तमान परिस्थितियों 
में अधिक तकसंगत एवं महत्वपूर्ण हो जाता है। 


जो हो, इतना तो स्पष्ट ही है कि इस ग्रन्थ के प्रकाशन का सम्बन्ध एक 
प्रमुख साम्प्रदायिक समस्या से था और इसके पूर्व न तो सम्प्रदाय में इसका 
पठन-पाठन ही अधिक होता था और न इसका पर्याप्त प्रचार ही था। इस ग्रन्थ 
की हस्तलिखित प्रतियो के अभाव का यही प्रमुख कारण है। अतः जब तक 
इस ग्रन्थ की ३००-४०० वर्ष पुरानी एकाधिक हस्तलिखित प्रतियाँ न मिल 
जाय, तनत्र तक इसे रामानन्द स्वामी कृत मान लेने का कोई कारण नहीं. 
दिखलाई पड़ता है | 

अपने अध्ययन के सम्बन्ध में हम इसे रामानन्द-सम्प्रदाय का एक प्रमुख 
भाष्य मान कर ही इसका उपयोग कर सकेगे, रामानन्द स्वामी की कृति मान 
कर नहीं । इसके आधार पर आधुनिक रामानन्द-सम्प्रदाय की विचार धारा को 
समझा जा सकता है, रामानन्द स्वामी के मत को नहीं, ऐसी मेरी दृढ़ धारणा 
है और इसी रूप में इस ग्रन्थ का उपयोग प्रस्तुत प्रबन्ध मे हुआ है। 

सिद्धांत पटल--सिद्धान्तपटल” रामानन्द सम्प्रदायान्तगंत तपसी-शाखा का 
एक प्रमुख ग्रन्थ माना जाता है। इसके लेखक स्वामी रामानन्द जी ही कहे 
जाते हैं। इस ग्रन्थ के मन्त्रों की सूची पर एक विहंगम दृष्टि डालने से ही यह 
पता चल जाता है कि इसकी रचना नाथ-पन्‍्थ और वेष्णव घर्म में सामंजस्य 
स्थापित करने के दृष्टिकोश से की गई है। रामानन्द-सम्प्रदाय में योग का प्रवेश 
पयहारी कृष्णदास के ही समय में हो गया था। उनके शिष्य कील्‍्ह ओर 
कील्ह के शिष्य द्वारकादास ने तो इस योग-परम्परा को और भी आगे बढ़ाया । 
इन्हीं के शिष्य-प्रशिष्यों ने अपनी एक श्रलग शाखा स्थापित कर ली, जिसका 
नाम 'तपसी शाखा” पड़ा, इसी 'तपसी शाखा” की ओर से डाकोर से सिद्धान्त- 
पटल का प्रकाशन कराया गया है, भागव-पुस्तकालय, गायधाट तथा बेकटेश्वर 
प्रेस बग्बई से भी इस ग्रन्थ का प्रकाशन हुआ है । 

रामानन्द ने नाथ-पंथी योग को भी अपने मे समेट लिया था और वे 
निरन्‍जन की ही उपासना करते थे, इसका कोई प्रमाण नहीं मिलता | श्रतः 

€ 
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सिद्धान्त पटल? को स्वामी रामानन्दकृत मान लेने में अनेक आपत्तियाँ हो 
सकती हैं | कम-से-कम इस ग्रथ में ऐसे संकेत मिलते हैं जिनके बल पर झह कहा 
जा सकता है कि यह ग्रन्थ रामानन्द स्वामी कृत नहीं है | १-इस अन्थ में सत्र 
ही रामानन्द जी का गुरु रामानन्द के नाम से स्मरण किया गया है (हम 
यहाँ गायघाट, काशी से प्रकाशित प्रति से ही पृष्ठ संख्या देंगे )। ग्रन्थ के 
श्रन्त में लिखा है “इति श्री गुरु रामानन्द जी कृत सिद्धान्त पटलम्‌ (अवधूत-मार्ग) 
समाप्त ।? (पृष्ठ ५०) । ग्न्थ के मध्य में भी इस प्रकार के आ्रदरसूचक शब्द का 
प्रयोग रामानन्द जी के नाम के साथ किया गया है। जैसे 'इति श्री गुरु रामानन्द 
स्वामी की पचमात्रा सम्पूर्णम |? (पु० ४)। या 'इति श्री गुरु रामानन्द का 
वेराग्य-आशभूषणु-मत्र! । (पृष्ठ १०) । 


२--कभी-कभी रामानन्द जी के नाम के साथ इस प्रकार शुरु? शब्द का प्रयोग 
किया गया है, जिससे यह स्पष्ट हो जाता है कि कोई दूसरा व्यक्ति उनके उपदेशो 
कायातो संग्रह कर रहा हो अथवा स्वयं उनके नाम पर लिख रहा हो। स्वयं 
रामानन्द इस प्रकार अपने को नहीं लिख सकते थे--“श्री गुरु रामानन्द को 
बच्चा सच्चा जोग? *, 'ओ्रोम्‌ अब जागे श्री गुरु रामानन्द अवधूता । सेली सिंघी 
जंग लंगोटा....!?* आसन बैठे गुरु रामानन्दा | दोऊ कर जोड़ आसन की रक्ता 
करें | देव तैंतीस कोटि रक्ता करें [?९ “श्री गुरु रामानन्द स्वामि की कण्ठी हीरा 
तीन लोक भें छाजैः” “गुरु परताप बाघम्बर चलाया। और चलाया मृगछाला | 
जापर बैठे श्री गुरुरामानन्द जी ।”* “ऊँ स्वामी जी जंगजहूरा पग की खड़ाऊँ पग 
का तोड़ा ।?* “ओं श्री गुरु रामानन्द जी सेली सिंघी जग लगोटा!।” “शब्द खरूपी 
श्री गुरुराघवानन्द जी ने श्रीरामानन्द जी क सुनाया |? छोटे से मोटा करि 
गुरु रामानन्द जी बोले भस्म को करो विचार |” “ऊँ आदि शेष लीन्ह लक्ष्मण 


१-सिद्धान्त पटल, पू० ४१ । 
२०-वबही, प० ३२ ॥। 

३--चबही, पृ० ६। 

४->-बहीं, ९० ७। 

५--वही, ए० ८। 

६-४० ६ | 

७-४० १११। 

सा --पू० ९७। 

६--२६० ४०। 
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अबतार । गुझ रामानन्द गुण के रासी | रटे ररकार मायावादी मतराम रघुनाथ 
उपासी ६ श्री रंगघाम हरिनिकट निवासी? ।* प्रथम तुम्बा कवन चलाया। 
नवनाथ चोरासी सिद्धों ने चलाया | फेर तुम्बा कवन चलाया गुरु राघवानन्द जी 
ने चलाया । फिर तुम्बा कवन चलाया | गुरु रामानन्द जी ने चलाया । एक-एक 
तुम्बा राखो भाई ।?* 


उपयुक्त उदरणो से स्पष्ट है कि इस ग्रन्थ का लेखक रामानन्द से भिन्न 
ही कोई व्यक्ति है । 


३--कहीं-कहीं रामानंद के लिये 'शुसाईं (गोसाई)” शब्द भी लिखा गया है, 
साथ ही कबीर! तथा 'जमाल? का भी नाम आ गया है। “भ्रों अवधूत बाघ सिंह 
मृग छाला बिछाई कौन गुरु फुरमाई । श्री गुरु रामानन्द गोसाईं ।”* “री गुरु 
रामानन्द निर्वाण गुसाई | जिन्‍ने बाधम्बर करके चलाई |?” कब्चीर के नाम से 
छुद भी इस ग्रंथ मे मिलते हैं । गुरु के शब्द सो भिक्षा माँगो। अन्तकाल नहीं 
भारी | दास कबीर कहै भोली मडा साथ। दूध की भिक्षा परमारथ राम |? “कहे 
कबीर सुनो जमाल । पंचधूनी चेता बेहाल !?* “सतगुरु हम पर मेहेर करि एक 
किया परसंग | बाद्र उमग्यो प्रेम को भीज्यो सगरो अंग ।??* 


इस प्रकार अन्तःसाक्ष्य के बल पर इस ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द जी कृत 
नहीं ही माना जा सकता । कुछ संस्कृत छुन्दों को छोड़ कर ( कदाचित्‌ ये छुंद 
संकलित हैं ) भाषा-शैली की भी दृष्टि से यह एक निम्न कोटि की रचना है। 
उदाहरण के लिये निम्नलिखित मंत्र को लिया जा सकता है :--- 


“सुई-सुई का धागा। खलका चोला शीवन लागा। धोला काला डोरा | 
ऊँ रमे साधु का चोला । चकक्‍कू चकमक मतंगा चीपिया । पथरी गोपी चन्दन | 
गगा की रज चेला विलसे गुरु की साखी | सरस्वती उपदेश बताते |?” आदि | 


१--ए० ४४ ॥ 
२--वबही, पृष्ठ ४२ । 
२--एृष्ठ २० ॥ 
४-- पृष्ठ ३० । 
श्+उठ ९६९। 
६--ए८४ ३१। 

५9-- पृष्ठ ४३ | 
व्य-- एष्ठ ४ १ 
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» कबीर और कमाल के नामों का आना भी रामानन्द की रचना इसे सिद्ध 
नहीं करता | इसे कबीरदास की भी रचना नहीं मान सकते | एक तो इसमें 
वैष्णव कम-काश्ड को पूरी मान्यता दी गई है, दूसरे कबीर के नाम पर 
पाए गए ग्रन्थों में 'सिद्धान्त-पटल” का कहीं नाम भी नहीं आता ।* इस ग्रन्थ के 
रचयिता कदाचित्‌ कोई कज्षेमदास हो, जिनका नाम इस ग्रन्थ में इस प्रकार आया 
है गंगा की रज चेला विलसे गुरु की साखी । सरस्वती उपदेश बतावे । क्षेमदास 
गुरु अगम समावे /?* “भक्तमाल? के अनुसार रामानन्द की शिष्य-परम्परा में 
एक खेमदास पयहारी कृष्णदास के शिष्य टीला जी के शिष्य थेरे और 
दूसरे अ्ग्रदास के ।” टीला की परम्परा में योग का प्रचार अधिक था और 
खझ्रग्र की परम्परा में शंगार का | श्रतः यह अनुमान कदाचित्‌ असंगत न होगा 
कि इस ग्रन्थ के रचयिता टीलाजी के शिष्य खेमदास (क्षेमदास १) ही रहे हों और 
ग्रन्थ के माहात्म्य को बढ़ाने के लिये उन्होंने एक ओर तो रामानन्द का नाम 
दे दिया हो और दूसरी ओर कबीर के पदों का भी संग्रह कर लिया हो । रामा- 
नन्द सम्प्रदाय के (तपसी शाखा को छोड़ कर ) प्रमुख विद्वान्‌ भी इस ग्रन्थ 
को स्वामी रामानन्द जी कृत नहीं मानते ।* 

राम रक्षा सर्तोत्र--'सिद्धान्त पटल? की भाँति 'रामरक्षा स्तोत्र? भी स्वामी 
रामानन्द जी कृत कहा जाता है| नागरी प्रचारिणी सभा, काशी की १६००ई० 
की खोज रिपोर्ट में यह ग्रन्थ रामानन्द कृत कहा गया है और इसका प्राप्ति-स्थान 
प० माखनलाल मिश्र, मथुरा कहा गया है | १६ ०६-७-८ की रिपोट में इस ग्रन्थ 


ले 


१--हि० सा० आ० इ०, डा० वर्मा, पृष्ठ ३५८०-६७ । 

२--सिद्धान्त पटल, पृष्ठ ४। 

३--मक्तमाल, छप्पय ११७। 

४>-बह्दी, छप्पय, ११८। 

५--परम्परा-परित्राणम-भगवदाचार्य प० ३१-३२ । “जहाँ एक ओर ऐसा कहते हें वहाँ 
दूसरी ओर सिद्धान्त पटल को सामने रखते हैं और कहते हैं कि श्री स्वामी रामानन्द जी 
का बनाया हुआ है | स्वामी जी का बनाया हुआ दे इसमें कुछ प्रमाण दोगे या ऐसी दी 
पुंगलभक्षण करते रह्ोगे ।......तुम समभते थे कि इस “सिद्धान्त पटल” को आगे ले पटको 
यदि कोई मूठा कहेगा तो तपसीमहात्मा माथा फोड़ डालेंगे और सत्य कहैगा तो गोवर> 
गयणेशों का दुर्गन्धितमत सिद्ध हो जावेगा ।... ...-तपसी महात्माओं को मैं समझ्का लुगा। मैं 
मानता हूँ कि वे जल्दी नहीं समझेंगे। परन्तु यह तो मुझे विश्वास हे कि श्री रामानन्दस्वामी 
जी के वह सच्चे भक्त हैं / इस उद्धरण से स्पष्ट है कि मगवदाचार्य पटल को स्वाभीजी कृत 
नहीं मानते । 
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के लेखक कबीर माने गए हैं। खोज रिपोट सन्‌ १६०६-१०-११ के अनुसार 
इसकी शक प्रति पं० भानुप्रताप तिवारी, चुनार के यहाँ पाई गई थी। 
खोज रिपोर्ट सन्‌ १६१७-१८-१६ ई० के अतुसार इसकी एक अन्य प्रति 
लक्ष्मण किला, अयोध्या में रामरक्षा सन्‍्जीवन-मंत्र के नाम से पाई गई थी । 
विषय मंत्र बतलाया गया था । उन्हीं वर्षों की रिपोट में लक्ष्मण-कोठ, अयोध्या 
में रामरक्षा मंत्र नाम से एक अन्य प्रति का भी उल्लेख किया गया है। इस 
ग्रन्थ की प्रतिलिपि “श्री सं० १६४४ मिती माघ कृष्ण ३, बुधवासरे? की गईं थी । 
१६ २०-२१-२२ की खोज रिपोर्ट के अनुसार इस ग्रन्थ की एक प्रतिलिपि ठाकुर 
दास पंचायती, खजुआ, फतेहपुर में पाई गईं थी | इसके विषय परमात्मा व गुरु को 
वन्दना, कष्ट-पीड़ादि के दूर होने का आदेश, योगिनी आदि को आदेश, 
खेचरी मुद्रा, चन्द्र- सूय को आदेश तथा राम, लक्ष्मण, सीता श्रौर हनुमान से 
रक्तार्थ प्राथना आदि कहे गए. हैं। १६२६-३०-३१ को खोज-रिपो्ट के अनुसार 
इस अन्थ की एक प्रति डा० बथ वाल को श्री रामानुज के नाम से मिली थी, 
यद्यपि उनके ही अनुसार, यह १६३० वाली रिपोर्ट की प्रति से मिलती- 
जुलती है । इस ग्रन्थ की एक और प्रति आचाय पं० रामचन्द्र शुक्ल के 
पास थी, जिसकी सूचना उन्होने अपने “हिन्दी साहित्य का इतिहास! नामक 
ग्रन्थ में दी थी ।* 


इस ग्रन्थ की एक प्रति मुझे अयोध्या मे प्राप्त हुई है। किसी रामानन्दी 
विद्वान्‌ ने इस ग्रन्थ के रामानन्द स्वामी कृत होने की सूचना नदी दी है| खोज- 
रिपोट के सम्पादको में न तो मिश्रबन्धु" ही इसे स्वामी रामानन्द कृत मानते 
हैं, न श्री हीरालाल जैन ही। प० रामचन्द्र शुक्ल ने तो यहाँ तक लिखा हे, 
भाड़-फूक के काम के ऐस-ऐसे स्तोत्र भी रामानन्द के गले मढ़े गए हैं ।?* 
हिन्दी साहित्य के आलोचनात्मक इतिहास में ड।० रामकुमार वर्मा का भी मत 
है, “सम्प्रदाय सम्बन्धी एक ग्रन्थ का पता चलता है। वह है “राम-रक्षास्वोन्रः या 
'संजीवन-मंत्र', पर उस ग्रन्थ की रचना इतनी निम्नकोटि की है कि वह रामानन्द 
के द्वारा लिखा गया ज्ञात नहीं होता | यह भी संभव हो सकता है कि मंत्र या 

१--हिन्दी साहित्य का शतिहास-पं० रामचन्द्र शुक्ल, एृ० १२२ । 

२--खोज रिपोर्ट, १६०६-११ । 

३--इट अपीयसे डु बी ए व भाव्‌ ए वेरी इन्फोरियर क्लास,भाव्‌ राश्टर' श्री हीरालाल 
जेन | खोज रिपोर्ट-१"६ १७-१६ । 

४--द्वि० सा० इ०, ए० १२३। 
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स्तोन्न लिखने में प्रतिभा का प्रदर्शन नहीं हो पाता ।......सम्भव है प्रारम्भिक 
रामर्‌क्षा स्तोच्र रामानन्द ने लिखा हो, बाद में उसका रूप विकृृत हो गया हो | 
यह भी सम्मव है कि रामानन्द के शिष्यो में से किसी ने रामानन्द के नाम से 
ही यह ग्रन्थ लिख दिया हो | जो हो, यह रचना अत्यन्त साधारण है [??* 


खोज-रिपोर्ट में प्राप्त ऊपर जिन प्रतियों का उल्लेख किया गया है वे भी 
एक दूसरे से पूर्णतया मिलती-जुलती नहीं प्रतीत होतीं। इन प्रतियों के प्रारम्भ _ 
और श्रंत के जो उद्धरण रिपोट में दिए गए हैं तथा जो प्रति मेरे पास है उसके 
आधार पर यह निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि यह ग्रन्थ भाषा-शैली की 
दृष्टि से बड़ी ही निम्न-कोटि का है । नाथ और निरन्जन सम्परदायों का भी इस 
ग्रन्थ पर पूरा प्रभाव पड़ा हुआ प्रतीत होता है। निरन्‍जन, अलख, पिरण्ड, 
निराकार, कमलदल, त्रिकुटी, आदि की चर्चा के साथ ही राम, सीता, लक्ष्मण 
ओर हनुमान का भी स्मरण किया गया है| इस प्रकार विषय की दृष्टि से 
सिद्धान्त-पटल और रामस्त्षा स्तोत्र में पर्याप्र समानता पाई जाती है। अश्रतः: यह 
ग्रनुमान कर लेना श्रसगत न होगा कि रामानन्द स्वामी का योग से सबंध 
दिखलाने के लिये ही सिद्धान्त-पटल की भाँति इस ग्ंथ को भी स्वामी रामानन्द 
जी के नाम पर प्रचलित कर दिया गया होगा । इतनी निम्नकोटि की रचना स्वामी 
रामानन्द की कृति तो नहीं ही हो सकती | नीचे खोज-रिपोर्ल में दिए गए कुछ 
उद्धरण यहाँ भी उद्भुत कर दिये जाते हैं। प्रायः सभी प्रतियों में पर्यास पाठ- 
भिन्नवा है-- 


१६०० की खोज-रिपोट में प्राप्त प्रति :--- 


प्रारम्भ--शभ्री गणेशायनम: । अ्रथ राम रक्षा लिप्रितम | ओ सबध्या- 
तारणी सबंदोष निवारिणी । संध्याकरे विन्न टरें पिर प्राण की रक्षा नाथ निरन्जन 


करे ध्यान धाम (१) मन पहुपै पंचहुताशनम्‌ क्षमा जाप समाधि पूजा नमो देव 
निरन्‍्जनम्‌ || १ ॥ 


ब्न्त--गर्जेत पवन बाजन्त वेयण शंख सब दले त्रिकुटी सार | दास 
रामानन्द निजु तत्व विचार । निज्ञु तत्व ते होते ब्रह्मशानी | श्री रामरक्षा दीयउ 
धरे प्राणी । राजद्वारे पथे घोरे संग्रामे शत्रुसंकटे || जाप लागा घोरे | श्री रामचन्द्र 
उचरेते लक्ष्मण जी सुनते जानकी सुनते। हनुमान सुनते पाएँ न लिपन्ते । 


१०--«हदि० सा० आ० इ०-डा० वर्मा, पृ० सं० ४८१ । 
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पुन्य ना हरन्ते | संध्याकाले प्रातःकाले जे नरा पठन्ते सुनते मोक्ष-फल पावते | 
इति राभरक्षा रामानन्द की | 

१६०६-११ की खोज-रिपोट में प्राप्त प्रति-- 

प्रारम्भ :--श्री गणुंशायनमः । ओ अस्य श्री रामरत्ता स्तोन्न मंत्रस्य बीजमंत्र 
मूलमंत्र | ओं अखण्डमण्लाकारव्याप्ते विष्णु सर्वे चराचर | तस्मे श्री गुरुभ्यो 
नमः पर गुरुभ्यो नमः परमात्मा गुरुभ्यो नमः ओं आदि देव आदि गुरुदेव परम 
गुरुदेव अनन्त गुरुदेव अ्रलख गुरुदेव के चर्नारविन्दे नमस्तेतद्पददशंण तस्मे 
श्री रामरक्ादद । 

अन्त :--श्रों बदच्रआसन बज्रकेवार बच्र बाधो रसौ द्वार जो बच्र पर मेलै घाव 
उलटी बच्र ताही को खाय | हृदय मेरे हरि बसे देखे देव अनन्त श्री रामचन्द्र 
रक्ष्या करे,.. ...आदि | 

मेरे पास जो पुस्तक है उसका आदि इस प्रकार है :--श्रों संध्यातारिनि 
सवंदुःखनिवारिनि, संध्याटरे विप्नहरे पिएडग्राण की रक्षा श्री रामनिरन्‍जन करें । 
जशञानदिप मनपुष्प पंचइन्द्रि हुता क्षेमा जाप समाधि पुजा, ओ नमो देव निरन्‍्जनम्‌। 

अन्त--गाजन्ते गगण बाजन्ते मधुर शख सब्द घुन त्रीकुट सारा। 
श्री रामानन्द निज तत्व विचारा । ब्रह्म चिन्हते सोई ब्रह्मशानी । आ श्री रामरक्षा 
दिये उर धरे प्रानी । राज द्वारे पथे धोरे सग्मामे सन्नु संकटे | श्री रामरक्षा स्तोत्र 
मत्र श्री रामचन्द्र उच्चरन्ते, श्रीलक््मणकुमार सुननन्‍्ते । बीजमंत्र जपते | श्रीसीता 
सुनते । श्री हनुमान सुनन्ते, प्रानी लागे रहन्ते | ते नरा मोक्ष फल पावन्ते | 
इति श्री रामानन्द स्वामी कृत श्री रामरक्षा स्तोन्न मंत्र श्री बेट द्वारका मंदिर 
श्री रामफरोखा निवासीना श्री मद्भगवन्नारायण वंशोद्भव वैष्णव श्री महन्तो 
सीयाराम दासेन यथा शक्ति सशोषितं श्री द्वारकानाथ स्व॒ुति, श्री द्वारका माहात्म्य॑ 
इृदम्‌ पुस्तक समाप्तिमगमत्‌ । 

प्रायः यही भाषा-शैली अ्रन्य प्राप्त प्रतियो की भी है, अ्रतः अन्य उदाहरण 
देना श्रनावश्यक प्रतीत होता है । 

योगचिन्तामणि--योगचिन्तामणि की सू चना पं० रामचन्द्र शुक्ल ने 
अपने (हिन्दी साहित्य का इतिहास? नामक ग्रन्थ में दी है । उन्होंने लिखा हैः--- 
'रामानन्द स्वामी और योग का सम्बन्ध दिखाने के लिये स्वामी रामानन्द के नाम 
से चलाये हुए. ऐसे दो रद्दी ग्रन्थ हमारे पास हैं--एक का नाम है योग-चिन्ता- 
मणि, दूसरे का नाम है रामरक्षा स्तोत्र | आगे शुक्ल जी ने इस ग्रन्थ से 
एक पद्‌ उद्धुत भी किया है | 


१--हिन्दी साहित्य का इततिहास--प० रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ १२२ | 


१३६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदौ-साधह्चयि पर उसका प्रभाव 


विकट कटक रे भाई । काया चढ़ा न जाई | 

जहँ नाद विन्दु का हाथी | सतगुरु ले चले साथी || 

जहाँ है अष्टद्ल कमल फूला | हंसा सरोवर में भूला | 

शब्द तो हिरदय बसे, शब्द नयनों बसे, शब्द की महिमा चार 

वेद गाई ॥ 

कहै गुरु रामानन्द जी, सतगुर दया करिमिलिया, सत्य का शब्द 
सुनु रे भाई | 

सुरत नगर का सयल | जिसमें हे आतमा का महल ॥ 


उपयुक्त उद्धरण में 'कहै गुरु रामानन्द जी? पद से स्पष्ट है कि यह रामानन्द 
स्वामी की रचना नही है। भाषा-शैली भी बड़ी ही अपौढ़ है | रामानन्द जी के नाम 
पर प्रचलित हिन्दी भाषा में लिखे गए पदों (हनुमान्‌ जी को स्तुति या अन्य पद) 
की भाषा-शेली बड़ी ही गेठी हुई एवं मजी सी है | इस दृष्टि से भी 'योग-चिन्ता- 
मणि? रामानन्द स्वामी जी की रचना नहीं प्रतीत होती | रामानन्द-सम्प्रदाय के 
विद्वानों ने इस ग्रन्थ के सम्बन्ध में न तो कोई सूचना ही दी है औ्रौर न इसे 
स्वामी जी कृत रचनाश्रो की सूची में परिगणित ही किया है। अयोध्या 
के लगभग सभी प्रमुख रामानन्दी विद्वानों से मैंने पूछ-ताछ की, परन्तु वे इस 
अन्थ के सम्बन्ध में मुझे कोई भी सूचना नहीं दे सके । श्ञात नहीं शुक्ल जी ने 
किस सूत्र से इस गन्थ का संचय कर लिया था | जो भी हो, इतना तो निर्विवाद 
है कि यह रचना वैष्णव रामानन्द की नहीं है, चाहे ओर किसी रामानन्द की हो 
तो हो। मुझे वो ऐसा प्रतीत होता है कि जिस प्रकार रामानन्दी सम्प्रदाय की 
तपसी-शाखा में सिद्धान्त-पटल का प्रचार कर दिया गया है, उसी प्रकार “रामरत्षा 
स्तोन्रः ओर “योगचिन्तामणि? भी स्वामी रामानन्द जी के गत्ते मढ़ दिए, गए: हैं। 
सम्प्रदायो के इतिहास में ऐसी घटनाएं श्रसम्भव नहीं होती | साम्प्रदायिक विचार- 
धारा का विवेचन करनेवाले 'ैष्णुव-धरमरत्नाकर? के विद्वान रामानन्दी लेखक 
पं० गोपालदास ने भी इस ग्रन्थ का कोई उत्लेख नहीं किया है | ऐसी परिस्थिति 
में इस ग्न्‍न्थ को स्वामी जी कृत नहीं ही माना जा सकता | 


श्री गुरु रामानन्द्‌ कबीर जी का ज्ञान तिलक--खोज रिपोर्ट सन्‌ 
१६१७-१८-१६ ई० में इस ग्रन्थ का उल्लेख किया गया है। श्री सरस्वती- 
भण्डार, लक्ष्मण किला, श्रयोध्या में इसकी एक प्रति सुरक्षित हे। भ्न्थ के 
लेखक कदाचित्‌ कबीर जी हैं | सभा की एक रिपोर्ट मे इस ग्रन्थ से जो उद्ध- 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता १३७ 


रण दिए गए. हैं उनसे यह स्पष्ट है कि यह ग्रन्थ स्वामी रामानन्द-कृत नहीं है । 
नीचे का उद्धरण इसके प्रमाण में दिया जा सकता है । 

“बुरु रामानन्द जी के वदन पर सदके करू सरीरा। अब की बार उबार 
ल्ेहु स्वामी कम धुज दास कबीर ।” या | “इति श्री शुरु रामानन्द कबीर जी का 
ज्ञान तिलक सम्पूर्णम |” लक्ष्मण किला के पुस्तकालय में मुझे! यह ग्रन्थ नहीं 
मिला । 

श्री . रामाराधनम्‌ ( संस्कृत ) तथा 'वेदान्त-बिचार” ( भाषा )-- 
लक्ष्मण किला, अयोध्या के पुस्तकालय की सूची में ये दोनो अन्थ मुझे 
स्वामी रामानन्द जी के नाम से मिले हैं। पहले में कदाचित “वेष्णवमताब्ज- 
भास्कर” तथा श्री रामाचनपद्धति? आ्रादि के आधार पर भगवान्‌ रामचन्द्र की 
स्तुति की गई है और अन्त मे कदाचित्‌ सकलनकर्ता ने अपनी बनाई हुईं स्तुति 
भी जोड़ दी है। इस ग्रन्थ के सम्बन्ध मे मुके किला के महन्थ से कोई भी 
सूचना नहीं मिल सकी | इस समय यह ग्रन्थ पुस्तकालय में है भी नहीं ! 


वेदान्त विचार--किले के पुस्तकालय की पुस्तक-सूची में इस भ्रन्थ के 
लेखक स्वामी रामानन्द कहे गए हैं, पर प्रयास करने पर भी मुझे यह ग्रन्थ नहीं 
मिल सका | इसे भी किसी ने वहाँ से हटा दिया है। अतः इसके सम्बन्ध में 
कुछ भी नही कहा जा सकता | हो सकता है, ये स्वामी रामानन्द वैष्णवाचार्य 
स्वामी रामानन्द से भिन्न हो, क्योंकि रामानन्द-सम्प्रदाय में इस वेदान्त भाष्य की 
कोई चर्चा नहीं पाई जाती | 


रामानन्द आदेश--हिन्दी-पुस्तक-साहित्य ? में डा० माताप्रसाद गुप्त 
ने सिद्धान्त-पटल के साथ ही इस ग्रन्थ को भी स्वामी रामानन्द कृत माना है। 
इस ग्रन्थ का प्रकाशन, अहमदाबाद से मोहनदास आत्माराम ने कराया था| यह 
ग्रन्थ अब अप्राप्य है। अनेक प्रयास करने पर भी मुझे; इसकी कोई प्रति प्राप्त 
न हो सकी । श्रतः इसके सम्बन्ध मे कुछ भी निश्चित्‌ रूप से नहीं कहा 
जा सकता है| सम्भवतः इसमें स्वामी रामानन्द जी के कुछ उपदेशो का 
संग्रह हो। 

राममंत्र जोग अन्थू--पं० बलदेव उपाध्याय के अनुसार यह २१ दोहा- 
चौपाइयों का एक छोट सा पद है, जिसमे राम मंत्र के श्रवण तथा जप का 
सुन्दर विधान बतलाया गया है। इसके अन्त में कहा गया है-- 





१. डॉ० मा० प्र० गुप्त-द्विन्दी पुस्तक साहित्य ० ३४१,५६ ३ । 
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जैसे पांणी लंण मिलावा 

ओसी धुनि में सुरति समावा || १६॥। 
राममंत्र असी विधि षोजे 

जो कोई षोजे राम | 
सत गुरु के परताप ते, 

रामानन्द जी हस पाया विसराम ॥ २० ॥ 


( यह 'सेबादास की बानी” में संगहीत है। इस्तलेख नं० ८७३५ पु० ६३३, 
सं० १६४६ ) 
राम अष्टक---यह अष्टक काशी-नागरी-प्रचारिणी, सभा के पुस्तकालय 
में शब्द सागर? ग्रन्थ में ( हस्तलेख ६५१, लि० का० श्यू६७, ना० प्र० 
सभा संग्रह ) संग्रहीत है। ८ पदों में राम की स्तुति की गई है। छन्द के 
अन्त में निम्नलिखित पद मिलता है “श्री राम जीव पूरन ब्रह्म है?--छन्दान्त में 
आता है-- 
राम अष्टक पढ़त निसुदिन 
सत्यलोक सोग दोतं | 
रामानन्द अवतार अवधु 
श्री राम जीव पूरन ब्रह्म है | 


ग्यानलीला--१३ छुन्दों में इस पद में भगवान्‌ के गुण गाने, तथा 
भक्ति करने का विशेष उपदेश दिया गया है-- 


है हरि बिना कंणा रखवारो। चित दे सुमिरो सिरजन हारो ॥ 

कट ते हरि लेत उबारी | निसदिन सुमिरो नाम मुरारी ॥ 

नांव न केवल सबसे न्यारा | रटतअघट घट होइ उजारा ॥ 

रामानन्द यूं कहे समुझाई | हर सुमर॒या जमलोक न जाई ॥ 

( हस्तलेख नं० ७४६ सभा-संग्रह ) 
जपयेक्त ग्रन्थों की समीक्षा--इन तीन ग्रन्थों की सूचना भागवत 
संप्रदाय मे प० बलदेव उपाध्याय जो ने दो है। उन्होने इन सभी पदों को 
स्वामी शमानन्द कृत स्वीकार कर लिया है । ये ग्रन्थ नागरी-प्रचारिणी सभा, काशी 
में सुरक्षित हैं| जहाँ तक उपलब्ध सामग्री का प्रश्न है, रामानन्द के नाम पर प्रच- 
लित हिन्दी ग्रन्थ प्रायः श्रप्रामाणिक ही हैं। ग्रभी तक जो भी हिन्दी ग्रन्थ स्वामी 


१०-भागवत-सम्प्रदाय”, बलदेव उपाध्याय, पू० २७६ | 
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जी के नाम पर उपलब्ध हुए, हैं, उनकी भाषा-शैली बढ़ी ही निम्नकोटि की है।' 
छुन्द-नियम-हीन तो वे हैं ही । श्रीराम रक्षा स्तोत्र, योगचिम्तामणि, सिद्धान्त-- 
पठल भी तो इसी कोटि की रचनाएँ हैं, रामानन्द-संप्रदाय में स्वामी जी के 
हिन्दी-अन्थों का प्रचलन एक दम नहीं है। अतः जब तक उन ग्रन्थों की 
एकाधिक हस्तलिखित प्रतियाँ उपलब्ध न हो जायें अथवा उनकी प्राचीनता 
निर्विवाद सिद्ध न हो जाय, तब तक उनके सम्बन्ध में निश्चित्‌ मत व्यक्त कर 
देना श्रान्ति-हीन नही हो सकता | 


रामानन्द जी के कुछ फुटकल पद 
हनुमान-स्तुति 

आरति कीजे हनुमान लला की | दुष्ट दलन रघुनाथ कला की ॥ 
जाके बल भर ते महि काँपे। रोगसोग- जाकी सिमा न बाँघे ॥ 
अन्जनी सुत महा बल दायक | साधु संत पर सदा सहायक ॥ 
बाएँ भुजा सब असुर संघारी | दाहिन भुजा सब संत उघारी ॥ 
लछिमन घरति में मूछि पस्यों। पेठि पताल जमकातर तोस्थो॥ 
आनि सजीवन प्रान जबास्थो | मही सबन के भुजा उपास्थो ॥ 
गाढ़ परे कपषि सुमिरों तोहीं। होहु दयाल देहु जस मोहीं ॥. 
लंका कोट समुन्दर  खाईं | जात पवन सुत बार न लाई।॥ 
लंक प्रजारि असुर सब मास्थो | राजा राम के काज स्वांस्थो॥' 
घंटा ताल मभालरी बाजे। जगमग जोति अवध पुर छाजे | 
जो हनुमान जी की आरती गावे | बसि बैकुंठ अमर पद पावे।॥ 
लंक विधंस कियो रघुराई | रामानन्द आरती गाई।॥ 
सुर नर मुनि सब करहिं आरती | जै जे जे हनुमान लाल की॥ 

इस पद को आचार्य रामचन्द्र शुक्ल, डा० श्यामसुन्दर दास, सर ग्रियसंन, 
डा० रामकुमार वर्मा श्रादि सभी विद्वान्‌ रामानन्द कृत ही मानते हैं | पंच गगा 
घाट, काशी में मैने भी एक बृद्धा के मुख से यही पद कुछ हेर-फेर के साथ सुना 
था । अयोध्या में इस पद का प्रचार मुझे नहीं दिखाई पड़ा । अतः इसकी 
प्रामाणिकता नितान्त असदिग्ध नहीं है । 


आदि ग्रन्थ में प्राप्त पद 


कहाँ जाइए हो घरि ल्ागो रंग | मेरो चंचल मन भयो अपंग ॥ 
जहाँ जाइए तहँ जल पषान | पूरि रहे हरि सब समान | 
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वेद स्मृति सब मेल्हे जोइ | जहाँ जाइए हरि इ॒हाँ न होइ॥ 
एक - बार सन भयो उसंग | घसि चोआ चन्दन चारि अ्अंग ॥ 
पूजतः चाली छाईं छाइं। सो ब्रह्म बतायो गुरु आप सांइं॥ 
सतगुर मैं बलिहारी तोर |सकल विकल भ्रम जारे मोर ॥ 
रासानन्द रमे एक ब्रह्म | गुर कै एक सबद कोटि कोटि क्रम्म ॥ 


उपयेक्त पद को मेकालिफ़” ने स्वामी रामानन्द कृत ही माना है और 
उनका अनुसरण करके ही -उनके बाढ के प्रायः सभी विद्वानों ने उस पद को 
स्वामी रामानन्द कृत मान लिया है। प्रो० रानडे ने हिन्दी रहस्यवाद पर अपने 
जो लेख इधर लीडर आदि समाचार-पत्नो के पत्रिका-अग ( मैगजीन सेक्शन ) में 
छुपवाये हैं, उनमे भी उन्होंने रामानन्द के नाम पर प्रचलित इस पद्‌ को उनकी 
प्रामाणिक रचना मान लिया है| 'इस मत के समथन में कहा यह जाता है कि 
आदि ग्रन्थः में संग्रहीत होने से इस पद में प्रायः परिवर्तन कम ही हुए होंगे 
ओर फिर आदि ग्रथ में इन पदों के संग्रहकर्ता ने किसी सामान्य व्यक्ति के पदों 
का संग्रह नहीं किया है । जिन भक्तों के पदों का इस गअन्थ में संकलन है, वे सभी 
उच्चकोटि के थे। अ्रतः ये रामानन्द वेष्ण्व भक्त रामानन्द ही होगे, दूसरे 
नहीं | इसी विश्वास पर मेकालिफ़ ने अपने (दि सिख रिलीजन?” मे रामानन्द 
स्वामी का जीवन-चरित भी लिख दिया है, किन्तु जिस प्रकार सूरदास मदनमोहन 
श्र कृष्ण भक्त ( बल्‍लभानुयायी ) सूरदास में मेकालिफ़ ने कोई अन्तर नहीं 
किया, वैसे ही यह सम्भव है कि उन्होंने उपयुक्त पद के लेखक को वैष्णव 
भक्त रामानन्द ही समझ लिया हो | 'कम-से-कम श्राचाय शुक्ल का तो यह इृढ़ 
मत है, “इस उद्धरण से स्पष्ट है कि अन्थ साहब से उद्धुत दोनों पद भी वैष्णव 
भक्त रामानन्द के नहीं हैं; और किसी रामानन्द के हों तो हो सकते हैं ।”* 
शुक्ल जी के मत में अधिक सार प्रतीत होता है । रामानन्दी-सम्प्रदाय में बस्तुतः 
अधिकाश वर्ग रामानन्द को विशुद्ध वैष्णव भक्त मानता है, केवल तपसी-शाखा 
के भक्त उन्हें योग-मत के भी ग्रवतक मानते हैं। किन्तु हम ऊपर देख चुके 
हैँ कि इस शाखा में जो भी अन्थ स्वामी रामानन्द जी के नाम से पाए गए हैं, 
वे स्वामी रामानन्द जी की प्रामाणिक कृतियाँ नहीं हैं | अ्रतः यह बहुत सम्भव 
है कि ग्रन्थ साहब के निर्माण-काल तक रामानन्द के नाम पर ऐसे पद भी चल 
पड़े हो, जिनमें उन्हें 'घट के भीतर ब्रह्म के दर्शन करने वाले के रूप में वशित 
१--दि सिख रिलीजन-वा० ६, पृष्ठ १०५। 
२-दिन्दो साहित्य का इतिहास-रामचन्द्र शुक्ल, पृष्ठ ११६९-२० । 
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किया गया है। अन्थ-साहब विशेष कर निगंण-भावना से पू्ण पदों का ही सकलन 
है, अतः यह अनुमान और भी दृढ़ हो जाता है | मुझे आचाय शुक्ल जी का 

त अधिक समीचीन लगता है, क्योकि जिस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदायान्तगंत 
(रसिक! ( शंगारी ) भक्त रामानन्द स्वामी को »ंगारी ही मानते है ( जीवाराम 
कृत रसिक प्रकाश भक्तमाल ), उसी प्रकार 'तपसी? शाखा वाले रामानन्दी साधु 
स्वामी जी को पूर्ण योगी के रूप मे ही स्वीकार करते है | प्रचलित परम्परा 
एवं श्री वेष्णुवमताब्जभास्कर? से स्पष्ट है कि रामानन्द जो न तो श्रवृंगारी: ही थे 
ओर न नाथपथ से प्रभावित योगी | उनकी भक्ति विशुद्ध दास्यभाव की थी। 
फिर आधुनिक रामानन्दी-सम्प्रदाय मे रामानन्द के नाम से इस पद का कोई नाम 
तक नहीं जानता, ऐसा मै अयोध्या के रामानन्दी-सम्प्रदाय के निकट सम्पक में 
श्राकर ही कह रहा हूँ, बल्कि मैं तो यहाँ तक अनुभव करता हूँ कि अवध में 
रामानन्द की केवल संस्कृत भाषा म लिखी गई रचनाएँ ही प्रचलित है, हिन्दी 
भाषा मे उनके पदो का कोई सकलन सुनने तक को नहीं मिला | 


रज्जब दास के सवोंगी ग्रन्थ में प्राप्त पद 

हरिबिन्नु जन्म वृथा खोयो रे । 

कहा भसयो अति सान बड़ाई घन मद अंध मति सोयो रे ॥ 
अति उत्तंग तरु देखि सुहायो सेबल कुसुम सूवा सेयो रे। 
सोई फल पुत्र कल्नत्र विषे सुष अन्ति सीस घुनि-धुनि रोयो रे॥ 
सुमिरन भजन साध की संगति अंतरि मन बैल न धोयो रे। 
रामानन्द रतन जम त्रासे श्री पति पद काहे न जोयो रे ॥ 

डा० बर्थ वाल ने इस पद को स्वामी रामानन्द जी कृत ही माना है। उनके 

श्रनुसार इस पद में रामानन्द जी ने “निवृत्ति-मार्ग का पूण उपदेश दिया है।?'* 


शिव-रामाष्टक 


शिव हरे शिवराज सखे प्रभो, त्रिविध ताप निवारण हे प्रभो। 
अज महेश्वर यादव पाहि मां, शिव हरे विजय कुरु मे. वरम्‌ ॥ १॥ 
कमललोचन राम दयानिधे, हरगुरो गजरचक्षक गोपते। 

शिवतनोभव शंकर पाहिमां, शिव हरे विजयं कुरु मे वरम्‌ ॥ २॥ 








१--द्वि० का० नि० स०, ४० ३६ | 
२--वही, प्‌० ३६ | 
३--साहित्य पत्रिका, स० १६७६, ओ बिन्दु अह्मचारी द्वारा प्रकाशित पद । 
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स्वजन रन्‍जन मंगल मंदिरं, भजति ते पुरुष परमं॑ पदम। 


भवत्ति तस्य सुख परमाद्भुतं, शिव हरे बरम ॥ ३ ॥ 
जय युधिष्ठिरवल्लभभूपते, जय जयाजित पुण्य पयोनिधे। 
जय कृपामय कृष्ण नमो<स्तुते, शिव हरे वरम्‌ ॥ ४ ॥ 
भव विमोचन माधव मापते, सुकवि मानस हंस शिवा रते | 
जनकजारत राघव रक्ष मां, शिव हरे... ... ... ... ...वरम्‌ ॥ ४ ॥ 
अवनि मण्डत्त मंगल मापते, जलद सुन्दर राम रमापते | 
निगम कीति गुणाणंव गोपते, शिव हरे... ... ... ...बरम्‌ ॥ ६ ॥ 
पतित पावन नामसयी लता, तवयशो विमलं परिगीयते | 
तद॒पि 'साधव माम्‌ किसपेक्षसे, शिव हरे वरम्‌ || ७ ॥ 
अमरतापर देव रमापते, विजयस्तव नाम घनोपमा। 
मयि कथ्थं करुणाणंव जायते, शिव हरे... ... ... ... वरम ॥ 


हनुमतः प्रिय चाप करः प्रभो, सुरसरिषृतशोखर हे गुरो। 
मम विभो किस विस्मरण कृतं, शिव हरे विजय॑ कुरु में बरम ॥ ६ ॥ 
नरहरे रति रजन सुन्दरं, पठति यः शिवराम फऊृत स्तवम्‌ 
विशति रामरसा चरणाम्बुजे, शिव हरे विजय कुरु में वरम्‌ ॥ १० ॥ 


प्रातरुत्थाययोभक्त्यापठेतेकाग्रसानसः । 
विजयोजायते तस्य विष्णुमाराध्यमाप्नुयात्‌ ॥ 


श्री बिन्दु ब्रह्मचारी ने उपयुक्त पद को स्वामी रामानन्द कृत माना है। 
रामानन्द जी की कोई दूसरी इस प्रकार की रचना उपलब्ध नहीं होती, जिसमें 
भगवान्‌ शकर की इतनी प्रशंसा की गई हो और उनको राम के समान कहा 


गया हो । श्रतः निश्चित्‌ आधार के अभाव में इसे प्रामाणिक पान लेना 
ठोक नहीं । 


अध्यात्म रामायण--परिडत रघुवर मिट्ठूलाल शास्त्री, एम० ए०, एम० 
ओ० एल०, साहित्याचाय, वेदान्ततीथ ने इस ग्रन्थ को पुष्कल तक से स्वामी 
रामानन्द कृत ही सिद्ध करने का प्रयास किया है ।* शाज्त्री जी के तर्कों का 
आधार “भविष्य पुराण” के प्रतिसर्ग पे का वह उल्लेख है, जिसके अ्रनुसार 
काशी के किसी शिवोपासक रामशर्मन्‌ को शिवरात्रि के दिन प्रसन्न होकर शिव 

१--दि आथरशिप आवू अध्यात्म रामायण-प्रो० रघुवर मिट्टूलाल शास्त्री, गंगानाथ भा 
रिसच इन्स्टीट्यूड जनेल, वा० १, पार्ट २, फरवरी १९४४। 


रमानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाशिकता १७४३ 


भगवान्‌ ने राम-लक्ष्मण का ध्यान और बल्लभद्र की पूजा वरदान स्वरूप दी | 
भक्त शामानन्दः हो गया और द्वादश वर्षीय कृष्ण चैतन्य के पास जाकर उनके 
आदेश से उसने अध्यात्म रामायण? की रचना की | इससे शाज्तरी जी 
अनुमान करते हैं कि शैब घर्म का परित्याग कर वैष्णव घम अपना लेने के 
पश्चात्‌ तथा अपने रामानन्दीय वैष्णव सम्प्रदाय की स्थापना करने के पूर्व काशी 
के रामानन्द ने अध्यात्म रामायण? की रचना की थी | कृष्ण चैतन्य के सम्पक 
में उनके आने की कथा केवल प्रतिसर्ग पव के लेखक का आविष्कार है, क्योकि 
इस सर में स्थान-स्थान पर उसने कृष्ण चैतन्य के महत्व को बढ़ाने की चेष्टा 
की है। अपने इस अनुमान के सम्बन्ध मे शास्त्री जी ने निम्नलिखित तक दिए 
हं---(१) 'अ्रध्यात्म रामायण? सामान्यतया बह्माएड' पुराण का एक अंग एव परम्परा 
से व्यास की रचना माना जाता है | किन्तु न तो “श्रध्यात्म रामायण? से युक्त इस 
पुराण की कोई हस्तलिखित प्रति ही प्राप्त हुई है और न तो इसकी प्रकाशित 
प्रति में ही अध्यात्म-रामायण” अंगस्वरूप प्राप्त होता है। नारदीय पुराण ने भी 
इस प्रकार का कोई सकेत नहीं किया है| पशिडित ज्वालाप्रसाद मिश्र ने अध्यात्म- 
रामायण को उपपुराण एवं तुलनात्मक दृष्टि से नवीन रचना कहा है। डा० 
भण्डारकर ने भी मराठी सन्‍्त एकनाथ के साक्ष्य पर इसे एक आधुनिक रचना 
( १४०० ई० से-१६०० ई० के बीच ) माना है और लाला बैजनाथ ने भी इसे 
१४ वीं शताब्दी की रचना के रूप मे स्वीकार किया है, जब कि तनत्रो का पूरा 
ग्रचार हो गया था । 


२--“भविष्य पुराण? के प्रतिसग पव के अनुसार इस ग्रन्थ के लेखक काशी 

के कोई रामशमन्‌ थे, जो पहले शैव थे किन्तु बाद में वैष्णव हो गए | “भविष्य 
पुराण” की यह सूचना विश्वसनीय है, क्योंकि उसने यह भी सूचना दी थी कि 
श्री कृष्ण जन्म-खंड ( ब्रह्म वैवत्त पुराण का एक अंग ) के लेखक रूप गोस्वामी 
हैं, न कि व्यास और आधुनिक अनुसंघानो ने उसकी इस सूचना का समर्थन 
भी किया है | शास्त्री जी के अनुसार “भविष्य पुराण? द्वारा उल्लिखित रामशर्मन्‌ 
प्रसिद्ध वेष्णव भक्त रामानन्द ही थे। कृष्ण चैतन्य के शिष्य रामानन्द ( राय ) 
उड़िया कृष्ण भक्त थे, काशी के रामानन्द नहीं । रामानन्द राय के अतिरिक्त ६ 
अन्य रामानन्द नाम के व्यक्तियों का उल्लेख टी० श्राफ्रेक्ट * ने किया है, किन्तु 
“भविष्यपुराण? मे रामशमंन्‌ के विषय में दिए, गए, अन्य उल्लेखों तथा प्रमुख 


१--भविष्य पुराण, चतुर्थंखण्ड, १६ अध्याय, श्लोक २१ से ३२ तक । 
२--कैटालोगोरस कैटलोगोरम, ए्‌० ५२००२ १, टी० आफ्रेक्ट । 


१४४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


वैष्णव आचाये रामानन्द के जीवन पर दृष्टि डालते हुए, हमें अन्य रामानन्द को 
इस ग्रन्थ का प्रणेता नही स्वीकार करना चाहिए | अपनी प्रमुख विशेषताओं के 
कारण वैष्णव आचार्य रामानन्द स्वामी ही इस ग्रन्थ के प्रणेता हो सकते हैं, 
ग्रन्य व्यक्ति नहीं | इस मत का समथन करने के लिये शास्त्री जी ने दो अनुमान 
प्रस्तुत किए हैं :---एक तो यह कि “भविष्य पुराण? के उल्लेखो तथा अ्रन्य विद्वानों 
के मत से प्रसिद्ध वैष्णव आचाय रामानन्द का सम्बन्ध काशी से ही था और दूसरा 
यह कि रामानन्द ने अपनी रामोपासना में शाकर-अद्वैत और विशिष्टाद्वैत का पूर्ण 
व्यावहारिक सामंजस्य किया है। अपने इन अनुमानों के समथन में शा्री जी ने 
निम्नलिखित प्रमाण दिए हैं :---१ “भविष्य पुराण? के प्रतिसग पर्व के अनुसार 
सूर्य के अंश से काशी में रामानन्द का जन्म हुआ | उनके पिता कान्यकुब्ज 
ब्राह्मण देवल थे । रामानन्द वाल्यावस्था से ही ज्ञानी थे तथा राम की उपासना 
किया करते थे । अ्रतः माता-पिता द्वारा परित्यक्त होकर वे राधव की शरण आए | 
फिर चतुदंश कलायुक्त भगवान्‌ राम ने सीता सह्दित उनके हृदय में अपना 
निवास-स्थान किया | यह रामानन्द वास्तव में वैष्णवाचार्य रामानन्द ही थे | 
इसी प्रतिसर्ग पं के श्रनुसार शंकराचाय से पराजित होकर मानदास चमार का 
पुत्र रेदास रामानन्द के पास आ्राकर उनका शिष्य हो गया; त्रिलोचन, नामदेव 
तथा नरसी मेहता का काशी आकर रामानन्द का शिष्य हो जाना भी इस पव में 
कहा गया है । इसी प्रकार रामानन्द को रकन, सधना के गुरु कबीर, पीपा, तथा 
नानक का गुरु कहा गया है श्रोर साथ ही यह भी कद्दा गया है कि रामानन्द के 
एक शिष्य ने श्रयोध्या मे बलात्‌ स्लेक्ष बनाए गए हिन्दुओं को फिर से वैष्णव 
बनाने के लिए. एक यन्त्र स्थापित किया था । ये वैष्णव सयोगी कहे गए | इसी 
प्रतिसर्ग पं में यह भी कहा गया है कि मुकुन्द ब्रह्मचारी के २० शिष्य अग्नि मे 
जल जाने के बाद विभिन्‍न महापुरुषों के रूप में अ्रवतरित हुए। इनमें श्रीघर, 
शम्मु, वरेण्य, मधुत्रतिन्‌ श्रोर विमल क्रमशः तुलसी शर्मा, हरिप्रिया, अ्रग्रभुक, 
कीलक तथा दिवाकर के रूप में अवतरित होकर रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित 
गी गए. | 

इसी प्रतिसर्ग पर्व से यह भी ज्ञात होता है कि रामानन्द शांकर-दशन की 
ओर भी क्कुके थे | इस सम्बन्ध में दो उल्लेख महत्वपूर्ण हैंः-- 


कः--एक के अनुसार रामशमन्‌ रामानुज के बड़े भाई और दाकिणात्य 
आचार्य शरमन्‌ के पुत्र थे । ये पतंजलि के अनुयायी थे | तीर्थयात्रा के सम्बन्ध 
में वे एक बार काशी आए और वहाँ उन्होंने शंकराचाय से शात्नार्थ किया, किन्तु 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता १४५ 


पराजित एवं अपमानित होकर अपने घर लौट गए, | फिर शास्त्रों म॑ निष्णात 
रामाजुज ने शंकराचार्य को पराजित कर भाई का बदला चुकाया | इस कथा से 
शास्त्री जी यह निष्कर्ष निकालते हैं कि यह मनगढ़न्त कथा केवल इस तथूय 
की ओर संकेत करती है कि कृष्णभक्ति ने उस शांकर अद्वेत पर भी विजय पा 
ली थी जिसके आगे प्रसिद्ध वैष्णव भक्त रामानन्द को भो, जिनकी गुरुपरम्पराः 
उनके अनुयायियो द्वारा रामानुज की अपेक्षा श्रधिक प्राचीन कही जाती है 
और जिनके सभी आचार्य दाक्षिणात्य थे, कुक जाना पड़ा । ख--दूसरे 
उल्लेख के अनुसार मानदास के पुत्र रैदास ने काशी आकर रामभक्त कबीर 
को परास्त किया, किन्तु शकराचार्य से वादविवाद में परास्त होकर वह रामानन्द्‌ 
का शिष्य हो गया । शास्त्री जी के अनुसार इस कथा से भी रामानन्द का शाकर 
अद्वैत से सम्बन्ध ज्ञात होता है । 


२--“भविष्य पुराण” तथा आधुनिक विद्वानों में केवल मैक्रालिफ़ और 
फ़कूहर को छोड़ कर अन्य सभी विद्वान्‌ अगस्त्य-सहिता के साक्ष्य पर रामानन्द 
का जन्म प्रयाग मे ही मानते हैं | डा० बथ वाल तथा 'प्रयाग-माहान्म्य” के लेखक 
श्री शालिग्राम श्रीवास्तव भी इसी मत का समथन करते हैं | शास्त्री जी ने अ्रपने 
पक्त के समथन मे डा० बथं वाल के उस मत को भी उद्धत किया है, जिसके 
अनुसार रामानन्द ने योग ओर भक्ति, अ्रद्वेत और विशिष्टाह्वैत का अपने मत 
में समन्वय किया था। इन साक्ष्यो के आधार पर शास्त्री जी का कथन है कि 
अध्यात्म-रामायण” के लेखक वैष्णवाचार्य रामानन्द ही थे जिन्हें तृतीय प्रतिसगं- 
पवव में रामशमन्‌ और रामानन्द दोनों ही नामों से अ्रभिद्ठित किया गया है तथा 
जिन्हें काशी निवासी कहने के साथ ही दाक्षिणात्य भी कहा गया है | 
३--रामानन्द-सम्प्रदाय में रामतापन्युपनिषद्‌ का पठन-पाठन अधिक होता 
रहा है। वेबर के अनुसार रामानन्द जी इस उपनिषद्‌ से भी प्रभावित थे । 
रामतापनी और “अध्यात्म रामायण” में बहुत श्रधिक निकट का सम्पक परिलक्षित 
होता है। कदाचित्‌ ज्यों-ज्यों समय बीतता गया रामानन्दी सम्प्रदाय में “श्रध्यात्म- 
रामायण? का पठन-पाठन उसके अधिक अद्वेतोन्मुख द्ोने के कारण कम होता 
गया । इस प्रकार रामतापनी और 'अ्रध्यात्म-रामायण” की पारस्परिक समानता 
भी श्रध्यात्म रामायण” को रामानन्द की कृति सिद्ध करती है । 


४० अध्यात्म रामायण” में अद्वैत मत के श्रतिरिक्त तान्त्रिक एवं यौगिक 
प्रभाव भी परिलक्षित होता है | गदाधर द्वारा लिखित हस्तलिखित ग्रन्थ संप्रदाय- 


प्रदीप” से हमें विदित होता है कि तान्त्रिक प्रणाली से विष्णु की उपासना करने 
१० 
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वाले रामानन्द से बल्‍लभाचाय ने थाणेश्वर में भेंट की | रामानन्द ने तो कृष्ण- 
अक्ति बहीं अपनाई किन्तु उनके भाई शंकर और उनके शिष्य राणाद्र्यास 
वल्लभाचार्य के शिष्य हो गए । शास्त्री जी का शअ्रनुमान है कि यहाँ प्रसिद्ध 
वैष्णुव भक्त रामानन्द का ही उल्लेख किया गया है और इससे यह सिद्ध हो जाता 
है कि रामानन्द पर तन्‍्त्रो की प्रणाली का भी पूरा प्रभाव था | 


१--आधुनिक रामानन्दी विद्वान्‌ रामानुज की परम्परा से पृथक्‌ जो अपनी 
(वथाकथित अग्रस्वामी कृत) गुरु-परमपरा देते हैं, उसमें कुछ नाम तो “अध्यात्म 
रामायण? की दी हुई परम्परा मे मिलते हैं और शेष में से ५ तो वही नाम हैं जो 
शंकराचार्य की गुरु-परग्पग म पाए जाते हैं। इनक आनन्दान्त नाम शंकर मंत 
के आचायों की ही भाँति हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि रामानन्दी वैष्णव एक 
आर तो शिव की पूजा करते तथा उनके प्रति उदार हैं और दूसरी ओर इससे 
यह भी सिद्ध होता है कि रामानन्दीय वैष्णवधर्म रामोपासना पर विशेष बल देने 
के लिये शाकरश्रद्वैत से उसी प्रकार उत्पन्न हुआ, जिस प्रकार कृष्णभक्ति पर बल 
देने के लिये श्रीधर, वोपदेव, हमाद्रि, मधुयूदन सरस्वती आदि अ्रद्गत भक्तों की 
परम्परा चल पड़ी और यह भक्ति मोक्ष की ओर ले जाने वाले ज्ञान की 
सहायिका समभी गई । इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिये रामभक्तों के हिताथ 
रामानन्द ने 'अ्रध्यात्म रामायण” की रचना की थी। इसने रामभक्तों के लिये 
वही काम किया जो उप्युक्त कृष्णभक्तो के लिए, 'श्रीमद्भागवतमद्दापुराण? की 
रचना ने किया था। रामानन्द 'महाभागवत पुराण” से बहुत अधिक प्रभावित 
ये और उनके अध्यात्म रामायण? मे ये प्रभाव पूर्णरूप से परिलक्षित होते हैं । 

६--अ्रन्तःसाक््य के भी आधार पर, शास्री जी के मत से, “अध्यात्म- 
रामायण?” रामानन्द स्वामी की ही रचना प्रतीत होता है । 


क--यद्यपि इस ग्रन्थ के वक्ता शिव और ब्रह्मा ने पावंती और नारद को 
क्रमशः कैलाश और सत्यलोक में इसका उपदेश दिया था, किन्तु माहात्य 
संग? में इसबात का संकेत किया गया है कि इस ग्रन्थ को वर्तमान रूप देने का 
श्रेय सुदूर भविष्य में किसी नर को ही होगा इस मानव ने शिवपार्वती के 
भम्बाद के प्रारम्भ होने के पूव ही दो बार सीता पति राम को नमस्कार किया है| 
इसी ने प्रारम्भ के तीन श्लोकों में इस अन्थ के महत्त्व का ब्शन किया है । 
इस मरत्य लेखक ने ही छठे सर्ग के अन्त में शिव के मुख से कहलबाया है कि 
उन्होंने वेदों के सारअंश ( अध्यात्म रामायण ) का संक्षेप में पावंती को श्रवण 
कराया है | पुनश्च इस लेखक ने अनेक स्थानों पर इस बात के भी उल्लेख 
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रामशर्मन्‌ ) कान्यकुब्ज ब्राह्मण देवल के पुत्र रूप में सन्‌ १९६६ ई० में प्रयाग 
में उन्षन्न हुए थे | १२ वर्ष की श्रायु में वे काशी आकर अद्वैत वेदान्त तथा शैब 
मत और रामभक्ति के कर्मकाए्डो का अध्ययन करने लगे और अपने सम्प्रदाय 
की स्थापना करने के पूर्व उन्होंने श्रपनी समन्वय-भावना के अनुरूप “अध्यात्म 
रामायण? की रचना की, जिसमे उन्होंने धर्म और दर्शन का समन्वय किया। 
इसी अन्थ से प्रेरणा पाकर उनके सम्प्रदाय में समुझ और निर्मेण भक्ति की 
प्रणाली चल पड़ी | 


शास्त्री जी के मत की आलोचना कः--शाखत्री जी ने “भविष्य-पुराण? 
के तृतीय प्रतिसर्ग पर्व में वर्शित रामशर्मन्‌ एवं प्रसिद्ध वैष्णब आचाय रामानन्द 
को एक व्यक्ति मान कर ही अपने तक की दोवाल खड़ी की है और इस कार्य 
की सिद्धि के लिये उन्हें बड़ी खींचा तानी भी करनी पड़ी है। वस्तुतः यदि 
प्रतिसर्ग पर्व” का ध्यान पूर्वक अवलोकन किया जाय तो यह स्पष्ट हो जायगा 
कि रामशमन और रामानन्द वस्तुतः दो भिन्न व्यक्ति थे । रामशर्मन्‌ के विषय में 
इस पे में जो उल्लेख हुआ है, उसके श्राधार पर उनके जीवन के सम्बन्ध में 
हमें निम्नलिखित सूचना मिलती है :--- 


१--रामशमन काशी के एक शिवोपासक भक्त थे। शिवरात्रि को शिव ने 
प्रसन्न होकर उन्हें राम लक्ष्मण का ध्यान और बलभद्र की पूजा बरदान स्वरूप 
दी थी । रामानन्द होकर वे कृष्णचैतन्य के पास श्राः और उनके आदेशों से 
उन्होंने अध्यात्म-रामायस” की रचना की | २--रामशर्मंन्‌ दाक्षिणात्य आचाय॑े 
शमन्‌ के पुत्र और रामानुज के बड़े भाई थे | वे पतंजलि ( योगी ) के श्रनुयायी 
थे। काशी में उन्हें शंकयचाय ने वाद-विवाद में परास्त किया था। लज्जित 
होकर जब वे अपने घर गए,, तब उनके छोटे भाई ( रामानुज ) ने उत्तर आकर 
काशी में शकराचाय को प्रत्येक शास्त्र में परास्त किया | 

दूसरी श्रोर रामानन्द के विषय में “भविष्यपुराण” के इसी प्रतिसगपर्व में 
कहा गया है :--- 

१--वे सूर्य के अश से काशी में कान्यकुब्ज ब्राह्मण देवल के पुत्र-रूप में 
उत्न्न हुए थे | वे प्रारग्भ से ही ज्ञानी तथा रामभक्त थे। माता-पिता से त्यक्त 
होकर जब वे राघव की शरण गए, तब भगवान्‌ राम ने अपनी चौदह कलाश्ों 
सहित सीता के साथ उनके हृदय में श्रपना निवास-स्थान बनाया | 

२--इन्‍्हीं रामानन्द के शिष्य रैदास, कबीर, नामदेव, त्रिलोचन, नरसी 


रामानन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रमाणिकता श्ड६ 


मेहता आदि कहे गए हैं श्रौर इन्हीं के एक शिष्य ने अयोध्या में ग्लेच्छ दो गए. 
हिन्दुश्नों को फिर वेष्णव बनाया था । 

३--इन्हीं रामानन्द जी के सम्प्रदाय में मुकुन्द ब्रह्मचारी के ५ शिष्य अपने 
दूसरे जन्म में तुलसीशर्मा, इरिंप्रिया, अग्रभुकु, कौीलक तथा दिवाकर नाम से 
दीक्षित हुए थे । 

ऊपर के इस विवेचन के आधार पर यह स्पष्ट है कि रमशमन्‌ रामानन्द 
से एक भिन्न व्यक्ति थे। अतः अध्यात्म-रामायणु! रामानन्द की रचना नहीं 
सिद्ध होती । फिर यह भी विचारणीय है कि द्वेतवादी चैतन्य ने अद्वेती “अध्यात्म 
रामायण? की रचना ही करने का क्यो श्रादेश दिया ? 


खः--भविष्य-पुराण” का उल्लेख ऐतिहासिकता की पूरी अवहेलना 
करता है, अतः बह अ्प्रामाणिक है, इसे हम पिछले द्वितीय अध्याय में सिद्ध 
कर चुके हैं | 

ग--शास्त्री जी के अनुसार रामानन्द ने शांकर अद्वैत और विशिष्टाह्वैत का 
अपने में समन्वय किया था ओर वे तन्‍त्रो से भी प्रभावित थे | इस सम्बन्ध में 
शास्त्री जी ने जो तके दिए, हैं वे बहुत अधिक प्रबल नहीं हैं :-- (१) शंकराचार्य 
से पराजित आचाय शर्म॑न्‌ के पुत्र तथा रामानुज के बड़े भाई योगी रामशमन्‌ को 
रामानन्द मानकर यह अनुमान करना कि वे शाकर अ्रद्वैत के सामने कुक गए, थे, 
नितान्त ही अ्रप्रामाणिक है । न तो रामानन्द राम.नुज के बड़े भाई ही थे और 
न शकराचार्य के समकालीन | किसी भी उल्लेख का इस प्रक्तार खीच-तान कर 
अपने मत की पुष्टि के लिये मनमाना अ्रथ लगा लेना प्रमाण-कोटि में नहीं ही 
थ्रा सकता । 'भक्तमाल?, “अगस्त्यसहिता? तथा रामानन्द-सम्प्रदाय की मान्यताश्रों 
के आधार पर तो यही निष्कभ निकलता है कि रामानन्द विशुद्ध वैष्णव भक्त थे, 
योग का प्रवेश तो उनके सम्प्रदाय में बहुत बाद को हुआ | 


२--रामानन्द को अद्वित से प्रभावित सिद्ध करने के लिये शास्त्री जी ने 
“भविष्यपुराण” का एक दूसरा प्रमाण यह दिया है कि मानदास चमार के पुत्र 
रैदास ने काशी में रामभक्त कबीर को परास्त कर शकराचाय से शाज्लार्थ किया 
ओर अ्रन्त मे उनसे पराजित होकर गमानन्द का वह शिष्य हो गया । इस 
उल्लेख की इतिद्दास-ज्ञान शूल्यता पर यदि कोई विचार न भी किया जाय तो भी 
यह निष्कर्ष कैसे निकाला जाय कि रामानन्द शंकर के अद्वेत से प्रभावित ये १ 
रामभक्त कबीर को परास्त करने तथा अछेत से पराजित होने वाले रैदास ने क्या 
रामभक्ति और अद्वैत का समन्वय रामानन्द में पाया था! यह अधिक सम्भव 


१५० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


है कि निगण भक्त कबीर और अद्वैती शंकराचाये से जिभिन्न ही मार्ग रामानन्द 
का रहा हो | कम-से-कम परम्परा ( रामानन्दी ) तो इसी पक्ष म॑ है। इतिह 

इस बात का साक्षी है कि रैदास पर कभीर का प्रभाव अधिक था। रामानन्द से 
तो उन्होंने रामभक्ति ही पाई थी | रामानन्द की सब्रस बड़ी देन शंकर और 
रामानुज में समन्वय स्थापित करना नहीं थी, उनकी सबसे बड़ी देन तो इस 
बात में थी कि उन्होने भक्ति का द्वार सभी जातियों एवं वर्णों के लिये उन्मरुक्त 
कर दिया था । उनका श्री वेष्णुवमताब्जमास्कर” ग्रंथ इसका सबसे बड़ा प्रमाण है। 


३-- रामानन्द पर तांत्रिक प्रभाव सिद्ध करने के लिये शात्री जी ने गदाधर 
द्वारा लिखित हस्तलिखित गंथ 'सम्प्रदायप्रदीप? का प्रमाण प्रस्तुत किया है, जिसके. 
अनुसार थाशेश्वर में तांबिक प्रणाली पर विष्णु के उपासक शकर के भाई 
रामानन्द से बल्लभाचाय जी की भेट हुई थी | शास्त्री जी ने यहाँ भी एक: 
संकेतमात्र को प्रमाण कोटि भें रख लिया है। उपलब्ध सामग्री के आधार पर 
यह एक सिद्ध सत्य है कि रामानन्द का स्थायी निवास स्थान पंच गंगा घाट ही 
था | अ्रपनी दिग्वजयनयात्रा के संबंध में ग्रवश्य ही वे भारत-भ्रमण को निकलते 
थे। फिर इस भ्रमण का एक तो पूरा उल्लेख नहीं मिलता और यदि 
वैरागी-परम्पत को कोई महत्व दिया जाय तो सत्य यही है कि किसी भी बैरागी 
विद्वान्‌ द्वारा लिखित स्वामी रामानन्द के जीवन-चरित में. स्वामी जी के बल्ल- 
भाचाय जी के सम्पर्क में आने का कोई उल्लेख नहीं मिलता | वलल्‍्लभ का 
जन्म-सवत्‌ १४३६ वि० में हुआ था, जबकि रामानन्द जी संवत्‌ १४६७ बवि० 
में ही साकेतवासी हो चुके थे | अ्रतः यदि सम्प्रदायप्रदीएः एक प्रामाणिक, 
ग्रन्थ हो, तो ये रामानन्द निश्चय ही वैष्णवाचाय रामानन्द स्वामी से भिन्न 
रहे होंगे । स्वयं 'भक्तमाल” में एक ब्रजवासी रापानन्द भक्त का उल्लेख 
किया गया है | गमानन्द के शिष्यों म कोई राणाव्यास भी था, ऐसा उल्लेख 
रामानन्द के सम्बन्ध में प्रामाणिक बृत्त उपस्थित करने वाले ग्रन्थों--“अगस्त्य- 
संहिता! तथा भक्तमाल'-में नहीं मिलता | इसके श्रतिरिक्त शास्त्री जी ने डा० 
बथ वाल के मत को इसी पक्ष को सबल बनाने के लिए उद्धत किया है | डा० 
बथ वाल जी ने एक ओर अपने मत की पुष्टि में 'सिद्धान्त पटल? का सहारा 
लिया है, जो रामानन्द स्वामी जी की क्ृति नहीं है, और दूसरी श्रोर उन्होंने 
राप्रवानन्द जी के योग द्वारा ही रामानन्द के प्राणु बचाने का भी उल्लेख किया 
है। इस जनभ्रुति का कोई प्रामाणिक आधार नहीं मिलता । यदि यह सत्य 


हे गगओ न कट अिननता (पलक सकल नमन नानक नमन पल न न न न कट किलनतन पान कनननननल न पी ननिनाता पे विनिन+लजननननननननक 
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हो तो भी यह कहना कि रामानन्द भी तन्‍त्र से प्रभावित थे, केवल अनुमान 
कोरिं में ही आ सकता है | रामानन्द जी के सम्प्रदाय में योग का प्रवेश प्यहारी- 
कृष्णदास जी के समय से हुआ है। रामानन्द-सम्प्रदाय का अधिकांश रामानन्द्‌ 
को विशुद्ध वैष्णव मानता है और स्वयं स्वामी जी के अन्थों से भी यही बात 
प्रमाणित होती है । 

४--रामानन्द को अद्वैत से प्रभावित सिद्ध करने के लिये शासत्री जी ने 
आधुनिक रामानन्दी-सम्प्रदाय मे मान्य शुरुपरम्परा का उल्लेख किया है, जिसके 
अनेक आचार्यों के नाम प्रायः वही हैं, जो “अध्यात्म-रामायण? की परम्परा में 
पाए जाते हैं| आनन्दान्त नाम तो इस बात के प्रमाण हैं ही, किन्तु, आधुनिक: 
रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रचलित गुरुपरम्परा स्वयं एक विवादअस्त विषय है। जिन 
महात्मा अग्रदास के नाम से यह चलाई गई है, उनके किसी प्रकाशित ग्रन्थ में 
इसका उल्लेख नहीं है | रामानन्दी विद्वान्‌ इस पक्ष के प्रमाण में उनके द्वारा 
लिखित कोइ हस्तलिखित अन्य प्रस्तुत नद्ीं करते, जिसकी परीक्षा विद्वान कर 
सकें | कुछ रामानन्दीयो का तो यह अनुधभान है कि यह परम्परा आ्राधुनिक युग 
के ही किसी विद्वान ने गह्ठ ली है। जो हो, इस बात को तो कोई रामानन्दी 
स्वीकार नहीं करता कि उसका रामावत सम्प्रदाय शंकर-सम्प्रदाय से किसी भी 
प्रकार सम्बद्ध है। श्रतः शास्त्री जी का यह अनुमान प्रामाणिक आधार के अ्रभाव 
में इलका हो जाता है | 

शास्त्री जी ने 'श्रध्यात्म रामायण! को रामानन्द स्वामी की कृति सिद्ध करने 
के लिये कुछ श्रौर प्रभाणों का उल्लेख किया है । संक्षेप में उन पर भी विचार 
करना ठीक होगा । 


( १ ) 'रामतापन्युपनिषद्‌? श्रीर “श्रध्यात्म रामायण? में पारस्परिक समानता' 
अनेक स्थलों पर पाई जाती है, यह सत्य भी हो तो इसके ञआधार पर यह कह 
देना कि अध्यात्म रामायण” स्वामी रामानन्द जी की कृति है, तक॑ संगत नहीं 
प्रतीत होता । रामानन्द-सम्प्रदाय में इस उपनिषद्‌ का विशिष्टाद्वैत सम्मत ही 
अर्थ किया जाता रहा ह | इस सम्बन्ध में हरिदास जी द्वारा लिखित “रामतापन्यु- 
पनिषदू-भाष्य” प्रमाण के लिये रखा जा सकता है | फिर यह केसे सम्भव हो 
सकता है कि सम्प्रदाय के सस्थापक स्वयं स्वामी रामानन्द की कृति को उन्हीं 
का सम्प्रदाय भूल जाय ! रामानन्द-सम्प्रदाय में तो 'अध्यात्म-रामायश? के पठन- 
पाठन की भी कोई परम्परा नहीं मिलती | रामानन्दीयों के अनुसार यह ग्रन्थ 
उनके सम्प्रदाय का मान्य ग्रन्थ नहीं है । 


५५२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


(२ ) शास्त्री जी ने अ्रध्यात्म-गमायण?” में तारकमन्र, शालिग्राम, अगस्त्य- 
यहिता?, राघव, राम-आनन्द के साथ-साथ प्रयोग तथा एक बार अविभक्त रूप , 
में 'रामानन्द शब्द के प्रयोग आदि के आधार पर इस ग्रन्थ को स्वामी रामानन्द 
जी कृत सिद्ध किया है, किन्तु इसके लिये उन्हें बहुत खीचा-तानी करनी पड़ी 
है | 'रामानन्द” तथा 'राघव! वहाँ भगवत्‌ प्राप्ति का आनन्द” और 'रामचन्द्र? 
के अथ मे प्रयुक्त हुए हैं । 

(३ ) तुलसीदास के थअ्रध्यात्म-रामायण” से प्रभावित होने से यह नही कहा 
जा सकता कि घोर साम्प्रदायिक होने के नाते ही उन्होंने रामानन्द की कृति से 
प्रभाव अहण किया होगा | सत्य तो यह है कि उदार बुद्धि तुलसी की साधना 
समन्वय की साधना थी । उन्हें जदहॉँ-कही सो जो अच्छा लगा, उसको उन्होंने 
अपना लिया है | अतः यह नहीं कहा जा सकता कि तुलसी ने जो कुछ किया 
उसके मूल प्रेरणा खोत रामानन्द जी ही थे । वस्तुतः रामानन्द जी के ग्न्थो के 
ढूंढने का कम लोगो ने प्रयास किया हैं, ओर इसके कारण ही उन्हें स्वामी जी 
के विषय में अनेक श्रनुमान लगाने पड़े हैं | 

(४ ) दीनारः शब्द का प्रयोग १६-१७ वा० शताब्दी तक लोग करते 
रहे हैं, केवल इसी के आधार पर “अ्रध्यात्म-रामायण? रामानन्द की कृति नहीं 
हो जाता । 


(५ ) इसी प्रकार “श्रध्यात्म-रामायण? को हृस्तलिखित प्रतियों तथा इसकी 
टीकाओं के १४ वीं शताब्दी से श्रधिक प्राचीन न होने के कारण भी उसे 
रामानन्द द्वारा लिखित मान लेना तक संगत प्रतीत नहीं होता | वस्तुतः सत्य तो 
यह प्रतीत होता है कि '“अध्यात्म-रामायण! के लेखक कोई रामशर्मा नाम के 
अद्वैती रामभक्त ही थे, जो रामानन्द से भिन्न थे | शंकर मतानुयायी अनेक 
विद्वान्‌ श्रद्वेत में विश्वास करते हुए. भी भक्त थे। मघुसूदन सरस्वती इसी' प्रकार 
के विद्वान थे । 

निष्कर्ष श्रध्यात्म-रामायण? स्वामी रामानन्द की रचना के रूप में किसी 
भी रामानन्दी विद्वान्‌ द्वारा मान्य नहीं है और न तो इस प्रकार का कोई प्रमाण 
ही मिलता है जिसके आधार पर यह सिद्ध किया जा सके कि वैष्णव मत में 
दीक्षित होने के पूव रामानन्द अद्वैत मत के अनुयायी थे | जिन लेखकों ने इस 
प्रकार की जनश्रुति का उल्लेख किया है, उन्होंने भी अपने मत की पुष्ट में 
कोई प्रमाण नहीं दिया है । इस अनुमान का कारण कुछ पाश्चात्य विद्वानों का 
यह कथन है कि रामानन्द दाक्षिणात्य थे । डा० फ़क्हर ने इसी के आधार पर 
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पहले रामानन्द को दक्षिण के किसी राम-सम्प्रदाय से सम्बद्ध और उत्तर भारत मे 
अपने साथ “अगस्त्थ संहिता?, “अध्यात्म रामायण”, “रामतापन्युपनिषद्‌” आदि 
लाकर प्रचार करने वाला कहा था और यह भी कहा था कि उत्तर भारत में 
आने पर वैष्णवभक्त राघवानन्द ने रामानन्द को अपने सम्प्रदाय में मिला लिया 
था, किन्तु प्रमाणाभाव में डा० फ़क़हर को इस अनुमान को छोड़ना पड़ा, 
और फिर वे राघवानन्द जी को ही दाक्षिणात्य मानने लगे थे। शाजत्नी जी ने 
बहुत दूर तक डा० फ़क़हर के पूथ अनुमान का ही सहारा लिया है। “अ्रगरत्य- 
संहिता? तथा 'भक्तमाल? एवं रामानन्द सम्प्रदाय की सारी परम्पराओ के अनुसार 
रामानन्द राघवानन्द के शिष्य थे ओर उन्हीं के सम्प्रदाय में दीक्षित हुए थे | 
केवल कुछ जनश्रुतियो के आधार पर ही यह कहा जा सकता है कि राघवानन्द 
जी के यहाँ आ्राने के पूर्व ग़मानन्द जी किसी अद्वैती गुरु के शिष्य थे | वैष्णव- 
धर्म-रत्नाकर” के लेखक गोपालदास तथा 'रसिक-प्रकाश-भक्तमाल? के ठीकाकार 
ने इस जनश्रुति का उल्लेख भी किया है, किन्तु इसका कोई निश्चित्‌ आधार 
अब तक मुझे नही मिल सका | यदि इस जनश्रति को कभी सत्य भी सिद्ध किया 
जाय तो यह कह देना कि रामानन्द ने ही “अध्यात्म-रामायण” की रचना की, 
शास्त्री जी द्वारा दिए गए तकों की अपेक्षा श्रधिक स्पष्ट एबं सबल प्रमाण की 
अपेक्षा करेगा | जब॒तक ये स्पष्ट प्रमाण सम्मुख नहीं श्राते तब तक हम 
अध्यात्म-रामायण” को स्वामी रामानन्द जी की रचना के रूप में स्वीकार नहीं 
कर सकते | 


उपयुक्त विवेचन के आधार पर रामानन्द स्वामी के नाम पर प्रचलित अन्थों 
को निम्नलिखित श्रेणियों मे विभक्त किया जा सकता है :-- 
१--रामानन्द स्वामी के प्रामाणिक मुख्य-ग्रन्थ :--- 
( क ) भी वैष्णव-मताब्ज-भास्कर । ( ख ) श्री रामार्चन पद्धति । 
२--रामानन्द स्वामी के नाम पर प्रचलित ग्रन्थ :-- 
(के ) श्रानन्दभाष्य | ( ख ) १--सिद्धान्तपपटल २--रामरक्षा स्तोत्र 
३--योग-चिन्तामणि । 
३--रामानन्द स्वामी द्वारा लिखित कही जाने वाली ऐसी रचनाएँ 
जो अब तक प्रकाश में नहीं आ सकी हैं । 


(के ) गीताभाष्य (ख ) उपनिषद्भाष्य ( ग) शभ्रीरामाराधनम 
(घ ) रामानन्द आदेश । ( # ) वेढान्त विचार | 


१५४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा दिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


उपयुक्त ग्रन्थों में 'गीताभाष्यों. और “उपनिषद्भाष्य” की सूचना मात्र मिली 
है (न तो इनकी हस्तलिखित प्रतियो का ही कोई पता है श्रौर न ही इमके कहों 
से प्रकाशित होने की ही सूचना मिली है। अन्तिम दो पुस्तकें श्रयोध्या के 
लक्ष्मणकिला मे वर्तमान कही जाता हैं, किन्तु इस समय वे वहाँ भी उपलब्ध 
नहीं हैं । वेदान्तविचारः भी किले के पुस्तकालय में वर्तमान कहा जाता है। 

(च )--राम मन्त्र जोग ग्रंथ, राम अ्रष्टक, ज्ञान लीला-इनको हृस्तलिखित 
प्रतियाँ नागरी-प्रचारिणी-सभा, काशी के पुस्तकालय में सुरक्षित हैं । 


४--रामानन्द स्वामी की अप्रामाणिक रचनाएँ :--- 


( क )--श्री गुरु रामानन्द कबीर जी का ज्ञानतिलक | 
(ख )--अध्यात्म-रामायण | 
४--रामानन्द स्वामी के पद 
( क )--आरती कीजै हनुमान लला की । 
(ख )--श्रादि ग्रन्थ में प्राप्त पद | 
(ग )--सवांगी में प्राप्त पद ! 
( घ )-शिव-रामाष्टक । 


इन पदों में पहले दो पदों को अ्धिकाश विद्वान्‌ प्रामाशिक मानते हैं, किन्तु 
रामानन्द-सम्प्रदाय में इनका कोई प्रचार नहीं दिखला ई पढ़ता | श्रतः अपने 
प्रस्तुत अध्ययन में हमने उनका कोई उपयोग नहीं किया है । अ्रन्तिम दो पदों 
की प्रामाणिकता नितान्त ही संदिग्घ है | 


निष्कषं--प्रस्तुत अध्ययन में “श्री वैष्णवमताब्जभास्कर', श्री रामार्चन 
पद्धति! तथा 'आनंद-माष्यः का ही उपयोग हुआ है। यद्यपि आनन्दभाष्य! 
स्वामी जी कृत नहीं है, ऐसा मेरा दृढ़ विश्वास है, फिर भी आधुनिक रामानन्द- 
सम्प्रदाय का वह एक प्रतिनिधि भाष्य? है, इस दृष्टि से उसकी विचारधारा को 
समझ लेना श्रत्यन्त आवश्यक था | 


चतुर्थ अध्याय 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ 


रामानन्द-सम्प्रदाय की उत्पत्ति--रामानन्द-सम्प्रदायः की उत्पत्ति के 
संबंध में कोई निश्चित्‌ सामग्री हमे नहीं मिलती | नामभादास ने अपने “भक्तमाल! 
में 'श्री रामानुज पद्धति प्रताप श्रवनि अमृत हैं अनुसर्‌यों ।? शीषेक पंक्ति वाले: 
छुप्पय में रामानन्द को राधवानन्द का शिष्य एवं रामानुज-सम्प्रदायान्‍्तगंत एक 
आचाय के रूप में स्वीकार किया है | 'भक्तमाल? के अनुसार रामानन्द एवं 
रामानुज के बीच में तीन प्रमुख आचाय हो चुके थे। रामानुज के उपरान्त 
देवाचार्य, हर्यानन्द, राघवानन्द और तब रामानन्द जी हुए।। नाभाजी के इस साक्ष्य 
के आधार पर आधुनिक काल के पाश्चात्य एवं पौर्वाल्य सभी विद्वान रामानन्द- 
सम्प्रदाय को रामानुज-सम्प्रदाय की एक शाखा विशेष के रूप में स्वीकार करते 
चले आ रहे हैं | श्रवश्य ही अधिकांश विद्वानों ने रामानुज-परग्परा में रामानन्द 
को पॉचवे आचार्य के रूप में स्वीकार नहीं किया है । उनके अश्रनुसार नाभा जी 
ने केवल मुख्य-मुख्य श्राचार्यों के ही नामों का उल्लेख किया है, बीच के अ्रन्य 
ग्राचार्यों को या तो वे नहीं जानते थे ग्रथवा अनावश्यक एवं महत्वहीन समझ 
कर उन्होंने उन्हें छोड़ ही दिया हो । स्वयं 'रामाचन पद्धति? नामक अपनी 
कृति में रामानन्द जी ने अपनी जो गुरु-परम्परा दी है, उससे भी यह सिद्ध हो 
जाता है कि वे रामानुज-सम्प्रदाय से ही पहले सम्बद्ध थे। यह परम्परा इस प्रकार 
है :--रामानन्द से ऊपर गुरुओ्ो के क्रमानुसार नाम इस प्रकार हैं :--रामानन्द-- 
राघवानन्द-हर्यानन्द-भ्रियानन्द-देवानन्द-द्वारानन्द-रामेश्वर-सदा चा य--गं गाघर-- 
पुरुषोत्तम-देवाधिप-माधवाचाय--वोपदेव-क्रेश-रामानुज-पूर्ण-यामुन-राममिश्र-- 





१--नाभादास, भक्तमाल, सं० एवं टीकाकार रूपकला, छृप्पय ६६२ | 
२०--ओ रामार्चनपद्धति! सं० पं० रामटहलदास, ५१० ३४-३५ । 
श्प्प्‌ 
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पुण्डरीकाक्ष-नाथमुनि-शठको 7-पतनापति-जनकजा-श्रीगम । पंडित रामनारायणु 
दासः द्वारा सम्पादित श्री रामाचनपद्धति? में रामानन्द जी के नाम से जी शुरू 
परम्परा प्रकाशित हुई है, वह उपयक्त गुरु-परम्पण से कुछ भिन्न सी है | इसमें 
“पपुतनापति? के स्थान पर सिनेश? नाम दिया गया है। कुरेश? तक दोनों ही 
परम्पराओं के नामों में साम्य है, किन्तु इसके अनन्तर दूसरी परम्परा में 
“वोपदेव”? के स्थान पर 'पराशरः और “माघवाचाय? के स्थान पर लोकाचार्यः 
का नाम मिलता है। 'िवाधिप” का नाम इस परम्परा में भी आता है, किन्तु 
इसमें 'शैलेश” और “बरबर? के ठो ओर नाम आते हैं | “पुरुषोत्तम” के स्थान 
पर यहाँ नरोकत्तम” नाप्त मिलता है। फिर गंगाघर” से लेकर 'दिबानन्दः तक 
सभी नाम दोनों ही परम्पराओं में समान रूप से मिलते हैं | देवानन्द के अनन्तर 
दूसरी परम्परा में श्यामानन्द, श्रुतानन्द, चिदानन्द, पूर्णानन्द के नाम और 
मिलते हैं | श्रियानन्द और राघवानन्द तो समान रूप से दोनों ही में पाए जाते 
हैं, किन्तु हर्यानन्द के स्थान पर प॑० रामनारायण दास द्वारा सम्पादित ग्रन्थ 
में 'हषकः नाम मिलता है, जो कदाचित्‌ उन्हीं के लिए. प्रयुक्त है | 


इन दोनों ही परम्पराओं में किसको प्रामाणिक श्रौर किसको अप्रामाणशिक 
माना जाय, यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता | जब्न तक इस ग्रन्थ की 
'प्राचीन हस्तलिखित पोथियाँ न प्राप्त हो जाये, तब तक इस सम्बन्ध में किसी 
अन्तिम निशय तक पहुँचना प्रायः असम्भव सा है। पशिडत रामटहलदास ने 
श्री वेष्णव-मताब्ज-भास्कर? ग्रन्थ में सं० १पय८्०वि० को लिस्वी श्री बालानन्द जी 
के स्थान की जो परम्पग दी है, उसमे रामानन्द जी से पूब के आचार्यों के 
नाम इस प्रकार हैं : नारायण-लक्ष्मी-विष्वक्सेन-शठकोप-नाथमुनि-पुणडरी- 
काक्ष-राममिश्र--यामुनमुनि--पूर्ण मुनि-रामानुज-गोविन्द--भट्टाक॑-वेदान्ति जी- 
कलिजित्‌-कृष्णाचार्य-लोकाचाय-शैलेश-बरबर मुनि-पुरुषोत्तम-देवाचाय-हर्या- 
चाय-राघवानन्द-रामानन्द * | परिडत रामठहलदास ने गलता-गादी की जो गुरु- 
परम्परा प्रकाशित की है*, उसमें प्रायः वही क्रम है जो बालानन्द जी के स्थान 
की परम्परा में है। अन्तर दोनों मे केवल इतना ही है कि गलता की गुरु-परम्परा 


१०>श्री रामा्चनपद्धति .--स० प० रामनारायणदास-, प्र० छोटेलाल लद्ठमी चन्द, 
पृ० २-३ । 

२--श्री वैष्णवमताब्जभास्कर, सं० पण्डित रामटइल दास, पृष्ठ &८-१०० । 

३--वबही, पृष्ठ १०६ । 
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में पुरुषोत्तम का नाम नहीं पाया जाता । इसी प्रकार रेवासा* गादी की गुरु-परम्परा 
में भी पुरुषोत्तम का नाम नही है। कूबाजी" की द्वारा-गादी की गुरु-परम्परा 
बालानन्द जी के स्थान की परम्परा से पूण तया मिलती है। अतः यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि सं० श्यू८ू० वि० के लगभग तक रामानन्द-सम्प्रदाय 
के प्रसिद्ध स्थानो (बाला जी का स्थान, गलता, रेवासा, कूबा जी का गादी-स्थान) 
में उपयुक्त गुरु-परम्परा ही मानी जाती रही है। यहाँ “श्री रामाचेन-पद्धतिः की 
गुरु-परम्पपा की तुलना इस परम्परा से की जा सकती है :--इनमें पहली 
( पद्धति को ) परम्परा के राम-सीता के स्थान पर दूसरी में नारायण और लक्ष्मी 
के नाम पाए जाते हैं | साथ ही पहली परम्परा के क्रेश, वोपदेव, माधवाचार्य, 
देवाधिप, गंगाघर, सदाचार्य, रामेश्वर, द्वारानन्द, श्रियानन्द आदि नाम दूसरी 
परम्परा में नही पाए; जाते और दूसरी ओर गोविन्द, भद्दाके, वेदान्ति जी, कलि- 
जित्‌, इष्णाचाये, लोकाचार्य, शैलेश, बरबर आदि दूसरी परम्परा के नाम पहली 
परम्परा में नही पाए जाते । फिर पहली परम्परा के देवानन्द के स्थान पर दूसरी 
परम्परा में देवाचाय नाम पाया जाता है। अतः यह कहना कि इन दोनों ही 
परम्पराओं में कौन अधिक प्रामाणिक है, सम्भव नही है । यदि 'रामाचन-पद्धति? 
की प्राचीन एवं प्रामाणिक हस्तलिखित प्रतियों प्राप्त हो जॉय, तब अवश्य 
इस सम्बन्ध में कुछ दृढ़ता से कद्टा जा सकता है। फिर भी इन प्रमाणों 
से यह सिद्ध हो ही जाता है कि रामानुज-सम्प्रदाय से ही रामानन्द स्वामी 
का पूर्व-सम्बन्ध था । विद्वानों का अनुमान है कि बहुत अधिक तीर्थाटन करने, 
के उपरान्त रामानन्द जी जब श्रपने गुरुमठ आये तब उनके गुरुभाइयो ने. 
उनके साथ भोजन करने में आपत्ति की । उनका अनुमान था कि अपनी 
तीर्थयात्रा में रामानन्द ने अवश्य ही खान-पान सम्बन्धी छुआछूत का कोई 
विचार नहीं किया होगा। अपने शिष्यो के इस आग्रह को देख कर राघवानन्द 
ने रामानन्द को एक नूतन सम्प्रदाय चलाने की अनुमति दे दी। फलत: 
रामानन्द-सम्प्रदाय का जन्म हुआ | खेद है, इस किवदन्ती का कोई प्रामाणिक 
सूत्र अभी तक उपलब्ध नहीं हो सका है । 


रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विद्वान पंडित रामठटहलदास के भी अनुसार 
रामानन्द-सम्प्रदाय रामानुज-सम्प्रदाय की एक शाखा विशेष. है।, अपने मत के: 





१-वही, पृष्ठ १११। 
२--वही, एष्ठ ११७-१८। 
३०- भक्तमालनूपकल।', पएृ० २६० । 


श्प्र्ष् रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


समर्थन म खसंपादित 'श्री वैष्ण॒ब-मताब्ज-भास्कर अन्थ? के अ्रन्त में परिशष्ट मे 
उन्होंने जो तक उपस्थित किए हैं*, उनमें से कुछ प्रमुख निम्नलिखित हैं :--- 
परिडत रासटहल दास के तके 

( १ ) लगभग ५०० वर से रामानन्दीय-सन्त समाज अपने को श्री रामा- 
नुजान्तर्गत मानता एवं उनका अनुयायी कहता चला आया है । 

( २ ) रामानन्द जी के दादा गुरु हर्यांचाय ने 'रामस्तवराज-मभाष्य? में 
अपने को रामानुज सिद्धातानुयायी मान कर विशिष्टाद्वेत का ही प्रतिपादन 
किया है। 

( ३ ) 'रसिक-प्रकाश-भक्तमाल? मे हर्यानन्द जी के विषय में लिखा है कि 
उन्होंने, 'लक्ष्मी-सम्प्रदाय में प्रसिद्ध मन्त्र तारक जो पारक है सोई करी शिष्यन 
"को शासना” | 

(४ ) श्रनन्तानन्द ने अपने ग्रन्थ 'हरिभक्ति सिन्धु वेला? में राघवानन्द को 
'शमानुज कुलोद्धव” कहा है । 

(५ ) अयोध्या, बड़ी जगह के महन्थ श्री रघुनाथ प्रसाद ने “निज ग़ुरु! 
नामक ग्रन्थ मे तथा श्री राममनोहर प्रसाद ने सम्प्रदाय-दिग्दशन? ग्रन्थ में 
श्रों शमानन्द स्वामी जी को रामानुज स्वामी की ही शिष्य-परम्पर का एक 
आचार्य माना है। इसी प्रकार मथुगदास के नाम से छुपी गुरुपरम्परा के विरुद्ध 
एक वक्तव्य में भी श्रीराममनोहर प्रसाद ने रामानन्द स्वामी का सम्बन्ध रामानुज- 
सम्प्रदाय से ही जोड़ा है । 

(६ ) परिंडत रघुवरशरण ने "शी वेष्णव-मताब्ज-भास्करः को *“श्रथ- 
-प्रकाशिका टीका? में राघवानन्द स्वामी को श्री रामानुज-सम्प्रदायनिष्ठ द्वी लिखा 
है । इसी प्रकार देव मुरारी खामी के शिष्य श्री मलूक जी ने “श्री गुरु-प्रणाली- 
निष्ठा? अन्थ में राघवानन्द जी को रामानुज जी के ही अन्वय का माना है | 
“श्री वैष्णव-घर्म-रत्नाकर? ग्रन्थ में डाकोर के परिडत गोपालदास ने भी राघवा- 

-नन्द्‌ जी को रामानुजान्वय समुद्धृत कहा है | खोजी जी की द्वारा गादी पालड़ी स्थान 
की शुरु-परम्परा में भी राघवानन्द जी को 'रामानुजवंशोद्धूत! लिखा गया है । 

(७ ) खय॑ खामी रामानन्द जी ने अपने ग्रंथ “श्री वैष्णव-मताब्ज-भास्कर! 
मे प्राचार्यांचायवर्यान यतिपतिसहितान्परोक्तवांस्तत्प्रशम्य।  भीमास्तस्मै- 
स्मेशंशरणमुपगतस्तद्‌विजिज्ञासु मुख्यै:? कह कर रामानुजांदि पूर्वांचायों का स्मरण 


निकालने जल +ननप-०र-+ममक०3 


!--ओ वेष्णव-मताब्ज-भास्कर', प० ५२-१२६ । 
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किया है। इसी प्रकार श्री रामाचेन पद्धति? ग्रन्थ में तो अपनी गुरु-परम्परा भी 
उन्होंने लिख दी है | यहाँ रामानुज से वे स्पष्ट ही अपना पूर्व सम्बन्ध मानते हैं । 
“सिद्धान्त पटल? में भी स्वामी जी ने रंगधाम के रामानुजाचाय को दी मुख्याचाय 
गुरु माना दें । 


(८) रामकबीर की 'पंचमात्रा! मं गोरखनाथ के प्रश्नो का उत्तर देते हुए 
कबीर ने कहा है कि :--- 


आदि नरायन मूल हमारा, रामानुज की शाखा | 
ररंकार में रमता जोगी श्री गुरु रामानन्द जी भाखा ॥ 


इसी प्रकार 'बोध सागर? में (प्रथम श्री सम्प्रदाय बखानों । रामानुज आ्राचारज 
मानो ।? कह कर सत्य कबीर जी ने अपनी गुरु-परम्परा दी है, जिसमें उन्होंने 
नारायण, लक्ष्मी, विष्वकृसन, पुण्डरीकाक्ष, राममिश्र, यामुनाचायं, पूर्णाचाय, 
रामानुज, देवाचाय, हर्यानन्द, राघवानन्द, रामानन्द आदि को गुरु-शिष्य के क्रम 
में रक्‍्खा है | 

(६ ) श्रग्नदास ने खसंण्हीत आनन्दतत्व दीपिका? में रामानुज को आदि 
शुरु लिखा है । क्‍ 

( १० ) 'भक्तमाल? में नाभादास ने जो अपनी ग़ुरु-परम्परा दी है, उसमे 
उन्होने लक्ष्मी, विष्वकृसेन, शठकोप, वोपदेव, श्रीनाथ, पुण्डरीकाक्षु, राममिश्र, 
यामुन, देवाचाय, हर्यानन्द, राधवानन्द, रामानन्द आदि का उल्लेख करते हुए 
रामानन्द को 'रामानुज की पद्धति? का ही प्रचारक कहा है। इसी प्रकार रीवा 
नरेश रघुराज सिह ने भी उपयुक्त मत को स्वीकार किया है | सस्कृत भक्तमाल 
में भी रामानन्द के शिष्यों को 'रामानुज-कुलोद्धवाः? ही कद्दा गया है। भक्तमाल 
के अन्य टीकाकारो-रूपकला जी, बैजनाथ प्रसाद, श्रीरसरंगमणि आदि--ने 
रामानंद को 'रामानुज कुलोद्ूध व? ही कहा है । 

(११ ) रामानुज-सम्प्रदाय के अनेक संत-भक्तो ने रामानुज स्वामी की 
वन्दना रामानन्द्‌ जी के साथ की है | रसरंगमणि ( भक्तमाल टीका ), अ्रग्रस्वामी 
( श्री रघुनाथ लीलाम्रत तथा रामसारसंग्रह ), पं० रामनारायण दास ( भश्रीरामा- 
नन्‍्द्‌ जन्मोत्सवत ) आदि ने रामानन्द के साथ ही रामानुज स्वामी की भी 
वंदना को है । 

( १२ ) 'खामी-नारायणी? मत के सन्‍्त अपना सम्बन्ध श्री रामानुज एव 
गमानन्द से जोड़ते -हैं । 
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( १३ ) 'रसिक-प्रकाश-मक्तमाल? के टीकाकार श्री जानकी रसिक शररू 
नी, लच्त्मणुकिला के जानकीवर शरण जी, गेवासा के बालअली जी ( सिद्धान्त- 
दीपिका ), श्री सम्प्रदाय भास्कर अन्थ मे श्री रामरगीलेशरण जी, 'तुलसी तत्व 
भास्कर? अन्थ में काशी-कमक्षा स्थानाधिपति महन्थ हरिप्रसाद जी श्रादि लगभग 
सभी प्रसिद्ध स्थानों के महन्थों ने रामानन्द-सम्प्रदाय को रामानुज-सम्प्रदायान्तर्गत 
दी माना है | 

( १४ ) अनेक रामानन्दी विद्वानों ने अपने ग्रन्थो मे रामानुज स्वामी की 

* वन्‍दना की है । इसी प्रकार अनेक निम्बाक-सम्प्रदाय के विद्वानों ने भी रामानुज 
स्वामी से ही रामानन्द स्वामी का सम्बन्ध स्थिर किया है | 


( १५ ) गलता, रेवासा, श्री बालानन्द जी का स्थान, भींथड़ा, पिंडोरी, 
खोजी जी की पालड़ी, टीला जी की द्वारा गादियों की प्राचीन गुरुपरमराएँ 
रामानुज-सम्प्रदाय से ही रामानन्द का सम्बन्ध जोड़ती हैं | इसी प्रकार रामानुज 
सम्प्रदाय के वृद्ध महात्मा तोताद्र को मूलगादी तथा “श्री भाष्य” को साम्प्रदायिक: 
भाष्य मानते आए हैं । 

( १६ ) जब-जब रामानुजाचार्यां पर श्रापत्ति पड़ी है, रामानन्दीय अ्रखाड़ो 
ने सानक रीत से उनकी सद्दायता की ह | शास्त्राथ मे उन्हें जिताया है तथा 
काँची के प्रतिवादि भयकर जी पर जब-जब नाथपंथियों ने आक्रमण किया, तब- 
तब घीरमदास जो ने नागा श्रतीतों द्वारा उनकी सहायता एवं रत्जा की | श्रनेक 
बार रामानन्दी साधुओं ने रगाचाय जी के शिष्य रामप्रपन्न स्वामी जी की पालकी 
भी उठाई है । 


इन उपयुक्त तकों के आधार पर पं० रामटइलदास जी ने यह सिद्ध करने 
का प्रयास किया है कि रामानन्द स्वामी रामानुज-सम्प्रदाय के ही एक विद्वान थे 
और रामानन्द-सम्प्रदाय रामानुज सम्प्रदाय की ही एक शाखा है । 

उपयुक्त मत के विरोधी एक अन्य मत के प्रवरत्तंक हैं. प॑० रघुवरदास जी: 
वेदान्ती और पोषक हैं श्री भगवदाचाय जी | इस मत के अनुसार * रामानन्द 
स्वामी रामानुज-सम्प्रदाय के न तो श्राचाय थे और न उक्त सम्प्रदाय से उनका, 
कोई सम्बन्ध ही था। आदि-काल में एक ही “श्री सम्प्रदाय” था। कालुन्तर 
में मन्त्र, उपास्य, उपासनादि श्राचारों की भिन्‍नता के कारण इस “श्री सम्प्रदाय” 
की दो शाखाएँ हो गईं | एक के परमाचायय थे श्री राम और दूसरी शाखा अ्रष्टा- 


१--आलनन्दभाष्य” की भूमिका--पं० रघुवरदास वेदान्ती, पृष्ठ ६-१० 
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क्षर मन्त्र के प्रवत्तक नारायण को अपना प्रथम श्राचार्य मानती थी। कालान्तर 
में राम-सम्प्रदाय में कुछ शैथिल्य आ गया । श्रतः रामोपासको में कुछ ने तो 
इस सम्प्रदाय का परित्याग ही कर दिया, कुछ किकत्तेव्य विमूढ़ हो गए. और 
कुछ सम्प्रदायान्तरों में चले गए.। श्री नारायण मन्त्र के उपदेष्टा श्राचार्यों ने 
ऐसे उच्छु खलो को अपनी ज्ञानगरिमा से प्रभावित कर अपने में समेट लिया | 
इसी समय इस शाखावालों ने श्रीसम्प्रदाय” के समस्त मूल ग्रन्थों को भी हस्तगत 
कर लिया । ग्रन्थाभाव में श्री सम्प्रदाय? में ( रामसम्प्रदाय ) और भी शिथिलता 
आ गई । इस सम्प्रदाय के आधचार्यों द्वारा प्राणपण से सुरक्षित किए गए भी ग्रन्थ 
प्रचाराभाव में लुप्तप्राय हो गए.। श्रतः शास्त्रब्ल सम्पन्न श्री नारायण सम्प्रदाय! 
से कुछ दिनों में इस सम्प्रदाय वालो ने क्षीर-नीरबत अभिन्नता स्थापित कर ली | 
लोगो ने श्री राममन्त्र और श्री नारायण मन्त्र में सामान्याधिकरण स्थापित कर 
लिया । परिणाम-स्वरूप श्री रामसम्प्रदाय के श्रनेक ग्रन्थ दूसरी शाखा द्वारा 
विनष्ट कर दिए, गए । पूर्वाचारयों द्वारा प्रणीत अन्थ भी अज्ञान के गह्दर गत्ते 
में फेंक दिये गए।। अपने सम्प्रदाय की इस दुरबस्था को देख कर रामानन्द 
स्वामी के मन में इसके उद्धार की भावना उठी। अतः जो कुछ भी अ्रल्प 
सामग्री सम्प्रदाय में अवशिष्ट थी उसी के आधार पर उन्होने हनुमान , बह्मा, 
वसिष्ठ, पराशर, व्यास, शुक, पुरुषोत्तम, गगाधर श्रादि प्रमुख आचार्यों के 
हृदयावेदक “आनन्दभाष्य” की रचना की । विशिष्टाद्वेत मत प्रतिपादक यह ग्रन्थ 
श्री वेष्ण॒वों का सर्वस्व है | 


इस मत का समथथन करते हुए! भगवदाचार्य जी' ने निम्नलिखित तक 
दिए! हैं-- 

१--हमारे सम्प्रदाय के प्रमुख विद्वान्‌ श्रग्रस्वामी ने हमारी गुरु-परम्परा इस 
प्रकार दी है :-शम-सीता-ह नुमान-अक्मा-बसिष्ठ-पराशर-ब्यास-शु कदेव-पुरुषो- 
त्तमाचायं-गगाघराचार्य-सदाचार्य-रामेश्वराचाय--द्वारानन्द-देवानन्द-श्यामानन्द 
श्रुतानन्द-चिदानन्द-पूर्णानन्द-भ्रियानन्द-हर्या नन्द-राघवानन्द-रामानन्द । कुछ 
काल से ही लोग यह मानने लग गए थे कि भगवान्‌ रामानन्द रामानुज स्वामी की 
परम्परा में हैं। अब सभी 'भेख? ने अग्रस्वामी की परम्परा स्वीकार कर ली है | 

२--मन्त्रमेद सम्प्रदाय-भेद में मूल कारण है। श्री रामानुज-सम्प्रदाय में 
लारायण मंत्र” ही मोह्षप्रद माना गया द्वै। श्री रामानन्द सम्प्रदाय में “राममंत्र- 
राज? मोक्षुप्रद माना जाता है । 


१---“परम्प्रा-परित्राण«सगवदा चाय-श्री रामानन्द साहित्य प्रचार मण्डल द्वारा प्रकाशित ४ 
१९१ 
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३---श्री रामानुज-सम्प्रदाय में चतुभुज नारायण उपास्यदेव हैं, हमारे यहाँ 
द्विभुज॒ भगवान्‌ उपास्य देव हैं । उनके यहाँ श्री नारायण अवतारी हैं, .हमारे 
यहाँ श्री राम जी अ्रवतारी हैं। अतः मत्र भेद तथा उपास्य भेद से इन दोनों 
सम्प्रदायों में स्वाभाविक भेद है श्रोर वह सदा रहेंगा | 


४--रामानन्द स्वामी को रामानुज स्वामी के शिष्य-प्रशिष्यों में स्वीकार 
करने से श्री रामानन्द जी गुरुद्रोही एवं पातकी सिद्ध होते हैं और श्री रामानन्दी 
वेष्णव पन्‍्थाई? । 

५--हर्याचार्य ने जिस री भाष्यकार” की बंदना की है वे “श्री गुरुभाष्य? के 
लेखक पुरुषोत्तमाचाय जी हैं | 


६---“रसिक प्रकाश भक्तमालः में प्रयुक्त 'लक्ष्मीसम्प्रदाय? शब्द “श्री सम्प्रदाय! 
( रामानन्दी सम्प्रदाय ) के अथ में आया है । फिर वहाँ हर्याचार्य को रामोपासक 
कहा भी तो गया है | 


७-- हरि भक्ति सिन्धु बेला? मे 'रामानुज कुलोद्भवम? के स्थान पर वास्तव 
में 'रामानूक-कुलोद्भवरम! होना चाहिये | यदि राघवानन्द रामानुज-परम्परा में होते 
तो नारायण मत्र? का प्रचार न कर राममंत्र का प्रचार क्यो करते १ 


प्--इसी प्रकार जिन-ज्ञिन लोगों ने श॒घ्रवानन्द को 'रामानुजान्वयेजातः 
लिखा है उन्होंने 'रामानूक” के स्थान पर भूल से 'रामानुज” शब्द का प्रयोग 
किया है । 

६--जो महात्मागणं अपने रामानन्द-सम्प्रदायः का सम्बन्ध रामानुज स्वामी 
से मानते हैं वे वास्तव में बहकाए, गए हैं | 

१०-- श्री वेष्णुवमताब्जभास्कर! में रामानन्द ने स्पष्टतया न तो रामानुज 
का ही नाम लिया है ओर न शठकोप का ही। 'श्री रामाचनपद्धति? में भी 
“तिराज” शब्द राघवानन्द स्वामी जी के लिये आया है, रामानुज के लिये नहीं। 
फिर “रामाचनपद्धति? की परम्परा वास्तव में नवीन कल्पित परम्परा है। 


११---सिद्धान्त पटल? वास्तव में श्रप्रामाणिक ग्रन्थ है, श्रतः उसके उल्लेखों 
को आधार मान कर रमानन्द का सम्बन्ध रामानुज स्वामी से नहीं जोड़ा 
जा सकता | 

१२--राम कबीर जी की “पंचमात्रा? श्रथवा श्रग्रस्वामी कृत आनन्दतत्व- 
दीपिका श्रादि जिस किसी ग्रन्थ में रामानुज शब्द आया है, वहाँ 'रामानूक” ही 
होना चाहिए, । 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ १६३ 


१३--नाभादास के “भक्तमाल? में दी हुई गुरु-शिष्य परम्परा श्री रामार्चन 
पद्धति? में दी हुई गुरु परम्परा से नहीं मिलती । अत्तः एक-न-एक को अप्रामाणिक 
मानना द्वी होगा 4 पहली परम्परा नारायण से प्रारम्भ होती है, दूसरी श्रीराम से । 
श्री रामानुज पद्धति प्रताप अ्रवनि अमृत हवै अनुसरयो? का वात्पय है कि 


रामानन्द ने शास्राथ आदि करके रामानुज की ही भाँति विशिष्टाद्वेत मत का 
प्रक्तन क्रिया । 


१४--संस्कृत 'भक्तमाल” अप्रामाणिक रचना है, श्री रामरसरंगमणि ने 
रामानुज के साथ रामानन्द का नाम भी एक भक्त के नाते ही गिनाया है, जो 
क्ष्म्य है । 

१५--ओ्री रामानन्द जन्मोत्सव, सिद्धान्ततत्व दीपिका, श्री सम्प्रदायभास्कर 
'आदि ग्रन्थों में रामानुज स्वामी से श्रमवश ही रामानन्द का सम्बन्ध जोड़ा 
गया है | उसका कोई प्रामाणिक आधार नही है । 


१६--इसी प्रकार जिन महान्ता ( पं० हरिहरप्रसाद-'तुलसी तत्वमास्कर?; 
मुंगेर के पंडित सन्‍्तदास-'परमसाकेत धाम”; नरघोघी स्थानाधिपति महात्मा राम 
लोचनशरण-“िष्णवाश्रम सिद्धान्त विवेक आदि ) ने आधुनिक काल में प्रकाशित 
अपने ग्रन्थों में रामानन्द का सम्बन्ध रामानुज स्वामी से जोड़ा है, उन्होंने किसी 
प्रामाणिक आधार पर ऐसा नहीं किया है | केवल जनश्रति का ही अवलम्बन 
किया है | 

भगवदाचाये जी का निष्कषे--वस्तुतः अग्रस्वामी जी द्वारा दी गई 
रामानन्द-सम्प्रदाय की प्रामाणिक गुरु-परम्परा इस प्रकार है :---श्रीराम-सीता- 
हनुमान-अह्या-वसिष्ठ-पराशर-व्यास-शु क-पुरुषोत्तमा चा य-गगाघराचा ये-स दा चार्य- 
रामेश्वराचाये-द्वारानन्दाचाय - देवानन्दाचाय - श्यामानन्दाचाय - श्रतानन्दाचायं- 
चिदानन्दाचाय-पूर्णा नन्दाचाय-भ्रियानंदाचाय-हयानंदाचाय-राघवानद-रामानंद । 


उपयक्त सतों की समीक्षा-्वितीय मत के अनुयायियों ने अपने पक्ष 
के समथन में केवल एक सबल प्रमाण दिया है :--वह है रामानन्द-सम्प्रदाय 
और रामानुज-सम्प्रदाय में मंत्र, उपास्य, उपासनापद्धति श्रादि की दृष्टि से कुछ 
मौलिक भेद । इन दृष्टियो से रामानन्द-सम्प्रदाय और रामानुज-सम्प्रदाय में भेद 
है अवश्य, किन्तु दाशनिक सिद्धान्त की दृष्टि से दोनों ही सम्प्रदाय विशिष्टाद्वैत 
मत के अनुवर्ती हैं। फिर यह क्‍या सम्भव नहीं कि रामानन्द ने रामानुज-सम्प्रदाय 
को स्वसमयानुकूल मोड़ने की दृष्टि से मंत्र, उपास्य एवं उपासना पद्धति को 
अधिक उदार बना कर मूल दाशनिक सिद्धान्त बही रहने दिया हो ! कम-से-कम 


१६४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साद्ित्य पर उसका प्रभाव 


रामानन्द के सम्बन्ध में प्रचलित जनश्रुतियाँ तो इसी का समर्थन करती हैं। 
नाभाजी के “'भक्तमाल?, “श्री वैष्णुवमताब्जभास्कर! एवं “श्री रामाचन पद्धति? के 
उल्लेख एव रामानन्द-सम्प्रदाय की समस्त प्राचीन परम्पराएँ: इस बात का संकेत 
करती हैं कि श्री रामानन्द-सम्प्रदाय का श्री रामानुज-सम्प्रदाय से पूव सम्बन्ध 
झवश्य ही चला आ रहा है । यदि अग्रस्वामी ने किसी गुरु-परम्परा का निर्माण 
किया दह्ोोता तो निश्चय ही नाभादास जी द्वारा उसका पालन किया गया होता। 
फिर अग्रखामी के नाम पर जिस परम्परा का प्रचार किया गया है, उसकी 
आधार-सखरूप प्राचीन हस्तलिखित पोथी नतो कहीं प्राप्य ही है और न उनका 
किसी अन्य पूर्वाचार्य ने उल्लेख ही किया है| श्रग्रदास के शिष्य स्वयं नाभा 
जी अपने गुरु के आदेश से जिस 'भक्तमाल' की रचना करते उसी में वे अपने 
पूर्वांचायों को विस्मृत कर जाते, यह एक शआश्चय जनक बात है | अतः जब 
तक अग्रदास कृत गुरु-परम्परा की ग्रामाणशिक एवं प्राचीन हस्तलिखित पोथी नहीं 
मिल जाती तब तक इस परम्परा को नितान्‍्त ही सन्देह की दृष्टि से देखा जाना 
चाहिये । परम्परा के विरोधी सत्य की प्रतिष्ठा जिन प्रबल तर्कों एवं प्रमाणो 
के आधार पर की जानी चाहिए, उसका भगवदाचार्य जी मे नितान्त ही अभाव 
है | वस्तुतः जब से रामानन्द-सम्प्रदाय को रामानुज-सम्प्रदाय से पुथक सिद्ध करने 
का प्रश्न उठा है, तभी से इस परम्परा का प्रचार किया गया है और साथ ही 
अनेक नवीन कल्पित अन्थ स्वामी रामानन्द के नाम पर चलाए गए हैं | शुक्ल 
जी ने हिन्दी साहित्य का इतिहास” में ठीक ही कहा था कि ऐसे ग्रन्थों के 
विषय में सतक॑ रहने की आवश्यकता है | प्राचीन ग्रन्थों में इच्छानुसार पाठान्तर 
कर देना ( रामानुज के स्थान पर रामानूक रख देना ) निष्कक्ष एवं वैज्ञानिक 
पथ नहीं कहा जा सकता | 


दूसरी ओर पंडित रामटहल दास के तक अधिक प्रामाणिक एवं विचार 
संगत हैं | अपने मत के समथन मे उन्होने प्राचीन एवं नवीन सभी प्रकार की 
परम्पराओ्रो एवं पुस्तकों से प्रमाण उद्धत किए हैं | अतः परम्परा एवं प्राचीन 
उल्लेखो की दृष्टि से पंडित रामटहलदास का ही मत समीचीन जान पड़ता है। 

डा० फ़कृहर * ने जिस प्राचीन रामावत्‌-सम्प्रदाय की कल्पना की है, उसके 
सम्बन्ध में वे स्वयं कोई प्रमाण उपस्थित न कर सके । इसी कारण बाद में चल 
कर उनको अपना पूवपथ छोड़ कर यह कल्पना करनी पड़ी कि वास्तव में राघवा- 


अर 





१--हि० सा० ३०--पंडित रामचन्द्र शुक्ल, ए० ११६ । 
२--जे० आर० ए० एस०--दि हिस्टारिकल पोजीशन अव्‌ रामानन्द | 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ श्ध््पू 


ननन्‍्द ही इस रामावत-सम्प्रदाय के आचाये थे और उत्तर-भारत में आकर उन्होने 
रामानन्द को अपने प्रभाव में लाकर एक नए आन्दोलन को जन्म दिया । 
क्रमशः रामानन्द रामानुज-सम्प्रदाय के भी सम्पक में आते गए | उनके शिष्य- 
प्रशिष्य तो इस सम्प्रदाय के इतने निकट सम्पर्क में आ गए कि दोनों में 
अभिन्नता सी हो गई । नाभाजी के पूर्व ही यह कार्य सम्पन्न हो चुका था ।* 

खेद है, डा० फ़क्हर का अनुमान प्रमाणाभाव में हमें मान्य नहीं हो सकता । 
अतः उपलब्ध सभी प्रामाणिक सामग्री के आघार पर यह कहा जा सकता है 
कि रामानन्द स्वामी का पूर्व सम्बन्ध रामानुज-सम्प्रदाय ही से था | 

रामानुज-सम्प्रदाय से रामानन्द के प्रथक्‌ होने का कारण एवं 
उनके द्वारा वेरागी-सम्प्रदाय की स्थापत्ता--इस सम्बन्ध में सीताराम शरण 
भगवान प्रसाद रूपकला' ने एक किंवदन्ती का उल्लेख किया है जिसके 
अनुसार रामानन्द को खानपान-सम्बन्धी नियमों में अधिक उदासीन देख कर 
उनके गुरुभाइयो ने अपने साथ बैठ कर भोजन कराने में आ्रापति की। श्रतः 
गुरु राघवानन्द को विवश होकर अपने प्रतिभाशील शिष्य रामानन्द को नवीन 
सम्प्रदाय चलाने की आज्ञा देनी पड़ी | रामानन्द द्वारा प्रचारित उदार भक्ति- 
मार्ग को देखते हुए यह कल्पना असगत नहीं जान पड़ती । फिर भी इसके पक्ष 
में कोई प्रामाणिक सामग्री नहीं उपलब्ध होती । रामानन्द के शिष्यों में जुलाहा, 
चमार, जाट, क्षत्रिय एवं स्तरियाँ श्रादि सभी थे । भक्ति का द्वार उन्होंने सभी के 
लिये मुक्त कर दिया था | 

रामानन्द-सम्प्रदाय ओर रामानुज-सम्प्रदाय में अन्तर 


रासाननद-सम्श्रदाय 

१--यहाँ द्विभुज श्रीराम परमोपास्य हैं 

२---साम्प्रदायिक मंत्र है ओउठमरामाय नमः? | 

३--इस सम्प्रदाय का नाम श्री सम्प्रदाय” या *रामानन्द-सम्प्रदाय” या 'वैरागी- 
सम्प्रदाय? है | 

४---इस सम्प्रदाय मे आचार पर अधिक बल नही दिया जाता | कमंकाण्ड का 
महत्व यहाँ बहुत कम है । 

५--इस सम्प्रदाय में शुक्ल श्री, बिन्दु श्री, रक्त श्री, लस्करी आदि अनेक प्रकार 
के तिलक प्रचलित हैं | 


१-वही, सनू १६२२ ई० । 
२--रूपकला-मभक्तमाल । 


१६६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


रामानुज-सम्प्रदाय 
१--चतुभुज नारायण--परमोपास्य है। 
२--साम्प्रदायिक मंत्र--श्रोउम् नारायशायनमः है | 
३--सम्धदाय का नाम--लक्ष्मी-सम्प्रदाय” या श्री-सम्प्रदाय! हैं । 
४--आचार पर बहुत अ्रधिक बल दिया गया है | 
५--इस संप्रदाय का प्रधान तिलक है-किनारे-किनारे शुक्ल वर्ण, बीच में रक्त श्री | 


दोनों सम्प्रदायों में समानता--दोनो सम्प्रदायों में प्रमुख समानता यह 
है कि दोनो ही विशिष्टाद्वैत मत को स्वीकार करते हैं । दोनो ही ब्रह्म को चिद्चिद्‌- 
विशिष्ट मानते हैं तथा दोनों ही के मत से मोक्ष का उपाय परमोपास्य की 
“प्रपत्ति? है । 

रामानन्द सम्प्रदाय का विकास--रामानन्द-सम्प्रदाय या वैरागी-सम्प्रदाय 
की स्थापना--गुरु राघवानन्द की अनुमति पाकर रासानन्द जी ने साधुश्रो का एक 
विशाल दल सुसंगठित किया जिसे उन्होंने 'वैरागी? नाम से संबोधित किया। 
विल्सन के मत से इन साधुओं को उन्होंने 'अ्रवधूत! के नाम से भी अभिहित 
किया । तभी से रामानन्द सम्प्रदाय का नाम वैरागी-सम्प्रदाय या अबधूत मार्ग हो 
गया ।* किन्तु, सत्य यह है कि रामानन्द-सम्प्रदाय की तपसी शाखा के साधु 
ही अपने को अवधूत-मार्गी कहते हैं, शेष वेरागी ही । 

रामानन्द स्वामी के शिष्य--क-'भक्तमाल” के अनुसार रामानन्द के 
शिष्यों में प्रमुख निम्नलिखित थे।* अनन्तानन्द, कबीर, सुखानन्द, सुरसुरानन्द, 
पद्मावती, नरह्याननन्‍्द, पीपा, भावानन्द, रैदास, धना, सेन श्रौर सुरसुरी । 


सत--अग्रस्वामी कृत 'रहस्यनत्नयः की संस्कृत टीकारे मे गालवानन्द और 
योगानन्द को भी रामानन्द स्वामी का शिष्य स्वीकार कर लिया गया है| रूपकला 
जी” ने भी गालवानन्द जी को स्वामी रामानन्द जी का शिष्य स्वीकार किया 
है | योगानन्द को “नाभादास” जी ने अ्रनन्तानन्द जी का शिष्य कहा है ॥ 
नाभा जी का मत अधिक प्रामाणिक है, क्योकि एक तो के स्वय रामानन्द- 

१--एपचू० एच्‌० विल्सन-रिलीजस सेक्ट्स भ्रव्‌ हिन्दू, १० ५६ । 

२--रूपकला, भक्तमाल, १० २८२, छप्पय ६६१। 

३--वही, ए० २८४-८५० । 

४>-वही, पृ० २८४ । 

५--बवही, पृ० २६८ । 


सम्प्रदाय का इतिद्दास तथा सम्बद्ध शाखाएँ १६७ 


सम्प्रदाय के ही एक विद्वान्‌ भक्त थे, दूसरे योगानन्द उनसे तीसरी पीढ़ी ऊपर 
के ही भक्त थे | 


ग--औथश्रगस्त्यसंहिता?” मे स्वामी जी के इन शिष्यों को द्वादश महाभाग- 
व॒तो का अवतार भी मान लिया गया है। श्रनन्तानन्द जी को ब्रह्मा जी का, 
सुरस॒ुरानन्द को नारद का, सुखानन्द को शम्सु का, नरहर्यानन्द को सनत्कुमार 
का, योगानन्द को कपिल का, पीपा को मनु का, कबीर को प्रह्माद्‌ का, भावानन्द 
को जनक का, सेन को भीष्म का, घना को बलि का, गालवानन्द को शुकदेव का 
तथा रैदास को यमराज का अवतार इस ग्रन्थ में कहा गया है। पद्मावती जी 
को दूसरी लक्ष्मी के समान कहा गया है । 

इन उपयुक्त अन्थो के अतिरिक्त रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रायः सभी ग्रन्थों मे 
“भक्तमाल” के ही मत को स्वीकार किया गया है |* रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रच- 
लित प्रायः सभी परम्पराएँ. एवं जनश्रुतियाँ भी 'भक्तमाल? के मत का ही समथन 
करती हैं । हिन्दी साहित्य के प्रायः सभी इतिहासकारों ने “भक्तमाल? के मत को 
ज्यो-का-त्यों स्वीकार कर लिया है किन्तु, संत-साहित्य के विशेषश कुछ ऐसे भी 
विद्वान्‌ हैं जिन्होने अनेक प्रकार की सामग्री की पूर्ण परीक्षा करके यह निर्णय 
किया है कि आनन्दान्त” नाम वाले शिष्यो को स्वामी रामानन्द जी का शिष्य 
मान लिया जा सकता है, किन्तु कबीर, सेन, घना, पीपा और रैदास के विषय 
में यही बात हृढता के साथ नहीं कही जा सकती । पं० परशुराम चतुवदीर 
इस श्रेणी से वबद्वानों मे स्वप्रमुख हैं| इस सम्बन्ध में: उनका निष्कषे यह 
है? :-'श्रतएवं उक्त सभी पर बातों विचार करते हुए यही अनुमान लगाया जा 
सकता है कि उक्त पॉच व्यक्तियों मे से कदाचित्‌ किसी ने भी स्पष्ट शब्दों में 
स्वामी रामानन्द को अपना गुरु स्वीकार नही किया है और उनमें से सभी ने 
उनका नाम तक नहीं लिया है | कम-से-कम परीपा जी ने अपने को कबीर साहब 
द्वारा तथा घन्ना ने नामरेव, कबीर साहब, रैदास, तथा सेन नाई की कथाओं 
द्वारा प्रभावित होना स्वीकार किया है। सम्भव है उक्त सभी सन्‍्त एक ही समय 
श्रौर एक ही साथ ऐसी स्थिति में बतमान भी न रहे होंगे जिससे उनका स्वामी 
रामानन्द का शिष्प्र और आपस में शुरुभाई होना किसी प्रकार सिद्ध किया जा 


की 44>३+.3.32म३> जनक >ीमल+ हरकत “कक ० न+सननीयनत हरगिजाकिलनओ कितनी. भा 


१-- रामानन्द जन्मोत्सव, रणदर पुस्तकालय, डाकोर; पे० रामनारायणदास, पृ० २० ॥ 
२--देखिये इस ग्रन्थ का “अध्ययन की सामग्री” नामक अध्याय । 

३--परशुराम चतुर्वेदी, उत्तरी भारत की संत परम्परा, ए० २२३-२७ | 

४--चद्ी, पृष्ठ २२७। 





श्ध््प्र गमानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सके |” चतुर्वेदी जी ने इन शिष्यों के जीवन एवं उनकी रचनाश्रों से सम्बन्धित 
सभी प्रकार की सामग्री की पूरी छानब्रीन कर ली है, अतः उनका तिष्कर्ष 
महत्त्वपूर्ण श्रवश्य हो जाता है, किन्तु जो कुछ भी सामग्री उन्हें उपलब्ध हुई है 
उसकी प्रामाणिकता की पूरी जाँच उन्होंने करने का प्रयास नहीं किया है। इन 
भक्तो के पदों का जब तक कोई प्रामाणिक संस्करण नहीं प्रकाशित हो जाता, 
अथवा अन्य कोई प्रामाणिक सामग्री-जो चतुर्वेदी जी के मतों का समर्थन कर 
सके--नहीं प्राप्त हो जाती तब्र तक भक्तमाल?” में उल्लिखित एवं अन्य समस्त 
उपलब्ध परम्पराश्नों तथा जनश्रुतियो से समर्थित मत को सहज ही में श्रप्रामाणिक 
कह कर ठटाला नहीं जा सकता । वस्तुतः इस सम्बन्ध में इतनी स्वल्प सामग्री 
उपलब्ध हुई है कि भक्तमाल? या “श्रगस्त्यसंहिताः के मत को स्वीकार कर 
लेने के अतिरिक्त अन्य कोई मार्ग भी नहीं है। नाभादास स्वयं रामानन्दीय 
वैष्णव थे और रामानन्द की चौथी पीढ़ी के भक्त-कवि थे । परम्परा एवं सत्संग 
से जो ज्ञान उन्हें मिला उसका संकलन उन्होंने अपने गअन्थ “भक्तमाल? में 
किया है । 

कबीरादि उपयुक्त ५ भक्तों को पंडित परशुराम चतुर्वेदी ने इस प्रकार रखा 
है :---स्वामी रामानन्द, सेननाई, कबीर साहब, पीपा, रेदास, ओर धन्ना। त्तरी- 
भारत की सन्त-परम्परा” से उनके इस मत का विस्तृत ज्ञान प्राप्त किया जा सकता 
है। यहाँ स्वामी जी के शिष्यों के जीवन एवं उनकी रचनाओं पर नवीन शोधों 
के आधार पर प्रकाश डालने की चेष्टा की जा रही है | 

अनन्तानन्द--अ्रनन्तानन्द को नाभा जी ने रामानन्द स्वामी का स्वप्रमुख 
शिष्य कहा है | इनका प्रताप इतना प्रखर था कि इनके चरणों का स्पर्श कर 
योगानन्द, गयेश, कमचन्द, अल्ह, पयहारी, सारी रामदास, श्री रंग तथा नरहरि 
दास आदि भक्त लोकपालों के सहश हो गए, थे |" इन्हीं अनन्तानन्द जी ने 
“हरिमक्ति-सिन्धु-वेला! नामक ग्रन्थ की रचना की थी। महात्मा जीवाराम जीरे 
ने अनन्तानन्द को रामानन्द जी के द्वादश शिर्ष्यों में सबसे ज्येष्ठय कहा है। 
उनके श्रनुसार ये बहुत बड़े »ंगारी भक्त थे | 'जनकलली? के बड़े ही कृपा पात्र 


१--बही, पृष्ठ ७२८ । 

२-योगानन्द गयेश कर्मचन्द अल्द पेहारी । सारीरामदास श्री रंग अवधि 
गुणमहिमासारी ।। तिन्दके नरहरिं उदित मुदित मेहा मगलतन । रघुवर यदुवर गाश् विमल 
कीरति संच्योधन | हरिभक्ति सिंधुवेलारचे पानिपद्मजासिर दए। अनन्तानन्द पद परसिक्े 
लोकपाल से ते भए ॥ ३७ ॥ १७७, रूपकला संपादित, मक्तमाल, पृष्ठ २६८। 

२--रसिक प्रकाश भक्तमाल-जीवाराम, छप्पय ११ । 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ १६६ 


थे तथा रास-रस में डूबे रहते थे। कहा गया है समाधि” की शअ्रवस्था में उनके 
नेत्रों से विद्दी की भाँति ओसू चला करते थे ;--- 

रसिक समाधी प्रबल्ल कृपा उर दाह लहे हैं । 

जनक लली के कृपा रासरस पूरि रहे हैं । 

आंसू चलत समाधि में अद्भुत गतिविरही लहे | 

शिष्य किये यहु विरतिरति तिनके गुनगन को कहे | 


छुप्पय ११ 
घसिक प्रकाश भक्तमाल? के टीकाकार श्री जानकी रसिकशरण जी के अनुसार 
जिस रामभक्ति का प्रचार शठकोप-रामानुज आदि ने किया था वह भक्ति-लता 
बीच ही में सूख गई थी। रामानन्द ने उसे पलल्‍लवित किया और अ्रनन्तानन्द 
तो रामानन्द के चरणो के सबसे अधिक अनुरागी थे ही । टीकाकार ने इन्हें 
चारु-शीला जी के रूप का उपासक भी कहा है । 

रूपकला जी* ने इनके सम्बन्ध में एक चमत्कारपूर्ण घटना का भी उल्लेख 
किया है। कभी सांभर देश के मालियों ने आपके साथ के योगियो को विही 
का फूल नही लेने दिया । फल स्वरूप दूसरे दिन उस देश भर में विही नहीं 
पाया गया । राजा यह सुन कर अनन्तानन्द की शरण आया और तत्पश्चात्‌ 
वह देश भगवद्भक्त हो गया | 

अनन्तानन्द जी का शेष जीवन-ब्ृत्त अज्ञात है। 'महाभागवतचरितः में 
ज्षितीशतनय सखा नाम से विनायक जी ने जो जीवन चरित 'अनन्तानन्द? जो का 
दिया है, वह नितान्त ही कल्पना प्रसूत है । हमारे श्रध्ययन को उससे कोई गति 
नहीं मिलती | 

कबीर---कबीर के सम्बन्ध में सनन्‍्त-साहित्य एवं कबीर के विशेषज्ञों ने 
बहुत कुछ कहा है। अ्रतः उसकी पुनराइत्ति यहाँ अनावश्यक्‌ ही होगी उनके 
जीवन-वृत्त से सम्बन्धित मुख्य समस्याओं पर ही यहाँ प्रकाश डाला जा सकेगा । 
प्राय: सभी उपलब्ध प्रमाणो के आधार पर कबीर दास स्वामी रामानन्द के ही शिष्य 
ठहरते हैं, किन्तु वे रामानन्द से पूर्णतया प्रभावित ही थे, ऐसा सिद्ध करने का प्रयास 
रीवां नरेश विश्वनाथ सिह्द को छोड़कर अ्रभी तक किसी ने भी नहीं किया है | 
कदाचित्‌ इसी कारण प्रसिद्ध रामानन्दी विद्वान्‌ भगवदाचाय जी ने कहा है कि 
रामानन्द के शिष्य कबीर प्रसिद्ध सन्त कबीर नहीं थे, बल्कि राम कबीर थे जिन्हें 


(० मकलक्ममन-द» नल ्‌न्‍ानल कलनननवन नामागा 


१-- रूपकला,भर्क्तमाल, एष्ठ २६६ । 


१७० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


श्रमवश सन्‍त कबीर समझ लिया गया है ।* अयोध्या में एक 'रामकब्रीर-पन्थ” 
है, जिसका केन्द्र 'हनुमन्निवास” है। इस पन्‍थ के भक्त अपने को रामाभन्दीय 
वैष्णव मानते हैं और रामकबीर जी को अपना प्रधानाचाय ) उनके अनुसार 
रामकबीर स्वामी रामानन्द जी के सगणमार्गो शिष्य थे। इस पन्‍्थ के भक्त राम 
को उसी दृष्टि से देखते हैं, जिस दृष्टि से अन्य रामानन्दीय भक्त | पं० परशराम 
चतुर्वेदी" के अनुसार कबीर पन्‍थी लोगों का अ्रनुमान है कि रामकब्रीर पन्‍्य 
के प्रचारक कोई पद्मनाभ? जी थे, परन्तु वे कबीर के शिष्य पद्मननाभ ही थे इस 
सम्बन्ध में वे प्रायः मौन रहते हैं| इनुमत्‌ निवास के महन्थ से मिलने पर मुझे 
केवल इतना ही ज्ञात हो सका कि रामकबत्रीर जी रामानन्द के एक प्रिय शिष्य 
थे, उनके जीवन-च्त्त के सम्बन्ध में कोई सूचना नहीं मिल सकी । यह सम्भव है 
कि रामकबीर जी के अनुयायियों ने ही बाद में चल कर उनको प्रसिद्ध निगण 
सन्‍्त कबीर से एक कर दिया हो, साथ ही उनकी रामोपासना में अपनी 
आस्था पूववत्‌ रखी हो । जो हो, इस सम्बन्ध में जब्र तक पुष्ट प्रमाण न मिल 
जाय॑ तब तक प्रसिद्ध सन्‍त कबीर को ही रामानन्द का शिष्य मानना उचित है। 
भक्तमाल? तथा श्रगस्त्य-संहिता में उन्हीं का उल्लेख है। कब्नीर का समय पंडित 
परशुराम चतुर्वेदी ने सं>० १४२५-१५०४ बि०३ तक माना है, रामकबीर का 
नहीं | इस सम्बन्ध में कोई निश्चित्‌ एवं प्रामाशिक सामग्री श्रभी तक उपलब्ध 
नहीं हो सकी है, श्रतः जो कुछ भी कद्ठा गया है वह तक एवं श्रनुमान पर ही 
अधिक आश्रित है | चतुर्वेदी जी के मत से कबीरदास जुलाहे ही ये, मूलतः: हिन्दू 
कोरी या विधवा ब्राह्मणी के गर्भ से उत्पन्न नहीं | डॉ० इज़ारीग्रसाद द्विवेदी के 
मतसे कनत्नीरदास कुछ ही पहले घमान्‍्तर ग्रहण करने वाले बौद्ध मतानुयायी जोगी 
कुल में उत्पन्न हुए. थे, किन्तु चतुर्वेदी जी का मत है कि उन्हें जुलाहा मान कर भी 
उनके जीवन एवं संस्कारों से सम्बन्धित समस्‍यायें सुलझाई जा सकती हैं । 
चतुर्वेदी जी का निश्चित्‌ मत है, “कबीर के जन्म स्थान के लिए काशी 
से बढ़कर अ्रभी कोई दूसरा स्थान सिद्ध नहीं हो सका और हम समभते हैं कि 
उसे मगहर, बेलहरा (आजमगढ़) अथवा अन्यत्न कहीं भी ठहराने के लिएः कुछ 
अधिक प्रमाण चाहिए |! परम्परा से भी कबीर का जन्म काशी मे ही माना' 


१--“ओ्री राम कबीर को दमारा-सम्प्रदाय श्री स्वामी जी का शिष्य मानता है। संतकबीर' 
कोई दूसरे हैं”-परम्परा परित्राण, प० ३३ | 

२--परशुराम चतुर्वेदी-उत्तरी भारत की सन्त परम्परा, १० २६२ । 

३--बद्दी, एष्ठ ७३३ । 
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जाता रहा है। कबीर के नाम पर एक उक्ति भी इस सबंध में प्रचलित है--- 
“काशी में हम प्रगट भए हैं रामानन्द चेताए ।?? 


रामानन्द-सम्प्रदाय के इतिद्यास-ग्रन्थो से यह स्पष्ट है कि कबीरदास स्वामी 
रामानन्द जी की दिग्विजय ( तीर्थ यात्राएँ १ ) मे उनके साथ-साथ रहे | उनकी 
रचनाश्रों से भी यह स्पष्ट हे कि उन्होने सत्संग के लिए विस्तृत भ्रमण एवं 
देशाटन किया था। पीताम्बर पीर के लिए वे कभी जौनपुर भी गए थे, शेखतक़ी' 
के लिए. कड़ामानिकपूर तथा भंसी भी गए ही होंगे | पं० परशुराम चतुबंदी 
ने अनुमान के आधार पर उनके रतनपुर ( अवध ), जगन्नाथपुरी, भड़ौंच, 
बांधवगढ़ एवं मथुरा में भी जाने का उल्लेख किया है। किनकेड और पासनीस 
के मतों के आधार पर उन्होंने उनके पंढरपुर जाने की भी संभावना की है। फिर 
भी इस सम्बन्ध में 'भक्तमाल? एवं रामानन्द-संप्रदाय के अन्थों के आधार पर 
केवल इतना ही कहा जा सकता है कि कबीरदास ने विस्तृत देशाटन कर शानाजन, 
किया था । 


कभीरदास के पारिवारिक जीवन के सम्बन्ध मे अनेक अनुमान लगाए गए 
हैं । यहाँ उनकी छानबीन करनी उद्िष्ट नहीं है। 'कबीरदास”? के विशेषज्ञ 
पं० परशुराम चतुर्वेदी के मत से कबीर के पिता कोई “डुगोसाईं” थे, मां को 
उनके कंठी-माला धारण करने का अपार शोक था | कबीर के एक पुत्र भी था, 
जिसका नाम था कमाल और जिसके विषय मे प्रसिद्ध है कि उन्होंने उसे प्रचार 
के लिए. अहमदाबाद की ओर भेजा | परम्परा से उनकी स्त्री का नाम लोई? 
प्रसिद्ध है, कहीं-कहीं उनकी रचनाओं मे उसे “'घनियाँ? भी कहा गया है, जिसे 
लोगो ने 'रामजनियाँ? भी कहना प्रारम्भ कर दिया था। कबीरदास का व्यवसाय, 
कपड़ा बुनना था, किन्तु इस काये में भी वे प्रायः शिथिल ही रहा करते ये |, 
फिर भी कबीर संतोषी थे, उनके यहाँ इस गरीबी मे भी संतो की भीड़ लगी 
रहती थी | 


कभीरदास के उपलब्ध चित्रों के आधार पर प० परशुराम चतुवेदी का मत. 
है कि उनके जीवन में सादगी ही दीख पड़ती है, आडबर नही | 


उपयेक्त परिचय से* स्पष्ट है कि कबीर का प्रामाणिक इतिबृत्त उपस्थित 
करना अभी भी शेष है।इस सम्बन्ध मे यद्यपि डॉ० रामकुमार वमों,. 
डॉ० हजारीप्रसाद द्विवेदी तथा प॑० परशुराम चतुवंदी जी के प्रयास स्ट॒त्य हैं, फिर 
भी कबीर के सम्बन्ध में सभी समस्याओं पर उपयेक्त विद्वानों का एक मत न होना 
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सिद्ध करता है कि उनके मत तकाश्रित अधिक हैं और उनका आधार नितांत 
अंतिम नहीं कहा जा सकता। 

कबीरदास की रचनाओं का संग्रह कब्रीर-ग्रन्थावली?, 'संत कबीर? या 'बीजक! 
में उपलब्ध होता है | इनके अतिरिक्त श्रनेक अन्थों का पता चला है, जिनकी 
प्रामाणिकता की पूरी जॉच अभी नहीं हो पाई है। डॉ० वर्मा ने उन पर विस्तार 
से हिन्दी साहित्य का आरालोचनात्मक इतिहास” में विचार किया है। कबीर के ग्रन्थों 
की प्रामाणिकता पर श्री पारसनाथ तिवारी ने इधर शोधकाय किया है। कबीर-पंथी 
साहित्य पर डॉ० हजारीप्रसाद द्विवेदी भी महत्वपूर्ण कार्य कर रहे हैं । 

सुखानन्द--नाभादास ने सुखानन्द के सम्बन्ध में निम्नलिखित छुप्पय दिया है- 

सुखसागर की छाप राग गोरी रुचि न्यारी | 

पद रचना गुरुमंत्र मनो आगम अनुद्दारी ॥ 

निसिदिन प्रेम अवाह द्रवत भूधर ज्यों नि्ेर । 

हरिगुन कथा अगाघ भाल राजत लीज्ञाभर ॥ 

संत-कंज पोषन विमल, अति पियूष सरसी सरस । 

भक्तिदान भे हरन भुज, सुखानन्द पारसपरस ॥* 

श्री सुखानन्द जी अपने पदों मे 'सुखसागर” की छाप दिया करते थे, गौरी 
राग में उनके अनेक पद नाभा जी के समय तक पाए जाते थे। गुरुमंत्र अथवा 
संहितातत्र के समान ही उनके पद्‌ नियमित हैं, उनकी रुचि लोक से न्यारी ही 
थी । जिस प्रकार पहाड़ से करना रात-दिन भरता रहता है, उसी प्रकार उनके 
नेत्रों से प्रेमाशु॒ करा करता था | सुखानन्द दिन-रात भगवान्‌ का ही गुण-गान 
किया करते थे । वे कथा-लीलारूपी विमल अ्रमृत से युक्त संतजन-कमल के 
'पोषक सरस सरोवर के ही समान थे। भगवान्‌ की कथा-कहते समय उनका 
ललाद अत्यन्त प्रभा-युक्त हो जाता था| भगवान्‌ की भुजाश्रा की भाँति ही वे 
भक्ति का दान करने तथा प्राणिमात्र के कष्ट को दूर करने में लगे रहते थे । 
जीवो के लिये तो वे पारसमणि की ही भाँति थे | खेद है, सुखानन्द जी के ये 
पद अब अप्राप्य हैं । उनके जीवन के सम्बन्ध में भी कोई अन्य सामग्री हमें नहीं 
मिलती । “अ्रगस्त्यसंद्विता? से जो सामग्री मिलती है, वह नितांत ही श्रनुपयोगी है। 

सुरसुरानन्द--सुरसुरानन्द जी के सम्बन्ध में “भक्तमाल?” से निम्नलिखित 
छुप्पय* दिया गया है :-- 


श--भक्तमाल, पृू० ५२७। 
२--बही, पृष्ठ ५२६ | 
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एक समय अध्वाचलत बरावाक छल पाए । 

देखा देखी शिष्य तिनहूँ पाछे ते खाए ॥ 

तिन पर स्वामी खिजे वमन करि बिन विस्वासी । 

तिन तैसे परतच्छ भूमि पर कीन्ही रासी | 

सुरसुरी सुबर पुनि उद्गले पुहुप रेनु तुलसी हरी । 

महिमा महा प्रसाद की सुरसुरानन्द सांची करी ॥ 
इस छुप्पय से स्पष्ट है कि स्वामी सुरसुरानन्द बड़े ही समर्थे भक्त थे। छुल द्वारा! 
दिए, गए मांस-युक्त बड़े को उन्होने खा तो लिया, किन्तु जब उन्हे इस छुल का 
ज्ञान हुआ तो पुष्प-रेण तथा तुलसी पत्ती के रूप में वमन कर दिया | इनके अन्य 
शिष्यो ने शुद्ध मास ही वमन किया । इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि एक ओर 
सुरसुरानन्द सभी भोज्य पदार्थ को परमेश्वर का प्रसाद समझ कर स्वीकार करते 
थे और दूसरी ओर वे खान-पान के सम्बन्ध में बड़े ही उदार दृष्टिकोण के 
भक्त थे। अ्रवेष्णवो के हाथ का भी भोजन स्वीकार कर लेते थे। । गुरु 
रामानन्द के संदेश के वे एक सच्चे प्रचारक थे | धरणीदास जी सुरसुरानन्द. 
जी की शिष्य-परम्परा में थे । 


सुरसुरानन्द जी के जीवन-बृत्त के सम्बन्ध में और कुछ भी ज्ञात नहीं है । 
नरहरयीनन्द-- नाभादास” जी ने अपने “'भक्तमाल?* मे नरहर्थानन्द जी के 
सम्बन्ध में निम्नलिखित छुप्पय दिया है :--- 

पतमर लकरी नाहि शक्ति को सदन उदारें | 

शक्ति भक्त सो बोलि दिनहि प्रति बरही डारें ॥ 

लगी परोसी होंस भवानीभ्बेंसो मारे । 

बदले की बेगारि मंड़ वाके सिर डारे॥ 

भरत प्रसंग ज्यों कालिका लड़ू देखि तन में भई। 

निपट नरहयाननद को करदाता दुर्गा भई ॥ 


वर्षा के कारण नरहयानन्द की कुटी में सन्‍्तों के भोग के लिये लकड़ी न थी । 
विचार कर वे दुर्गा का मंदिर उजाड़ने लगे। देवी ने मंदिर उजड़ता देख कर 
एक बोक लकड़ी नित्य देने की उनसे प्रतिज्ञा की । किसी पड़ोसी ने उनकी 
देखा देखी मंदिर उजाड़ना चाहा तो देवी उसका प्राण लेने पर तुल गई । 
अन्त मे उसने इस शर्ते पर छोड़ा कि वह नरहर्यानन्‍्द को एक बोझ लकड़ी 





१--वही, एप्ठ ५३१। 
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नित्य पहुँचाया करे। आगे नाभा जी ने नरहर्यानन्‍्द को दिग्गजों के समान 
स्थानाधिपति, परमशूर, धीर एवं मक्त-पालक भी कहा है । * इनका शेष जीवन 
अज्ञात है | 
सुरसुरी--नाभा जी के भक्तमाल? में सुरसुरी जी के सम्बन्ध में निम्न- 

लिखित छुप्पय मिलता है" :--- 

अति उदार दम्पती त्यागिग्रह बन को गवने । 

अचरज भयो वहं एक सन्त सुन जिन हो विमने || 

बैठे हुते एकान्त आय असुरनि दुख दीयों। 

सुमिरे सारंगपानि रूप नरहरि को कीयो ॥ 

सुरसुरानन्द की घरनि को सत राख्यो नर सिंह जद्यों । 

महासती सत ऊपसा त्यों सत्त सुरसुरी को रहो ॥ 
एक बार घर की सारी सम्पत्ति दान कर दम्पति ( सुरसुरानन्द स्वामी तथा 
सुरसुरी जी ) बन गए.। वहाँ कुछ यवन आकर सुन्दरी सुरसुरी का सतीत्व नष्ट 
करना चाहते थ्र, पर उन दम्पती की प्राथना पर भगवान्‌ ने नृसिंह रूप धारण 
कर यवनों का विनाश किया | फिर श्रपना मधुर रूप दिखा कर भक्त दम्पति को 
भगवान्‌ ने कृतार्थ किया | 


सुरसुरी जी का शेप वृत्त अशात हैं । 


सेन नाई--नाभादास जी ने सेन नाई के सम्बन्ध में निम्नलिखित छुप्पय 
'लिखा है :--- 
प्रभु दास के काज रूप नापित को कीनों । 
छिप्र छुरहरी गही पानि दरपनतहँ लीनो || 
ताइशह तिहि काल भूप के तेल लगायो । 
उत्नटि राव भयो शिष्य प्रगट परचोी जब पायो ॥ 
स्याम रहत सनमुख सदा ज्यों बच्छा हित घेन के । 
विदित बात जग जानिये हरि भये सहायक सेन के ॥| 
इस छुप्पय से सेन के विषय म॑ केवल इतना ही ज्ञात होता है कि वे भगवान्‌ 
के बड़े ही कृपा पात्र थ | जिस प्रकार गाय बछुड़े की रद्षा करती है, उसी प्रकार 


(0३8... ५२०... विमॉबमका. 





१--बही, १० ६४८ || 
२०>वही, ६० ५३० । 
३०“बही, प्‌० भर | 
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अगवान सेन की रक्षा किया करते थे, यह बात संसार भर को विदित थी । सेन 
के लिग्रे उन्होने नाई का रूप धारण कर हाथ में छुरहरी और दर्पण ले लिया 
ओर सेन के समान रूप धर कर राजा को तेल लगाया | जब राजा को यह रहस्य 
ज्ञात हुआ तब वह सेन का शिष्य हो गया। स्पष्ट है, सेन जाति के नाई थे । 
परन्तु यह कौन राजा था, नाभा जी ने इसे स्वष्ट नहीं किया | 


०. 


'भक्तमाल? के प्रसिद्ध टीकाकार श्री प्रियादास जी* ने उपयुक्त छुप्पय 
' की टीका करते हुए, सेन के सम्बन्ध में कुछ विशेष सूचनाएँ दी है। उनके 
अनुसार सेन बाँधवगढ़ के राजा के नाई थे। कही राजा को तेल लगाने जा रहे 
थे तभी मार्ग में कुछ हरिभक्त मिल गए | सेन घर लौट आए. और बड़े आदर 
सत्कार से उन्होने साधुओं की सेवा की फिर वे राजा के समीप गए. और उनसे 
देर से आने का कारण बताया । राजा सारे रहस्य को जान गया | उसने कहा 
कि सेन ने तो उसकी सेवा अपने समय पर ही आकर की थी | सेन को यह 
जानकर बड़ा आश्चय हुआ | राजा ने सेन के विलम्ब से पुनः आने की जब 
कथा सुनी तो वह दौड़ कर सेन के पैरो पंड़ गया और उनका शिष्य हो गया | 
प्रियादास के समय तक सेन के परिवार के लोग भक्त होते आ रहे थे | 

किन्तु प्रियादास ने भी इस राजा का नाम नही बताया है | इस सम्बन्ध 
में महारान रघुराज सिद्द जी ने कुछ सकेत किए हैं :--- 


बांधवगढ़ पूरब जो गायो | सेन नाम नापित तंह जायो ॥ 
ताकी रहे सदा यह रीती । करत रहे साधुन सों ग्रीती ॥ 
तंह को राजा रामबघेला । बरनन्‍्यो जेहि कबीर को चेला | 
करे सदा तिन की सेवकाई । मुकुर दिखाबै तेल लगाई !। 
सेन के लिये भगवान ने जब नापित का रूप धारण कर लिया तब ;-- 


अस गुनि सेनहिं मिले महीपा | सिंहासन बेठाइ समीपा ॥ 
गुरू सरिस पूजन कियो अतिसय आनन्द दाइ । 
के 
साधुन सब सेवे नगर दिन डौड़ी पिटवाइ ॥ 
राजाराम साधु सेबकाई । करन लगे रोजे चितलाई ॥ 
इन राजाराम को रीवां नरेश ने कबीर का शिष्य कहा है। रघुराज सिह ने 
अपनी वंश-परम्परा भी दी है। उसमें वे स्वयं राजा राम बघेल के वंश में बारहवें 


१-भक्तमाल, रूपकला, प० ५२६-२७ । 
२--भक्तमाल राम रसिकावली, रघुराजसिंह, ए० १०११। 
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राजा ठहरते हैं। राजा राम का समय सं० १६११-१६४८ वि० तक माना 
जाता,है | रघुराज सिंह जी ने भी इन्हें अकबर का समकालीन बतलाया है | 
रघुराज सिंह के अनुसार सेन को स्वामी रामानन्द जी पहले शिष्य नहीं बना रहे 
थे | बाद में उसे सन्‍त जान कर स्वीकार कर लिया | 


रघुराज सिह के साक्ष्य को स्वीकार कर लेने से अनेक कठिनाइयाँ 
उत्पन्न हो जाती हैं :-- 


१--सेन को राजा राम बधेल ( स० १६११-१६४८ वि० ) का समकालीन 
मान लेने में रामानन्द स्वामी को कम से कम १६ वीं शताब्दी के उत्तराद्ध तथा 
१७ वीं के पूर्वाद् में भी वतमान रहना स्वीकार करना होगा | पीछे हम देख चुके 
हैँ कि रामानन्द की मृत्यु १४६७ वि० मे ही मानी जाती है । 


२--राजाराम कबीर के शिष्य माने गए हैं, किन्तु “भक्तमाल” या प्रियादासः 
की टीका में जिस राजा का उल्लेख हुआ है, वह सेन से प्रभावित होकर उनका 
शिष्य हो गया था | १० परशुराम चतुर्वेदी * जैसे सत साहित्य के मर्मशञ विद्वान 
कबीर का समय स० १४२५ वि० से १५०४ विं० तक मानने लगे हैं । ऐसी 
परिस्थिति में सं० १६११ वि०-१६४८ वि० तक वतंमान रहने वाले राजा 'राम! 
कबीर के शिष्य नहीं हो सकते । 


इन्हीं हृष्टिया से १० रूपनारायण पाणडेय रे ने रीवां वाले सेन का समय 
सं० १४५४७ वि० के लगभग माना हैं| शिवसिंह सरोज में एक ओर सेन कवि 
का उल्लेख हुआ है, जो स॑० १५६० वि० में उपस्थित थे। श्रतः जान पड़ता है 
रीवा नरेश रघुराज सिंह ने अ्रमवश सेन के समकालीन बाधवगढ़ नरेश को 
राजाराम ही मान लिया है। सेन कदाचित्‌ अवध राजा दशरथ के सुत 'राजाराम” 
के उपासक या दास थे ।* 


सेन निश्चित्‌ रूप से रामानन्द के समकालीन थे। गुरुग्रन्थ साहब* में 
उन्होंने अपने एक पद म॑ लिखा है-- 

१--हिन्दी साहित्य का इतिदास--प० शामचन्द्रशुक्ल, ९० ११७। 

२--उत्तरी भारत को संत परम्परा, १० ७१३ । 

३--शिवसिंद सरोज, परिशिष्ठ, ९० ६ । ु 

४--भूपदीप घृत साजि आरती । वारने जाऊँ कमलापती । मंगला दृरिमंगला नित मंगल 
राजाराम राय को । सुरुग्रंथ साहब, लेखक-सेन । 

५--गुरुभन्थ साहब । 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ १७७ 


उत्तम दियरा निरमल बाती । तुम्हीं निरंजन कमला पाती ॥ 
रामभगति रामानन्दु जाने | पूरन परमानन्द बखाने.।। 
मदनमूरति मय तमी गुविन्दे | सेन भणय भजु परमानन्दे ॥। 


इससे स्पष्ट है, सेन रामानन्द के समकालीन ही थे | ऐसे महापुरुष के वे 
शिष्य भी हो गए होंगे, इसमे सन्देह्द नहीं किया जा सकता । 


कुछ लोगो ने सेन को बीदर नरेश की सेवा में नियुक्त शानेश्वर! के 
समकालीन तथा उनकी शिष्य-मर्डली में सम्मिलित भी कहा है। पंदरपुर के 
भगवान्‌ विट्ठडलदास की स्तुति मे लिखे इनके कुछ मराठी “अ्रमंग? भी पाए गए हैं। 
एक श्रभंग? में उन्होंने अपने को नाइन के उदर से उत्पन्न भी कहा है। इनके 
दिये दर्पण मे भगवान्‌ की चतुभुजी मूर्ति देख कर तथा तेल की कटोरी में भी 
उन्हीं मगवान्‌ का दशन कर राजा इनका शिष्य हो गया। ग्रो० रानडे ने इनका 
समय सं० १५०४ वि० माना है | पं० परशराम चतु्वंदी ने* श्री बी० एस० 
परिडत का मत “उत्तरी भारत की संत परम्परा? मे उद्धत किया है, जिसके अ्रनुसार 
बांधवगढ़ के सेन ने ही मराठी के अभंगो की भी रचना की है। ग्रमाणाभाव 
में इनका मत चतुर्वेदी जी को मान्य नहीं है ; किन्तु भक्तमाल की कथा तथा 
महाराष्ट्र भे प्रचलित कथा दोनो मे ही सेन से राजा का प्रभावित होना कहा 
गया है। एक में स्वयं भगवान्‌ भक्त का रूप घर कर आये थे, दूसरे में भगवान्‌ भक्त 
के हाथो की आरसी तथा तेल मे श्रपने चतुभंजी विग्रह् से प्रकट हुए, थे । अ्रतः 
यह अनुमान कर लेना कि दोनो सेन एक ही है, कल्पना को दूर तक खींचना नहीं 
कहा जा सकता । 


इतना अवश्य ही श्रनुमान किया जा सकता है कि कदाचित्‌ सेन पहले 
बारकरी सम्प्रदाय से प्रभावित थे श्रौर बाद में चल कर स्वामी रामानन्द के शिष्य 
हो गए. | संभव है मराठी अमसंग” सेन के नाम पर चला दिये गए हों । चतुबंदी 
जी का यह अश्रनुमान कि स्वामी रामानन्द के समकालीन होने के नाते सेन 
शानेश्वर के शिष्य नहीं कहे जा सकते, उचित ही प्रतीत होता है। अगस्त्यसंहिता, 
भक्तमाल तथा समस्त रामानन्द-सम्प्रदाय की परम्पराएँ. सेन को स्वामी रामानन्द 
का शिष्य ही मानती आई हैं । सेन का शेष जीवन-बूत्त अज्ञात है। 


सेन के नाम पर सेन-पंथ का उल्लेख डॉ० ग्रियसन ने किया है, परन्तु 





१--उत्तरा भारत का संत परम्परा, १० २३५१-३२ । 
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इस समय यह प्रचलित नहीं जान पड़ता । अन्यत्र इसका कोई भी उल्लेख नहीं 
मिलता, है । 

घना जी--“भक्तमाल” म धना जी के सम्बन्ध म॑ निम्नलिखित छुप्पय 
मिलता है--- 


घर आए हरिदास तिनहि गोधूम खबाये । 

तात मात डर खेत थोथ लांगूल चलाये | 

आसपास कृषिकार खेत की करत बड़ाई। 

भक्तभजे की रीति प्रगट परतीति जु पाई ॥ 

अचरज मानत जगत में कहूँ निपज्यो कहूँ वे बयो । 

धन्य धना के भजन को बिनहिं बीज अंकुर भयो || 

'क्तमाल', पृष्ठ ५२१ 

इस पद से केवल इतना ही ज्ञात होता है कि धना जी एक बहुत बढ़े भक्त 
थे। अपनी खेती बारी की भी चिन्ता न करके वे अपना सारा समय भक्तों की 
परिचर्या मे लगा देते थे | भक्तों के लिये उन्होंने बोने के लिये रखे गेहूँ को भी 
व्यय कर दिया, पास के किसान उनके खेत में केवल बैल मात्र घुमाने पर हँसते 
थे, किन्तु भक्ति के प्रभाव से धना के खेत में सबसे श्रच्छा गेहूँ हुश्रा । 


भक्तमाल” के प्रसिद्ध टीकाकार भ्री प्रियादास ने बतलाया है कि घना 
जी ने कभी एक ब्राह्मण को भोग लगाते देख कर उनसे शाल्लग्राम की मूर्ति 
मांगी, किन्तु पणिडत जी ने एक पत्थर का टुकड़ा देकर कहा कि इसकी भल्नी 
भांति पूजा करना | घना जी ने ब्राह्मण देवता की ही भाँति भगवान्‌ के सामने 
भोग रख दिया | मूर्ति ने भोग नहीं लगाया | धना ने भी भोजन छोड़ दिया। 
कुछ दिन बीतने पर भगवान्‌ ने उनकी श्रद्धा देख कर उन्हें दर्शन दिया और 
स्वयं भोग लगाया । बाद में भगवान्‌ धना जी के गऊ भी चराने लगे। एक वर्ष 
बाद जब ब्राह्मण देवता आए तो घना ने उन्हें भी भगवान्‌ के दर्शन कराए | 
कुछ समय के उपरान्त भगवान्‌ के श्रादेश से धना जी काशी आए और स्वामी 
रामानन्द जी के शिष्य हो गए । 


श्री गुरु-अन्थ साहब में उद्धत घना जी के एक पद से ज्ञात होता है 
कि नामदेव, कबीर, रैदास, एवं सेन नाई की खझूयाति से प्रभावित हो कर घना भी 
भक्ति की ओर आए, ओ्रौर श्रन्त में उन्हें भी ईश्वर-साज्षात॒कार हो गया | पँं० 


१-- गुरु भ्न्थ साइबन्तरण-्तारण संस्करण, रागु आसा, पद २, ९१० ४ए८७न्प८। 
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परशराम चतुर्वेदी का मत है' कि घना जी ने अपने किसी पद में रामानन्द 
के शिष्य होने का उल्लेख नहीं किया है। साथ ही उनके स्वामी रामानन्द के 
शिष्य होने का प्रत्यक्ष प्रमाण भी नहीं मिलता | अन्थ-साइब” में उद्भधुत पद से 
तो यही अनुमान किया जा सकता है कि वे नामदेव, कबीर रैदास, और सेन से 
छोटे भी थे | चतुबंदी जी ने इनका समय विक्रम की सोलद्दवीं शताब्दी के प्रथम 
अथवा द्वितीय चरण में माना है| अपने पक्ष के समथन में उन्होने मीरांबाई का 
वह पद उद्धत किया है, जिसमें उन्होंने धना का उल्लेख किया है। मैक़कालिफ़ ने 
इनका संमय १४१५४ ई० (१४७२ ०) माना है। रामानन्द और घना के गुरु-शिष्य 
होने के सम्बन्ध में सारी परम्पराएँ एक मत हैं | नाभादास कृत भक्तमाल, अगस्त्य- 
संहिता, अग्रस्वामी कृत रहस्यत्नय की टीका तथा रामानन्दी सम्प्रदाय के अभ्य ग्न्थों 
में घना को स्वामी रामानन्द का शिष्य ही कहा गया है। जब तक अ्रधिक निश्चित्‌ 
एवं प्रामाणिक सामग्री न मिल जाय, तब तक इस परम्परा के विरुद्ध मत देना 
सन्देह से शून्य नहीं हो सकता। इस दृष्टि से मैक़ालिफ़ की दी हुईं तिथि 
परम्परा के अधिक समीप पहुँचती होने से सत्य के अधिक निकट जान पड़ती है। 


धना ने अन्थ साहब के एक पद मे अपने को जाठ कहा है। मैक़ालिफ़ 
के अनुसार ये राजस्थान के टाक इलाके के अन्तगंत घुअन या घुआन ग्राम के 
निवासी थे | यह स्थान देवली छावनी से २० मील दुर है | गुरुप्रन्थ साहब में 
घना के चार पद प्राप्त होते हैं, जिनसे स्पष्ठ है कि उनकी भक्ति बड़ी ही निष्काम 
थी | पं० परशुराम चत॒वेंदी ने उनके आधार पर घना जी के विचारों पर भी 
प्रकाश डाला है । 

रीवांनरेश रघुराज सिंह ने घना को वरुणदिशा का रहनेवाला बताया है। 
धना के जीवन-जत्त के सम्बन्ध में अन्य सूचनाएँ: अप्राप्य हैं । 


पीपा--“भक्तमाल” भें नामादास जी ने पीपा के सम्बन्ध में निम्नलिखित 


छुप्पय दिया है --- 


प्रथम भवानी भक्त मुक्ति मांगन को धायो | 

सत्य कह्मो तिहि शक्ति सुषढ़ हरिशरणबतायो | 
श्री रामानंद पद पाइ भयो अति भक्ति की सीवों । 
गुण असंख्य निर्मोल् संत धरि राखत ओऔदवां ॥ 


१--उत्तरी भारत को सन्त परम्परा, ३० २५१ । 
२--दि सिख रिलीजन, वा० ६, ४० १०६०६ । 
३--भक्तमाल, टीकाकार रूपकला जी, ए० ४६२ 


श्प्य० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


परसि प्रणाल्नी सरस भई सकल विश्व मंगल कियो । 

पीपा प्रताप जग वासना नाहर कों उपदेश दियो ॥ 

पीपा ने वासना-नाहर ( बहुत दूर से मनुष्य आदि की गन्ध को जानने 
बाला ) को भी उपदेश दिया था। पीपा पहले शक्ति के उपासक थे। एक 
बार देवी से इन्होंने मुक्ति की याचना को, तब देवी ने इन्हें रामानन्द जी की 
शरण में जाने को कहा | स्वामी जी की कृपा से पीपा भक्ति की सीमा हो गए- 
असंख्य गुणों के आकर हो गए । पीपा सन्‍्तों की सेवा बड़े ही ग्रेम से करते थे । 
पीपा जी की प्रणाली सरस निकली और विश्व मंगल का कारण बनी | हिंख 
सिंह भी पीपा जी के प्रभाव से ज्ञानी हो गया | 


इस छुप्पय की ठीका करते हुए प्रियादास जी ने लिखा है कि वे 
गांगरौन गढ़ के राजा थे । देवी के आदेश से ये स्वामी रामानन्द जी के शिष्य 
होने के लिये काशी आए, किन्तु स्वामी जी ने एक “राजा? से मिलना अ्रस्वीकार कर 
दिया । फलतः पीपा ने अपनी सारी सम्पत्ति दीनों को बाँट दी। फिर स्वामी जी 
के श्रादेश से ये कुएँ में भी कूद पढ़े । शिष्यों ने स्वामी जी मे इनकी अद्भुत 
श्रद्धा देख इन्हें कुए से बाहर किया । स्वामी जी ने पीपा को स्वीकार कर लिया। 
उन्हें भ्रपना शिष्य बना कर स्वामी जी ने अपनी राजधानी लोट जाने को कहा | 
गुरु के आदेश से पीपा श्रपनी राजधानी आकर सन्त सेवा करने लगे। एक 
वर्ष बाद उनका निमन्त्रण पाकर अपने चालीस शिष्यो के साथ स्वामी जी 
गांगरौन गढ़ गए। स्वामी जी के साथ कबीर और रैदास आदि शिष्य थे । 
पीपा ने पालकी पर सभी को बैठाया और राजधानी ले जाकर उनकी बड़ी 
सेवा की । 


जब स्वामी जी चलने को हुए तब पीपा भी उनके साथ हो गए। 
उनकी रानी सीता भी साथ लग गई । श्रन्य रानियो ने पीपा को रोकने के लिये 
एक ब्राह्मण को धन का लोभ देकर विष खा लेने को कहा । विष खाकर ब्राह्मण 
जब मर गया तब स्वामी जी ने उसे जीवन-दान देकर लौट जाने को कहा । शेष 
समाज द्वारावती की ओर चल पड़ा | वहाँ रह कर कुछ दिनोपरान्त सभी लोग 
काशी की ओर लोट पड़े । गुरु की आज्ञा लेकर पीपा द्वारावती में कृष्ण से 
मिलने के लिये सीता सहित समुद्र में कूद पड़े । फिर तो, कद्दा गया है, श्री कृष्ण 
ने वहाँ उनका अपूर्व स्वागत किया | भगवान्‌ ने श्रपनी छाप देकर समुद्र तट तक 
स्वयं आकर पीपा को बाहर पहुँचाया । 

बाहर पीपा का लोगों ने अपूर्व स्वागत किया। दरशनार्थियों की भीड़ 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ श्च्ट्र 


लग गई । पीपा यह देख कर बन को ओर चले गए; । कहा गया है कि छठे 
मिलान पर पठानो ने इन्हें लूट लिया और सीता कों लेकर वे भर्ग गए । 
भगवान्‌ की कृपा से सीता फिर इन्हें मिल गई । पीपा ने सीता को घर लौट 
जाने को कहा, किन्तु वे साथ लगी ही रहीं । अन्त मे दूसरे मार्ग से पीपा जी 
ने एक गाँव में आकर शेषशायी नामक देवता के दशन किए.। पथ में मिलते 
किसी सिंह को उपदेश भी दिया | 


अपनी याजत्रा में पीपा जी ने लाठियों को हरे बाँस में परिवर्तित कर 
दिया, किसी चीघर भक्त की दरिद्रता देख सीता स्वयं वारमुखी बन कर बाज़ार में 
बैठ गई । जब लोगों को पता चला कि ये भक्त पीपा जी की स्त्री हैं तो उनके 
सामने नाज, सोना आदि का ढेर लग गया । फिर चीधर से विदा ले पीपा ठोड़े 
ग्राम आए. | वहॉ, कहा जाता है, पीपा के घर ७०० स्वण मुद्राएँ बरस पड़ी । 
चोरो ने विच्छू समझ कर उन्हे गिराया था| पीपा ने उन मुद्राओं से तीन रात- 
दिन साधुओं का अपूर्व स्वागत किया । वहाँ के राजा सूर्य सेन मल को पीपा जी 
ने अपना शिष्य भी बनाया | 


सन्‍्तो के स्वागता्थ सीतासहचरी ने रात उसके पास जाने की प्रतिज्ञा 
करके एक बनिये से कुछ अन्नादि लिए, | रात वर्षा होने लगी। पीपा ने स्वयं 
सीता को उस बनिये के पास पह/ुँचाया | बनिया यह देख सीता के पैरों गिर पड़ा 
आर उसने उनसे क्षमा मॉगी। पीपा की शरण आकर वह निष्काम भक्त 
बन बैठा । 


पीपा जी ने ठाकुर जी को दही देने के उपलक्ष्य मे एक गूजरी को 
अपार धनराशि दे दी। एक देवी उपासक ब्राह्मण को सीताराम का भक्त 
बना दिया । इसी प्रकार के अनेक चमत्कार पीपा जी के नाम पर दिये गए हैं। 
पीपा का समस्त जीवन सनन्‍्त-सेवा एवं आात्तों की सहायता में ही बीता । 


पीपा का जन्म काल मेक़ालिफ़ तथा डॉ० फ़कहर ने सं० १४८र वि० 
माना है। गांगरौन राज्य की वंशावली को दृष्टि में रख कर जेनरल कर्निंघम 
ने इनका समय सं० १४१७ से १४४२ के बीच माना है | पं० परशुराम 
चतुवंदी' ने उनका समय सं० १४६५४ से १४७५ के लगभग माना है। अपने 


मत के समथन में उन्होंने राजस्थान के इतिहास का हवाला देते हुए, बतलाया है 


१--उत्तरी भारत की सन्त परम्परा, पृष्ठ २२३ । 


श्र रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


कि पीपा के बड़े भाई अचलदास खीची के साथ राणा कुम्मा (सं० १४७४० 
१४२५ थि०) की बहन लाला का ब्याह हुआ था और ये उनकी प्रथम रानी थीं | 


डॉ० फ़कहर के मत को मान लेने पर पीपा स्वामी रामानन्द के शिष्य 
सिद्ध नहीं होते। फिर फ़कहर साहब ने अपने मत का आधार भी स्पष्ट 
नहीं किया है। इस मत को स्वीकार कर लेने पर वे कबीर के भी समकालीन 
नहीं ठहरते, जब कि प्रियादास ने स्पष्ट ही यह उल्लेख किया है कि स्वामी 
रामानन्द के साथ कबीर और रैदास भी गागरौन गए, थे । चतुबंदी जी के, भी मत 
को मान लेने पर पीपा स्वामी रामानन्द के शिष्य नहीं ठहरते, क्योंकि स्वय॑ 
चतुवंदी जी ने ही स्वामी जी की मृत्यु-तिथि स० १४६७ वि० मानी है। फिर 
राजस्थान के इतिहास की तिथियो की प्रामाणिकता के विषय में भी सभी विद्वान 
एकमत नहीं है। स्वयं जनरल कनिंधम ने गांगरौन राज्य की वंशावली की 
छानबीन करके ही पीपा जी का समय स्थिर किया था और उनके द्वारा स्थिर 
किया हुआ समय स्वामी रामानन्द जी तथा कबीरदास के जीवन काल से पूरा 
मेल खाता है। इसी कारण डॉ० बथ वाल ने उसे स्वीकार भी कर लिया है । 
जो हो, इतना तो निश्चित्‌ ही है कि पीपा स्वामी रामानन्द के प्रिय शिष्य और 
कबीर के समकालीन थे। भक्तमाल, अ्रगस्त्यसंद्दिता तथा आधुनिक रामानन्दी- 
सम्प्रदाय के अन्थ इसी मत का समथन करते हैं। वेरागी-परम्परा में पीपा का 
रामानन्द के द्वादश शिष्यों में प्रमुख स्थान है। 


श्री रूपकला जी ने 'पपीपा जी की बानी” नामक एक ग्रन्थ पर्याप्त 
समय हुए, छपवाया था, पर अ्रब वह श्रप्राप्य है। आदि ग्रन्थ” में इनका एक 
पद पाया जाता है, जिसमें उन्होंने (पिश्ड” ओर “ब्रह्माण्ड” दोनो में वतंमान 


रहने वाले सत्य को एक ही बतलाया है और कहा है कि खोजने पर वह मिल 
भी जाता है । 


शेदास--रैदास जी के सम्बन्ध मे नाभा जी ने निम्नलिखित छुप्पय' 
लिखा है :-- 


सदाचार श्रति शास्र बचन अविरुद्ध उचारयो । 
नीर खीर विवरन परम हंसनि उर धास्थो ॥ 
भगवत्‌ कृपा प्रसाद परम गति इहि तन पाई। 
राज सिंहासन बेटि ज्ञाति परतीति दिखाई।। 


१०“-भ्क्तमाल, पृष्ठ ४७० | 





सम्प्रदाय का इतिद्ाम तथा सम्बद्ध शाखाएँ श्द्ध३ 


वर्णौश्रम अभिमान तजि पद्रज बन्द्हिं जासु की । 
सन्देह अन्थि खण्डन निपुन, वानि विमल रेदास की। 
इस छुप्पय से रैदास जी के सम्बन्ध में निम्नलिखित सूचनाएँ मिलती 

हैं :--रैदास की विमल वाणी, संदेह ग्रन्थि का खण्डन करने मे निषुण थी । 
उन्होने जो कुछ भी कहा वह सदाचार, श्रुति और शास्त्र वचन सम्मत था । 
सत्यासत्य का उनमे बड़ा सुन्दर विवेक था | भगवान्‌ की कृपा उन्हें यहीं इसी 
शरीर में प्राप्त हो गई थी। वर्णाश्रम का अश्रभिमान छोड़ कर लोग उनकी 
पद वंदना करते थे | उन्होंने कभी राजसिंहासन पर बैठ कर अपने उत्तम कुल 
का व्यक्ति होने का विश्वास लोगों को कराया था | 


इसकी टीका करते हुए प्रियादास ने लिखा है कि रैदास जी पूर्व जन्म 
में स्वामी रामानन्द की सेवा में रत एक ब्रह्मचारी थे। एक दिन आलस्य 
वश ब्रह्मचारी उस बनिये के यहाँ से भीख मॉग लाया जो चमड़े का व्यापार 
करता था । भोग के समय ध्यान में अपने इष्ट को न पाकर स्वामी जी ने 
ब्रह्मचारी से भिक्षा-प्राप्ति के स्थान के सम्बन्ध में पूछ-ताछु की और यह जान 
कर कि यह भीख चमड़े के रोजगार करने वाले व्यापारी के यहाँ की है, ब्रह्मचारी 
को चमार हो जाने का शाप दिया । यही ब्रह्मचारी रैदास होकर उत्पन्न हुआ | 

जन्म लेने पर रैदास मां का दूध नहीं पीते थे, पर स्वामी जी के आदेश 
से उन्होंने माता का स्तनपान किया । इनकी भक्ति देख माता-पिता ने इन्हें घर के 
पीछे कुटी बना कर रहने का आदेश दिया। माता-पिता से कोई सहायता न पाकर 
रैदास मोल के चमड़े की पनही बना कर व्यापार करने लगे | कभी उनके सत्कार 
से प्रसन्न होकर साधु वेष-घारी भगवान्‌ ने उन्हें पारस पत्थर दे दिया । किन्तु 
रैदास ने उसका कोई उपयोग नहीं किय॥ इसी प्रकार उन्हें ठाकुर जी का आसन 
भाड़ते समय रोज ५ स्वण मुद्राएँ मिलने लगीं। रैदास को पूजा से भी भय 
हुआ | कहते हैं भगवान्‌ ने स्वप्न में साक्षात्‌ उपस्थित होकर उन्हें उन मुद्राश्रों 
के उपयोग करने की आज्ञा दे दी। इस द्रव्य से रैदास ने एक मंदिर, संत 
निवास, तथा स्वयं रहने के लिए एक घर बनवा कर चंदवा, ध्वजा, पताका से 
उसे सजा दिया । उनके बढ़ते हुए यश से साधु समीप आने लगे, किन्तु ब्राह्मणों 
को मत्सर हुआ । बादशाह ने रैदास को बुलाया, किन्तु उनकी भक्ति का प्रताप 
देख कर ठाकुरजी की सेवा-पूजा उन्हें सोप दी। रैदास का यश चारों ओर 
फैल गया । 


चित्तौड़ की काली रानी उनसे गुरुम॑त्र पाकर उनकी शिष्या हो गईं । ब्राह्मणों 
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ने शुद्व को मंत्र देने का अनधिकारी कह कर राजा से रैदास की निन्‍्दा की । 
शास्त्राथ "में रैदास ने उन्हें परास्त किया और सिहासन पर रखी हुई शालग्राम 
की मूर्ति को 'पतित पावन नाम कीजिये प्रगट आजुः पद गाकर अपने समीप बुला 
लिया, जबकि ब्राह्मणों द्वारा वेदशात्र आदि सुन कर भी वह मूर्ति नहीं हिली थी । 


भाली रानी ने रैदास को कभी अपनी राजधानी में बुलाया। वहाँ 
बाह्मणों की पंक्ति में भोजन करते समय दो-दो ब्राह्मणों के बीच रेदास जी दिखाई 
पड़ने लगे । इससे ब्राह्मण बड़े आतंकित हुए | इसी प्रकार रैदास ने अपने शरीर 
की त्वचा न्यारी कर स्वर्ण यज्ञोपवीत लोगो को दिखलाया था। यह भी कहा 
जाता है कि कभी गंगा जी कठौते में उनके घर आ गई और जड़ाऊ कंकण 
दे गई । 

स्वयं रैदास ने* अपने को चमार जाति का कहा है और यह भी बत्‌- 
लाया है कि भक्ति के प्रताप से पश्डित लोग भी इनको प्रणाम करने लगे थे। 
अनन्तदांस ने भी इन्हें चमार ही कहा है। धम्ना भगत ने भी उन्हें ढोरों का 
व्यवसायी होते हुए. भी माया का परित्याग करने वाला कहा है ।' 


सामान्यतया रैदास जी भी स्वामी रामानन्द जी के द्वादश शिष्यों में प्रमुख 
माने जाते रहे हैं। “श्रगस्त्य संहिता? “भक्तमाल?, प्रियादास की ठीका?, रीवां 
नरेश रघुराज सिह का ग्रन्थ “भक्तमाल रामरसिकावली?, आदि इसी मत का 
समथन करते हैं | फिर भी विद्वानों को श्रभी इस पक्त में निर्भ्रान्त प्रमाण नहीं 
मिल सके हैं| परशुराम चतुर्वेदी जी प्रसिद्ध भक्त रैदास को मीराँच्ाई का गुरु 
नहीं स्वीकार करते । इनके अनुसार मीरां के गुरु रैदास पंथ के कोई रैदास भक्त 
रहे होंगे | 

इसी प्रकार काली की रानी को राणा सांगा ( सं० १५३६-१ध्ट४ वि० ) 
की बहिन मान कर चतुर्वेदी जी ने रेदास का समय विक्रम की सोलहवीं 
शताब्दी के प्रायः अन्त तक माना है, जिसे स्वीकार कर लेने पर रैदास को स्वामी 
रामानन्द की मृत्यु के उपरान्त प्रायः १०० वर्ष बाद तक जीवित रहते हुए मानना 
पड़ेगा | श्रतः जब तक कुछ और श्रघिक निश्चित सूत्र न मिल जाँय तब तक 
कैदास को स्वामी रामानन्द का समकालीन ही मानना पढ़ेगा | यह संभ्भव है कि 
रैदास स्वामी जी की बृद्धावस्था में भी थोड़ी ही श्रायु के रहे हों । 

१५«-गअन्थ साइहब-रागु मलार-पढद १। 


२--अन्थ साइब, रागुआसा, पद २। 
३-- परशुराम चतुरवेदी-उत्तरीभारत की संतपरम्परा, पृू० २३६-३८ | 


सम्प्रदाय का इंतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ श्व्य््‌ 


रेदास जी के अन्थ--'रैदास जी की बानी? का संकलन वेल्वेडियर 
अंत, प्रयाग ने किया है। “गुरु अन्थ साहब? में भी रैदास जी के कुछ पद्‌ सँग्रहीत 
हैं | दोनों में समानता भी बहुत अधिक है । 


रामानन्द स्वासी के शोष शिष्य--पद्मावती, भावानन्द, गालवानन्द आदि 
के जीवन-बृत्त के सम्बन्ध में हमें कोई भी सूचना नहीं प्राप्त होती | रीवां नरेश 
रघुराजसिद्द ने 'रामरसिकावली? ग्रन्थ में भावानन्द के सम्बन्ध में इतनी ही सूचना 
दी है कि उन्होने कभी रात में पैदल ही प्रयाग में जमुना पार की | उनके प्रभाव 
से जमुना का जल जानु तक ही हो गया | 


मध्यथुग में रामानन्द-सम्प्रदाय का विस्तार 


रामानन्द स्वामी के शिष्यों की शिष्य-परम्परा और मठादि स्थापन 
( संवत्‌ १४६५-१७०० वि० तक ) 


अनन्तानन्द की शिंष्य-परम्परा--रामानन्द स्वामी की मृत्यु के उपरान्त 
उनके मुख्य मठ पचर्गगा घाट के मठाधिपति हुए श्री अनन्तानन्द जी | 
अनन्तानन्द जी की शिष्य-परम्परा का मध्ययुग में सबसे अधिक विस्तार 
हुआ | कहना तो यह चाहिये कि मध्ययुग में रामानन्द-सम्प्रदाय को एक प्रबल 
सम्प्रदाय बनाने का श्रेय अ्रनन्तानन्द जी एवं उनकी शिष्य-परम्परा को है। 
नाभादास ने अपने “'भक्तमाल? में अनन्तानन्द की शिष्य-परम्परा का वर्णन पूरे 
विस्तार से किया है। 'भक्तमाल?' के अनुसार अनन्तानन्द की शिष्य-परम्परा 
इस प्रकार है :--अ्रनन्तानन्द के ८ प्रमुख शिष्य हुए--- 


योगानन्द, गयेश, कर्मचन्द, अल्ह, पयोहारी, सारीरामदास, श्री रंग 
ओर नरहारे । 


योगानन्द--अ्रगस्त्यसंहिता? मे योगानन्द जी को कपिल का अवतार कहा 
गया है। रूपकला का मत है कि ये योगी भी थे ।* “भक्तमाल”* के अनुसार 
श्री बावन? जी, जिनका साधुत्व वामन भगवान्‌ की ही भाँति बढ़ा, योगानन्द के 
शिष्य थे । 


१--मभक्तमाल, पृ० २६८ । 
२०-वही, ए० ३०६ । 
३--वबही, ए० छणरे | 
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गयेश--एक प्रसिद्ध भक्त के रूप मे ही प्रख्यात हैं। 
केंमेंचन्द--ये नामानुरागी साधुसेवी तथा गुरुनिष्ठ ये ।* 
श्रीरंग जी--ये द्यौसा के सरावगी बनिये थें। एक यमदूत की प्रेरणा से 


ये साधु हुए थे । इन्होने अपने पुत्र को सताने वाले प्रेत को मुक्ति दी थी । पीपा 
जी भी इनके समक्ष एक बार गए थे । * 


सारीरामदास--इन्‍्होंने चित्रकूट के राजा को उसकी प्रजा सहित 
भक्त बना दिया | 

नरहरिदास---इन्हें कुछ लोग अनन्तानन्द का शिष्य और कुछ श्री रंग जी 
का शिष्य कहते हैं | कुछ लोगो का मत यह है कि ये तुलसीदास के गुरु थे ।* 

अल्ह जी--अश्रल्ह जी के प्रभाव से अम्ब की डाल अपने आप क्कुक गई 
थी | मालियो से यह समाचार पाकर कोई राजा उनका शिष्य हो गया था [£ 
नाभादास ने इन्हें हरिगायक कहा है और कहा है कि ये पद रचना में भी 
प्रवीण थे ।* खेद है कि इनके पद श्रब नहीं मिलते। अल्ह जी के शिष्य 
रामरावल जी श्रोर रामरावल जी के शिष्य राघवदास जी हुए ( भक्तमाल, छुप्पय 
श्प७ पृ० ७पप२ ) | 

पयोहारी श्री कृष्णदास--श्रनन्तानन्द जी के शिष्यों म॑ पयोहारी भरी 
कृष्णुदास सबसे अ्रधिक प्रभावशाली भक्त थे। इनके सम्बन्ध में नाभाजी ने 
निम्नलिखित छुप्पय लिखा है :--- 


जाके सिर कर धर॒यो तासु कर तर नहि अड्यो। 

अप यो पद्‌ निर्वान सोक निर्मय करि छड्यो ॥ 

तेज पुंज बल भजन महासुनि ऊरध रेता। 

सेवत चरण सरोज राय राना भुवि जेता ॥ 

दाहिमा बंश दिनकर उदय, सनन्‍्त-कमल हिय सुख दियो | 
निर्वेद अवधि कलि कृष्णदास अनपरिहरि पयपानकियो ॥' 
१--वही, ९० ३०६ । द 

२०-वही, प० ३०००१ । 

३--वही, ए० ३०६-७ । 

४--वही, पू० ३०७-८ । 

५-वह्दी, ए० ४५८ । 

६--वही, ५० ७६३ । 

उन्लमेत्तेमाल, पृू० २००२ ! 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ: श्ष््छ 


कृष्णदास जी का नाम पयोद्वारी! इसलिये पड़ा कि उन्होंने श्रन्न का 
फरित्पाग कर केवल दूध का ही सेवन किया | कलि में वैराग्य की ये सीमर थे | 
जिसके सिर पर इन्होंने अपना कर रखा, उससे फिर कुछ याचना नहीं की | 
ये तेज के पुंज, श्रीराममजन के महाबल से युक्त, महाम॒नि और ऊर््व॑रेता थे । 
दाहिमा ब्राह्मणों के वंश में सूबय के समान उदित होकर कमल रूपी समस्त संतों के 
हृदय को आपने अपूब आनन्द दिया। 


“भक्तमाल? में एक कुए्डलिया भी इनके सम्बन्ध में नाभादास जी ने. 
दी है! :-- 

गलतें गलित अमित गुण सदाचार सुठि नीति। 

दधीचि पाछें दूसरि करी कृष्णुदास कलि जीति ॥ 

कृष्णुदास कलि जीति न्‍्योति नाहर पत्न दीयों | 

अतिथि धर्म प्रति पालि प्रगट जस जग में लीयो ॥ 

उदासीनता अवधि कनक कामिनि नहि रातो । 

रामचरण मकरन्द रहत निशिदिन मद मातो ॥ 

गलतें गलित अमित गुण सदाचार सुठि नीति । 

द्धीचि पाछें दूसरि करी ऋष्णदास कलि जीति ॥ 

कृष्णदास ने दधीचि की: भाँति गशुफाद्वार पर आए सिंह को अतिथि 
जान अपना मांस दे दिया । वैराग्य की ये मर्यादा थे, कनक कामिनी से निर्लित्त 
थे और केवल रामचरण कमल के अनुराग रूपी मकरन्द का पान कर तृप्त थे | 
सदाचार और नीति युक्त प्रणाली पर चल कर गलते में ( आमेर ) आपने अपनी 
गादी स्थापित की | प्रियादास का मत है कि पयोहारी जी जब सिंह को मांस दे 
रहे थे, तभी भगवान्‌ ने साज्ञात्‌ प्रकट होकर उन्हें दशन देकर कृतार्थ किया था। 

प्रियादास जी ने" 'पयोहारी! जी के सम्बन्ध में कुछ और सूचनाएँ: 
दी हैं। इन्दोने कुल्हू के राजा के पुत्र को बचाया था और पबत की कनदरा में 
दर्शन देकर अ्रपना भक्त बना लिया | इसी प्रकार किसी गभिणी के बालक को' 
हरिभक्त होने की भविष्य वाणी की और वह बालक हरिभक्त हुआ भी | 

पयोहारी जी ने सबसे बढ़ा काम जो किया वह था आमेर से नाथपंथी 
योगियों को हटा कर वहाँ रामानन्दी-सम्प्रदाय की दृढ़ स्थापना करा देनी | उत्तर 


१--वद्दी, प० ८६५ । 
२०-वही, ए० ३०३०४। 


श्प्प्प रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


भारत में रामानन्दीयों की यह सर्वप्रथम गादी थी। आगे चल कर इस गादी को 
वही भहत्व मिला जो रामानुजीयों के लिए 'तोताद्वि? का है। इसी से गलता के 
“उत्तर तोतादिः कहा गया है | इस सम्बन्ध में एक कथा कही जाती है :--. 


८“ एक समय पयोदहारी जी केवल रात भर रहने के लिए आमेर में योगियो के 
मठ में गए, कनफटे योगियो द्वारा उठ जाने का आदेश पाकर इन्होंने अपनी 
अंगोछी में धूनी उठा कर दूसरे स्थान पर आसन जमाया | आग से कपड़े को 
न जलता देख कर योगियो का महन्थ बाघ बन कर इन्हें खाने दौड़ा। पयोहारी 
जी ने उसे गदहा बना दिया | साथ ही योगियो के कान की मुद्राएँ आपसे आप 
गिर कर पयोहारी जी के सामने एकत्रित हो गईं | फिर योगियो के कहने पर 
आमेर के राजा ने पयोहारी जी की बढ़ी प्राथना की, महन्थ फिर मनुष्य हो गया 
ओर योगियों को उनकी मुद्राएँ फिर मिल गई' । महन्थ को वह स्थान छोड़ना 
पड़ा |” इस प्रकार गलता आपकी प्रसिद्ध गादी हुई । 

पयोहारी जी को गऊ अपने आप दूध दे जाती थी। जीवाराम जी 
कऊंत 'रिसिक प्रकाश भक्तमाल” के अ्रनुसार ये सीता जी के ब्रत की धारण करने 
वाले रसरीति के उपासक थे | पुष्कर छाया भजन भूमि प्रगटी सिय प्यारी | पूव 
सूचिका घरी कथा प्रिय लेहु सुधारी' ।* पयोहारी जी सख्य, योग, भक्ति योग, 
भावना रहस्य आ्रादि के ज्ञाता थे। इन्हंने १९ वषे का तपोनुष्ठान किया | 
छुठवें वष इन्हें 'सियावरः के दशन हुए । पहले ये पुष्करत्तेन्र में रहते थे | बाद 
को गालवाश्रम ( गलता ) जाकर इन्होंने अपनी प्रसिद्ध गही स्थापित की। 
'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के टीकाकार का मत है कि ये अधष्टयाम सेवाभाव के ही 
प्रचारक थे । इनके दो प्रसिद्ध शिष्य थे कील्‍्ह और अ्रग्र। गद्दी तो इन्होंने कील्ह 
को दी, पर भावना रहस्य मे अग्र को छुका दिया । 

कष्णदास पयोहारी की शिष्य-परम्परा--भक्तमाल? में नाभा 
स्वामी ने पयोहारी भ्री कृष्णुदास के निम्नलिखित शिष्यो के नाम दिए हैं :--- 

कील्ह देव, अग्रदेव, केवलदास, चरणुदास, ब्रतहठीनारायण, सू्यदास, पुरुषा 

जी ( पुरुषोत्तमदास ), प्रथुदास, जिपुरदास, पद्मनाभ, गोपालदास, टेकाराय, 
गदाधारी, ( गदाधरदास ), देवा पण्डा, हेमदास, कल्याणदास, गंगावाई, 
विष्णुदास, कान्हरदास, भ्रीरंगाराम, श्रीचांदन जी, सबीरी श्र गोविन्ददास । 
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१- वही, ३०३०५ तथा “रसिक प्रकाश भक्तमाल? की टीका, छप्पय १२ । 
२--रसिक प्रकाश भक्तमाल, छुप्पय १२। 
३--मभक्तमाल, नाभादास छृप्पय हृ४ृ८, पूृ० रे०८। 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ: श्च्य्ह्‌ 


नाभादास का कथन है कि ये सभी शिष्य श्री गुरु-प्रसाद से जीवो को संसार 
स्ले.पाम उतारने वाले और सीताराम-भक्ति मे परम परायण थे । पयोहारी ज़ी के 
इन शिष्यों मे ३ सव प्रमुख थे : कील्ह देव, अग्रदेव, टीला जी । 

कील्ह देव तथा उनकी शिष्य-परम्परा--नाभा जी ने इनके विषय में 
कहा है -- 

रामचरण चिंतवनि रहति निशिद्नि लो लागी | 

सर्वेभूत शिर नमित सूर भजनानेंद भागी ॥ 

सांख्य योग मत सुदृढ़ कियो अनुभव हस्तामल। 

ब्रह्मरन्ध करि गोन भये हरितन करनी बल ॥ 

सुमेर देव सुत जग विदित भू विस्तार॒ुयो विमल यश | 

गांगेय सृत्यु गन्ज्यो नहीं, त्यों कील्ह करननहि कालबश ॥* 

इससे स्पष्ट है कील्ह बहुत ही बड़े ध्यानी, विनम्र, माया-मोह से परे, भजना- 
ननन्‍्दी, एवं योग-शास्त्र-प्रवीण थे । इन्होने भीष्म की भाँति मृत्यु को वश मे कर 
लिया था । इनके पिता का नाम सुमेरदेव था । तीन बार इन्हें सप ने काटा, फिर 
भी इन पर विष ने कोई प्रभाव नहीं डाला | अंत में इन्हे सारूप्य मुक्ति मिली । 

इस छुप्पय की टीका करते हुए प्रियादास ने बतलाया है कि एक बार 
कील्ह मथुरा के राजा मानसिंह के यहाँ बैठे थे, तमी आकाश की ओर देख कर 
इन्होने कहा कि बहुत अच्छा, भत्ते पधारिये?। राजा ने इस प्रकार उनके कह 
उठने का कारण पूछा । कील्ह ने कहा कि मेरे पिता आकाश मार्ग से परमधाम 
को जा रहे हैं । राजा ने गुजरात भेज कर दूतो से पता लगवाया तो सुमेरदेव की 
मृत्यु की घटना सही निकली । मृत्यु के समय कील्ह ने सतो को बुला कर उनके 
मध्य बैठे-बैंठे ही दशमद्वार से प्राण परित्याग कर दिया। इस प्रकार कील्ह की 
सिद्धता और योग का प्रभाव मध्ययुग में छा गया था । 

'रसिक प्रकाश भक्तमाल?* के अनुसार पयोहारी जी ने इनको ही 
अपनी गद्दी दी थी । इनका मन योग की ओर अधिक का था, फिर भी ये रास 
विहार मे निरत रहते थे | मधुपुरी मे एक बार ये जब समाघिस्थ हो गए, 
बादशाह ने इनके सिर में कील ठोकी, पर इन्हे पता तक न चला । कील्ह की इस 

योग-परम्परा को इनके शिष्यों ने बहुत आगे बढ़ाया । 
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१--भक्तमाल, रूपकला, १६० छप्पय । ( ६८३ )ए०३०६ 
२--रांसक प्रकाश भक्तमाल-जावाराम, छप्पय १२। 


१६० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


'रसिक प्रकाश भक्तमालः के टीकाकार का कथन है कि कील्‍ल्ह की 
शिष्यू-परम्परा में श्गार भी खूब फला फूला | इनके शिष्य लघुकृष्णदास,-उन्तके 
विष्णशुदास, और विष्युदास के शिष्य “रघुपति रहस्य प्रदीपिका? के लेखक 
नारायण दास थे | नारायणदास के शिष्य हृदयदेव थे और हृदयदेव के शिष्य 
रसिक शिरोमणि मधुराचार्य थे | इनके सम्बन्ध में आगे हम श्लौर अधिक 
प्रकाश डालेंगे | 


कील्ह देव की शिष्य-परम्परा--नाभादास' के अनुसार कीह्ह देव 
के निम्नलिखित शिष्य थे--- 


आसकरन ( राज्ि ), रूपदास ( ये गुरुभक्त थे ), भगवानदास, चतुरदास 
( इन्हें ग्रभय छाप मिला ), छोतर स्वामी ( ये बड़े चतुर थे ), लाखा (ये 
बड़े अद्भुत ये ), रायमल ( ये मन बचन कम से क्षेमयुक्त थे ), रसिक रायमल, 
गौरदास, देवादास, दामोदर आदि श्री हरि के रंग में रंगे थे। ये रामदासत्व में 
दृढ़, धर्म धुरूधर एवं सीताराम भजन में परम सुभठ थे । 

इन शिष्यों में राजर्षि आसकरन" “जानकी मोहनः और “राधिका- 
मोहन! दोनो के ही उपासक थे | ये कछुबाहे पृथ्वीराज के वशज, भीमसिंह के 
पुत्न और नरवरगढ़ के राजा थे | ये घमशील, गुणों की सीमा, महाभागवत, शूर, 
धीर, उदार, विनययुक्त, सदाचारी एवं हरिभक्त-अनुरक्त थे । नियम से अपने 
इष्ट की पूजा किया करते थे | इनकी पूजा के समय मंदिर में कोई जा नहीं 
सकता था | कभी किसी बादशाह ने इन पर चढ़ाई करनी चाही, पर राजा पूजारत 
थे, अतः कोई पास न गया | तब उनके मंत्री के अनुनय पर स्वयं बादशाह मंदिर 
में गया | वहाँ पूजा कर ये देवता को साधष्टांग प्रणाम कर रहे थे। बादशाह ने 
इनकी एड़ी काट दी, पर इन्हें पता तक न चला | फिर पूजा समाप्त कर राजा ने 
बादशाह की आवमगत की | आसकरन जी की मृत्यु पर बादशाह ने उनके मंदिर 
में पुजारी नियुक्त कर दिया | 

अग्रदेव तथा उनकी शिष्य-परम्परा--नाभादास ने अपने गुरुदेव 
अग्रदेव जी के विषय में निम्नलिखित छुप्पय दिया है ।* 

सदाचार ज्यों सन्त प्राप्त जेसे करि आये । 
सेवा सुमिरन सावधान चरण राघव चित लाये ॥ 

या व मल जग 0 कं 


२०-भक्‍तमाल, ७७४ छप्पय, १० ८५७६-७८ तथा प्रियादास की टीका । 


राभसकक्षक्रत' सराफा! 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ १६ १ 


प्रसिध बाग सों प्रीति सुहथ कृत करत निरन्तर | 
रसना निम्न नाम सनहूँ बरसत धाराधर ।। 


कृष्णदास कृपा करि भक्ति दत्त, मन वच क्रम करि अटल दयो | 
अग्रदास हरिभजन बिन काल वृथा नहिं बित्तयो॥ 
इस पद्‌ से अग्रदास की कुछ प्रमुख विशेषताएँ स्पष्ट हो जाती हैं। वे 

सीताराम के भजन के बिना किचिन्मान्र भी समय व्यर्थ नहीं बिताते थे । सदाचार 
निरत थे, तथा भगवान्‌ के चरणों की सेवा ओर उनका स्मरण बढ़ी सावधानी 
से किया करते थे । अपने हाथ से लगाई पुष्पबाटिका को भगवान्‌ का 'प्रमोदबन! 
मान कर उससे बड़ी प्रीति करते थे | राददिन उनकी जिह्ा से सीताराम की 
ध्वनि निकलती थी | मानो आनन्द का मेघ मधुर शब्द करके बरसता हो। गुरु से 
उन्हें मनसा-वाचा-कमंण। तीनों प्रकार की भक्ति मिली थी । 


२--प्रियादास ने बतलाया है कि एक बार आमेर का राजा मानसिंह 
( महाराज मानसिंह अ्रकबर के समकालीन एवं उसके प्रिय श्रधिकारी थे, अतः 
अग्रदास का सं० १६१३ में वतमान होना निश्चित्‌ रूप से सिद्ध होता है। ) 
स्वयं श्रग्गदास जी से मिलने गया, पर ये वाटिका के एक वृक्ष के नीचे बैठ कर 
ध्यानस्थ हो गए. थे । नाभा जी जब उन्हें दूंढने गए, तब वे गुरु की दशा देख 
स्वयं भी भाव-विहल हो उठे । राजा यह देख कर श्रवाक्‌ रह गया | 


किला 


'रसिक प्रकाश भक्तमाल” ने इनकी प्रशंसा में निम्नलिखित छुप्पय 
दिया है ;-- 


अक्षर पद अनुप्रास मधुरता बालमीकि सम | 

आशय गूढ़ उपाय श्रीति रसिकन के संगस ॥ 

रैवासे जानकी बललभी रहसि उपासी | 

ललित रसाश्रय रंगमहल कलकुज खवासी ॥ छप्पय १४॥ 

अग्रस्वामि श्री अग्रसहचरी जनकलली की । 

पुष्पवाटिका मिलन हेतु प्रिय भाँति भल्नी की ॥ 

चन्द्रकला प्रिय नाम श्याम सिय वश की राखी | 

प्रगट स्वामि पद लही ध्यान रस मन-मन चाखी ॥ 
ग्रन्थकार श्रृंगार-रस-सागर? “मन्जरि ध्यान? ही | 
भेदी अनभेदी पढ़े रसिक रास पथ जान ही ॥ छप्पय १५॥ 
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१--रसिकप्रकाश मकक्‍्तमाल, छप्पय १४-१५ तथा टीका । 





श्र रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इन छुप्पयो मे स्पष्ट ही अग्रस्वामी को सखी भावना का उपासक 
कहा गया है | इनकी रचनाओ मे बाल्मीकि जैसी मधुरता थी, <ंगार में इनका 
नाम श्रग्ररहचरी था| ये चन्द्रकला सखी के उपासक थे | श्वृंगार रस सागर 
ध्यान मजरी इनकी प्रसिद्ध कृतियों हैं । 


इन छुप्पयो के टीकाकार का कथन है कि अग्रदास शील के आचाय॑ थे | 
रस-सम्प्रदाय वस्वुतः उन्ही से पललवित हुआ । ज्ञान को मिटा कर उन्होने माधुय॑ 
भाव की भक्ति चलाई। अपनी वाटिका मे वे बारहों महीने रास किया करते थे | 
इन्होंने केलि कुंज बासिनी मनोजरति नासिनी के प्रथम समागम के स्वच्छ पद 
गाये हैं ।? भक्ति, रसिकता, दम्पतिविलास, रस-सागर की ये नौका थे। इनके 
ललाट मे ऊध्वंपुएड, द्वादश तिलक, कर्ठ में दो मालाएँ, धनुर्वाण, भुजमूल पर 
मुद्रा, पीत उपवीत, कौपीन आदि सुशोभित थे | कील्ह की आशा मानकर ये 
रैवासे आए. थे, वहाँ एक भरना के पास उन्होंने लली-लाल का मंदिर बनवाया 
आर नाभा जी को उनकी सेवा में नियोजित कर दिया । शयनकंज, मज्जन- 
निर्कुज, भूषण-बसन-निकंज आदि को इन्होंने रचना की । भक्ष्य, भोज्य, लेहय, 
चोष्य, पान-भोजन श्रादि की पाकशालाएँ भी इन्होंने 'लली-लाल? के लिए 
बनवाईं | रास योग्य मण्डलियों का भी इन्होंने संगठन किया । 


अष्टयाम, कुएडलिया, पदावली, ध्यानमंजरी आदि इनके प्रमुख ग्रन्थ 
हैं। रामानन्द-सम्प्रदाय में माधुयंभक्ति शाखा के अग्रदास प्रथम आचार्य 
माने जाते हैं। नाभादास ने इनकी माधुय-भावना पर कुछु भी प्रकाश नहीं 
डाला है, केवल अपने हाथ से लगाई वाटिका में इनकी अनुरक्ति की ओर 
उन्होंने कुछ सकेत-मात्र कर दिया है । नाभादास के ये गुरु थे। अतः इनका 
समय १६ वीं शताब्दी के श्रन्त ओर सन्नहवीं शताब्दी बि० के प्रारम्भ तक माना 
जा सकता है | सं० १६१३ मे इनका वतंमान होना ऊपर कहा ही जा चुका है। 
भक्तमाल की रचना नाभा जी ने विक्रमीय सं१६४० और विक्रमीय सं१६८० के 
बीच की । 


अग्रदेव की शिष्य-परम्परा--नाभा जी ने भक्तमाल में अ्ग्रदास के 
निम्नलिखित शिष्य बतलाए, हैँ *--जंगी जी, प्रयागदास, विनोदी, पूरनदास 
बनवारीदास, नरसिंहदास, भगवानदास, दिवाकर, किशोर, जगतदास, जगन्नाथदास, 
सलूघो, खेमदास, खीची, धर्मदास, लघुऊधो । 


शक पका... 2कन+-का»नमतकलककस29+क कलम 


१--नाभादास-भक्तमाल-छप्प्य ७२५, ए० ८१२ । 


्ैँ 
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७--ये सभो शिष्य भागवत धर्म की ध्वजा के समान थे | जिन-जिन के सिर 
पर अ्रग्म जी ने अपना हाथ रखा वे सभी अपने तथा शरणागत जीवों के तापन्रय 
मिटने वाले हुए | इन शिष्यो में प्रयागदास जी अग्रदास के प्रिय शिष्य थे । 


प्रयागदास--इनके विषय में नाभा जी ने लिखा है कि अग्रदेव की 
कृपा से प्रयागदास की भक्ति पूरी पड़ गई । मन-वचन-कर्म से ये भक्त और 
भगवान दोनों की ही सेवा किया करते थे । रास में प्रभु की छवि का दर्शन 
कर ये संजशञाहीन हो कर भगवान्‌ मे मिल गए.। बलिया के आरा? और “क्यारे! 
ग्राम के निमन्त्रण पाकर इन्होंने एक साथ ही दोनो स्थानों की प्रतिष्ठा रखी | ये 
दोनो ग्रामों के बीच बैठ गए। दोनों में एक कोस का श्रन्तर था। दोनों ओर पंगत 
बैठ गई, न तो सामान ही घटा और न किसी के यहाँ सामान नहीं पहुँच पाया । 
प्रयागदास ने दोनो ही स्थानों पर प्रसाद लिया ।* 


नाभादास--अ्रग्रदास के दूसरे प्रमुख शिष्य थे स्वयं नाभा जी | ये अग्रदास 
के सबसे प्रिय शिष्य थे। इनकी सिद्धता से प्रसन्न होकर अग्रदास ने इन्हें 
भक्तमाल! की रचना करने का आदेश दिया था ।" प्रियादास ने इनके जीवन 
पर विशेष रूप से प्रकाश डाला है।* उनके अनुसार नाभा जी का जन्म 
हनुमानवंश में हुआ था | ये बाल्यावस्था में द॒गहीन थे | जब नाभा जी ५ वर्ष 
के हुए. तब देश में बहुत भयंकर अकाल पड़ा | अ्रतः इनकी माता ने उन्हें 
किसी बन में छोड़ दिया | कील्ह और अग्न इसी मार्ग से कहीं जा रहे थे | अनाथ 
समझ कर उन्होंने इस बालक को उठा लिया । उन्होने उससे कुछ प्रश्न किए, 
ओर उसने उन्हें उत्तर भी दिया। सिद्ध महात्माओ में कील्ह जी ने अपने 
कमण्डल से उस पर जल के छींटे दिये, उसी क्षण उसकी आँख खुल गई। 
जोड़ी को देख कर बालक धन्य हो गया | .ु 
१--हलनुमान वंश के सम्बन्ध में मुंशी तुलसीराम और तपस्वी राम जी ने यह 
मत दिया है कि इस वंश के प्रवत्तंक हनुमान के अंशावतार समथ रामदास ( कहा 
जाता है इनके एक छोटी सी पूंछ भी थी ) थे, जो तैलंग में गोदाबरी के समीप 
रामभद्राचल के निवासी थे | उनके वश के लोग हनुमान वंशी कहे गए | के 
गान-विद्या में निपुण होते हैं ओर राज-दरबार में ही प्रायः रहा करते हैं । 


सज्मक, 


१--बद्दी, ए० ८६३ । 
२--भक्‍तमाल, रुपकला, ५० ४०, दोद्दा तथा प्रियादास की टीका । 
३--वही, पएृ० ४३, कवित्त ८२० । 
४--भकक्‍्तमाल, रूपकला, ए० ४३ पर उद्धत। 
१३े 
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२--रीवां नरेश रघुराज सिंह ने 'सो शिशु ल्ांगूली द्विज केरो! कष्ट कर 
हनुमान वेश का लांगूली ब्राह्मण” अथ किया है। कुछ लोग इन्हें डोम वंश में 
उत्पन्न कहते हैं | रूपकला जी का मत है कि यह शब्द पश्चिम में भंगी के अथ 
में नहीं प्रयुक्त होता बल्कि वहाँ डोम, कलावन्त, ढाढ़ी, भाँठ, कत्थक आदि 
गान-विद्या से जीवित रहने वाली जातियो के नाम हैं । स्वयं लाखा भक्त का परिचय 
देते हुए नाभा जी ने उन्हें (१०७ छुप्पय) वानरवंशी लिखा है। और प्रियादास 
ने उसको टीका करते हुए लिखा है 'लाखा नाम भक्त ताको बानरौ बखान कियो 
कहै जग डोम जासो मेरो सिर मौर है? (कवित्त ४२२) । इनके यहाँ सन्‍तो को 
प्रसाद भी पाना लिखा गया है। 

३--कुछ भावुक भक्तों ने नाभा जी को ब्रह्मा का अवतार भी कहा है। 
रूपकला जी ने नाभा नाम पड़ने का कारण देते हुए, बतलाया है कि भक्ति की 
बृद्धि के लिए शंकर जी ने हनुमान जी का स्वेद नभ से गिराया । उसी से इनका 
नाम 'नभभूज' या नाभा जी हुआ । * 

४--कील्ह की आशा से अग्रदेव ने ही नाभा को मंत्र दिया था। गलता में 
इन्हें साधु-सेवा में नियोजित किया गया था। सन्‍्तो के पद पखारते-पखारते इनकी 
भक्ति बड़ी ही प्रौढ़ा हो गई । * 

१--नाभा जी के आदेश से ही प्रियादास ने सं० १७६६ में भक्तमाल की 
“भक्तिरसबोधिनी? टीका सम्पूर्ण की थी । 

६--प्रियादास ने बतलाया है कि “नामा? जी 'नाभाश्रली?” के भी नाम 
से पुकारे जाते थे । शान्त, दास्य, सख्य, वात्सल्य और <ंगार के पंचरंगी पुष्ों 
की बैजयन्ती माला प्रियतम इष्ठदेव के लिये इन्होंने बनाई थी। प्रियादास ने 
थोड़े ही शब्दों में भक्तों के श्रपार गुणों को वर्णित करने की नाभादास की 
अद्भुत शक्ति की बड़ी प्रशंसा की है ।* वे कहते हैं : सुने हे श्रगर अब जाने 
मैं अगर सही, चोवा भये नाभा सो सुगंध भक्तमाल है ।! नाभादास जी की दृष्टि 
देश-काल की सीमाओ्रों से नहीं बंधी थी। वे दूर की वस्तु देख क्षेते थे श्रौर 
पिछले काल कीं बातो का भी साक्षात्कार कर लेते थे | अग्रदास को इसी कारण 
उन पर अपार प्रीति हो गई । 


१--वही, ए० ६६७-६८ | 
२--वही, ए० ४५। 
३--वही, ए० ४६ ! 
४--वही, पृ० ३१। 
५--वहो, पृ० २२ ॥ 
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७--नाभा जी का प्रथम नाम नारायशदास था।* रूपकला" जी के 
अनुसार सं० १६५२ में कान्हरदास जी के भण्डारे के महोत्सव में सभी सनन्‍्तों ने 
मिल कर इन्हें गोस्वामी” पद से विभूषित किया था। “भक्तमाल” की रचना 
सं० १६३१ के पश्चात्‌ तथा सं० १६८० के पूथ लगभग १६४६ बि* में मानी 
जाती है| रूपकला जी के अनुसार इनकी मृत्यु सं० १७१६ में हुईं। रूपकला 
जी का यह भी कहना है कि प्रियादास को नाभा जी की जो आज्ञा हुईं थी वह 

ए 

५० वध पीछे ध्यान के समय हुईं थी । 


८--'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के अनुसार नाभादास विलक्षण रसिक ये | 
इन्होने अष्टयाम” नामक एक ग्रंथ की भी रचना की थी। आज कल इसके दो 
रूप मिलते हैं। एक ब्रजभाषा गद्य में, दूसरा पद्य में। यह कह सकना कठिन 
है कि इनमे कौन अधिक प्रामाणिक हे । 'रसिक प्रकाश भक्तमाल” के टीकाकार 
का भी कहना है कि ये युगल उपासना के रहस्य को खूब जानते ये | “'भक्तमाल? 
तो आपका अपूब ग्रंथ है ही । 


टीला जी की शिष्य-परम्परा--“भक्तमाल” के लेखक ने टीला जी 


को सुमेर पवत के शिखर के समान ऊेँची कोटि का भक्त कहा है।* इनके 
प्रमुख शिष्यों के नाम निम्नलिखित हैं--- 


१--लाहा, इनकी शिष्य-परम्परा मे अनेक प्रकाशमान भक्त हुए | 

२--इनके पुत्र परमानन्ददांस--ये विश्वविख्यात योगी थे । 

३--६ खरतरदास, खेमदास, ध्यानदास और केशवदास श्रादि भक्त बड़े 
ही उदार एवं हरिभक्तानुरागी थे। 

७--प्योला--ये जाति के लोहार थे | 

८--हरीदास--ये हनुमान जी के बड़े ही प्रिय भक्त थे | 

ये सभी भक्त “'नवधा-भक्ति? के आगर थे, अच्युत कुल बेष्णवों की सेवा 
करते थे और इस प्रकार भगवान्‌ की अनपायिनी दशधा भक्ति ( प्रेमा-भक्ति ) 
के अधिकारी हुए । 

न तो टीला जी के जीवन के सम्बन्ध में ओर न उनके शिष्यों के ही 
सम्बन्ध में 'भक्तमाल? में सूचनाएँ मिलती हैं । 





१-वही, ए० 8३२४ । 
२--बही, ४० ६५३ | 
३-- भक्तमाल, नाभा जी, पृष्ठ ८३६( ६३१वां छप्पय )। 


१६६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका ग्रभाव 


मध्ययुग तथा उसके अनन्तर 
रामानन्द स्वासी के शिष्य-प्रशिष्यों द्वारा स्थापित द्वारा-गादियाँ 
तथा 
रामानन्द-सम्प्रदाय का विस्तार 
मध्ययुग में अनन्तानन्द के शिष्य-प्रशिष्यों ने उत्तर-भारत में अपनी गादियाँ 
स्थापित कीं ओर रामानन्द-सम्प्रदाय को सभी वैष्णुव-सम्प्रदायों में प्रबलतम बना 
दिया । इसी कारण भक्तमाल के लेखक ने उनका वर्णन विशेष विस्तार से किया 
है। रामानन्द के अन्य शिष्यों की शिष्य-परम्परा के विषय में उसमें कोई उल्लेख 
नहीं है । अतः यहाँ हम रामानन्द स्वामी के शिष्य-प्रशिष्यों द्वारा स्थापित उन मुख्य 
गादियों का वर्णुन प्रस्तुत करते हैं, जहाँ से गुरुमन्न पाकर रामानन्दी साधु समस्त 
भारतवष में फैल-फैल कर अपने कुल का विस्तार कर रहे हैं। यह सूचना पण्डित 
रामगटहलदास द्वारा प्रकाशित 'रामानन्द-सम्प्रदाय की द्वारा गादियों का विवरण” *, 
नामक ग्रन्थ के आधार पर ही दी जा रही है। स्वयं मैने अ्रयोध्या के प्रमुख सन्‍्तों 
रामपटल आदि ग्रन्थों से इस विवरण की परीक्षा भी कर ली है | 
१--अनन्तानन्द की द्वारा गादी--अश्रनन्त गुफ़ा (मोहल्ला अन्तापुरा), मथुरा 
में यह गादी वर्तमान है । 
२--सुरसुरानन्द की द्वारा गादी--सौरूजी घाट में (अब गंगा की बाढ़ से 
नष्ट) इनकी द्वारा गादी थी। इस समय आगबू में 
सिद्ध बाबा का स्थान इनकी द्वारा गादी है । 
३--नरहयौ नन्‍्द की द्वारा गादी--गढ़खला (रियासत जंजीरा, राजपूताना) । 
४--सुखानन्द की द्वारा गादी--१--धौरतया (जयपुर, सेखावटी) । 
२--जामडोली स्थान । 
४--रामकबीर जी की द्वारा गादी--कदमखणरडी (ब्रज, गोवद्धन के पास)। 
कहा जाता है नवंदा तट पर भ़ोंच के पास शुक्लतीय 
में रामानन्द जी ने एक दतवन गाड़ दी थी। उससे 
एक विशाल वटवृक्ष हो गया। वहीं रामयश ब्राह्मण 
का पंचसंस्कार कर स्वामी जी ने उसका नाम रामकबीर 
दास रख दिया । तभी से ये प्रसिद्ध हो गए: । यह कथा 


१--रामानन्द-सम्प्रदाय की द्वारा गादियों का विवरण-रामटहलदास (रणदर पुस्तकालय, 
डाकोर) । 
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नमंदा के मालसा स्थान के किसी माधवदास ने पै० 
रामटहलदास को घुनाई थी। 
६--भावानन्द की द्वारा गादी--१--जयपुर, सेखावटी, चूरू रायगढ़ के पास 
फतेहपुर में है। 
२->-गढ़ बिठनी स्थान, गुजरात | ये रामानन्द स्वामी 
के शिष्य थे | 
७--पीपा जी की द्वारा गादी--१--रामड़ा, पीपा जी की कुटी, बंटद्वारका | 
२--गागरौनगढ़, काठियावाड़ । 
मेवाड़, काठियावाड़ और गुजरात में इनके स्थान हैं । 
८--योगानन्द जी की द्वारा गादी--१--रामकोट, जैसलमेर रियासत । 
२--दरियाबाद, ति्छीं । 
३--शुशनेरा (उज्जैन) | ये अनन्तानन्द केशिष्य थे। 
६&--अनभयानन्द की द्वारा गादी--१--जयपुर-चॉदपोल | श्री बालानन्द जी 
का स्थान सर्वप्रधान गादी है। द्वारा अखाड़ों के संबंध 
में चारो सम्प्रदाय की पूज्यगादी यही है। इन्होने ही 
अखाड़ोी की स्थापना की | 
२--दत्षिणु में हाथी राम जी का स्थान | 
३--पानीपत करनाल मे कराला स्थान | 
अनभयानन्द को गुरुपरम्परा--रामानन्द--मभावानन्द--रामघीरानन्द-- 
अनभयानन्द | 
१०--कौल्ह द्वारा गादी--१--गलता-जयपुर | 
२--मथुरा (गलता-कुंज), प्रयाग घाट | यहाँ कील्ह 
की गुफा भी है । 
कील्ह की परम्परा--रामानन्द--अनन्तानन्द--पयोहारी--कील्ह । 
११--अग्रदास की द्वारा गादी--रेवासा, जयपुर-सेखावटी । 
ये कृष्णदास पयोहारी के शिष्य थे। इनको शिष्य 
परम्परा म॑ जंगी, त्यागी-तनतुलसीदास-देवमुरारी-मलूक, 
भगवन्नारायण, दिवाकर, पूर्ण, बरीठी, नाभा आदि 
थे | सम्पूर्ण भारत इनकी शिष्य-परम्परा में है। 
१२--टीला जी की द्वारा गादी--१--खेलना, भोलास, श्रातेला (जयपुर) । 
२--खादटुखण्डेला, करोली रियासत | ये कष्णुदास पयहारी 
के शिष्य थे। इनके शिष्य सम्पूर्ण भारत में फैले हुए हैं। 
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१३--भगवज्ञारायण द्वारा गादी--पिण्डोरीधाम, पंजाब | ये अग्रस्वामी के 
शिष्य थे | 


१४--केवल कूबा जी द्वारा गादी--भींथड़ा, जोधपुर ( मारबाड़ )। ये 
सुरसुरानन्द के शिष्य माधवानन्द के शिष्य गरीबानन्द 
के शिष्य लक्ष्मीदास के शिष्य गोपालघूघरिया के शिष्य 
नरह॒यानन्द के शिष्य थे। ये नाभादास के भक्तमाल 
के अनुसार' मधुकरी मांग कर भक्तो की सेवा 
करते थे | प्रियादास के अनुसार ये जाति के कुम्हार 
थे | कुआ खोदने की प्रतिशा कर किसी दिन एक 
वर्शिक से ये कुछ रूपये उधार ले आ्राएं | कहते हैं 
कुंआ खोदते समय ये नीचे दब गए, कुंआ बैठ गया। 
एक मास बाद कुंए से किसी ने रामध्वनि निकलती 
सुनी । खोदने पर ये निकल पड़े, कूबड़ अवश्य ही 
इनकी टूट गई थी। अतः ये कूबा जी कहे गए,। 
द्वारका जाकर ये छाप लेना चाहते थे, पर प्रभु ने 
इन्हें! घर पर ही शंख-चक्र की छाप दे दी। गोमती 
और समुद्र के बीच रेती पड़ गई, अतः तीथ-माहालय 
घटता देख इन्होंने अपनी सुमिरनी भेज कर दोनों का 
संगम करा दिया। भक्तनसेवा इनका प्रधान गुण था। 
इनकी स्त्री ने अपने भाई के लिये खीर बनाई, पर उसे 
उन्होने सन्‍्तों को खिला दिया और जब स्त्री रूठ गई 
तो उसे घर से निकाल भी दिया । श्रकाल-तस्त होकर 
वह सत्री फिर भीयथड़ा लोट आई | अ्रयोध्या में लक्ष्मण 
किला तथा सारन, चिरांद के स्थान इन्हीं के 
द्वारा के हैं | 

१४--दुन्दुराम जी की द्वारा गादी--( दामोदरदास ) रामतीथ, पंजाब । ये 
अनमभयानन्द के शिष्य थे । 

१६--तनतुलसीदास की द्वारा गादी--सुड़िया रामपुर ( बाराबंकी ) । ये 
अग्रदास के शिष्य त्यागी जी के शिष्य थे । इनका 
दूसरा नाम चतुभुजी जी था । 


१-भमक्तमाल, पृ पश्८-३० । 
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१७--देवमुरारी जी की द्वारा गादी--दारागंज, बड़ा स्थान, प्रयाग | ये तन- 
तुलसीदास के शिष्य थे | इनका नाम अभयग्रूरारी भी 
था। भजनपरायण एवं इष्ठ सेवा में ये रत रहते थे | 


१८--मलूक जी की द्वारा गादी--कड़ा, मानिकपुर, प्रयाग । ये देवमुरारी के 
शिष्य थे। 'रसिकप्रकाश भक्तमाल”? के अनुसार ये 
बड़े ही भजनानन्दी एवं रामलीला प्रेमी थे । 
ये आठोयाम भक्ति में निरत थे | 

१६--देव भड़ंगी की द्वारा गादी--आगर, जिला इटावा | ये तन तुलसीदास 
के शिष्य थे । 


२०--हटीनारायण की द्वारा गादी--अ्राखू पुर निवाणग्राम, जयपुर सेखा- 
वटी । ये पयोहारी कृष्णदास के शिष्य थे । 

२१--दिवाकर की द्वारा गादी--१--जामल स्थान, द्यौसा ( जयपुर ) 
२--छालकटोठा, जोधपुर | ये कर्मचन्द के पुत्र तथा 
अग्र के शिष्य थे | नाभादास के भक्तमाल में ७८ वें 
छप्पय मे इनका उल्लेख है । 

२२--खोजी की द्वारा गादी--पालड़ी ग्राम, जयपुर सेखावटी लोहानगर से 
पश्चिम । ये श्रनन्तानन्द के शिष्य गयेश के शिष्य थे। 
इन के शिष्य भगवानदास थे | (भक्तमाल, छुप्पय १८८) 

२३--पूरण बेराठी की द्वारा गादी--ग्वालियर में गंगादास की बड़ी शाला 
पर सरफा स्थान । ये अग्रदास के शिष्य थे । 

२४--लालतुरंगी ( बाबा लाल ) की द्वारा गादी १--हूरिया ग्राम, महदा- 
वल रियासत | पंजाब में इनकी सिद्धाई प्रसिद्ध है | 
२--धानपुर ग्राम, जिला ग़ुरुदासपुर में इनकी दूसरी 
गादी है। ये तन ठुलसीदास के शिष्य थे । 

२४--रामथम्भन की द्वारा गादी--१--दादुरखा का पिए्ड, पंजाब 
२--रामथम्भन आराम में भी इनकी समाधि गादी रूप 
से पूजित है। ये पयोहारी श्रीकृष्णदास के शिष्य 
सूयंदास के शिष्य थे | 

२६--राम रावल की द्वारा गादी--खोड़ स्थान, जोधपुर | ये अल्ह के शिष्य थे । 

२७--राघवचेतन की द्वारा गादी--भाण्डारेज स्थान, जोधपुर । ये रामरावल' 
के शिष्य थे । साधुसेवा में प्रसिद्ध थे । 
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२८--ज्ञानी नाभा की द्वारा गादी--१--श्रानासागर तालाब पर पहाड़ के 
नीचे ज्ञानी जी का स्थान अजमेर जिला मे है। . _ 
२--रेवासा के रेवालसर पहाड़पर नाभा जी की गढ़ी 
है। ३े--पुष्कर राज्य हनुमानधाट ४--बराटा ग्राम, 
जिला सागर | ये अग्र जी के शिष्य थे। 

२६--गोविन्द्दास की द्वारा गादी--लोदानगर, जयपुर, सेखावटी में है। 
ये अ्ग्र के शिष्य नाभा के शिष्य थे | रेवासा में भी 
इन्हीं की गादी है। सवप्रथम 'भक्तमाल? श्रोता यही थे | 

३०--कमचन्द की द्वारा गादी-रेवासा ग्राम, जयपुर | ये अनन्तानन्द के 
शिष्य थे । 

३१--कालूनयना की द्वारा गादी--मेड़मोमना आम, जोधपुर (मारवाड़) | 
ये पूणबेराटी जी के शिष्य थे । दोह्या-मालिका? इनका 
प्रसिद्ध ग्रन्थ है । 

३२--लाहारास की द्वारा गादी--खाटठुखण्डेला ग्राम, करोली रियासत | ये 
टीला के शिष्य थे | 

३३--हनुमान हठीले की द्वारा गादी--शेरगढ़ के पास श्रलवर राज्य में 
महदी स्थान में है। ये श्रग्म के शिष्य थे | 

३४--त्यागी जंगी जी की द्वारा गादी--परटियाला, पंजाब में है। प्रयाग में 
भूसी में त्यागी जी की गुफा है। 

३४५--अलखराम की द्वारा गादी--अ्रह्मा शहर, हनुमानगढ़ी | ये योगानन्द 
के शिष्य थे | कामरूपकामाक्षा स्थान में अलख गुफा 
उन्हीं की है । 

२६--श्रीरामरमानी जी की द्वारा गादी-- १--जोधपुर जिला में भेड़ता । 
२--गुनोरा वत्स बन, ब्रज | ये अश्रग्नदेव के शिष्य 
खेमदास के शिष्य थे । भक्तमाल ११६ छुप्पय (पृष्ठ 
७३३) में ये राजारामरयन जी के नाम से विख्यात हैं | 


कुछ प्रसिद्ध द्वारा गादियों की गुरु-परम्परा 
गलतागादी की गुरु-परम्परा (सं* १६७७ तक)--१--रामानन्द 
२---अनन्तानन्द ३--क्ृष्णदास ४--कील्ह जी ५--छोटेकृष्णदास ६--विष्ूपु- 





१--भी वेष्णवमताब्जमास्कर, स० १० रामटद्लदास जी के परिशिष्टांग में उद्धृत । 
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दास ७--नारायणदास ८--हरिदेवाचाय ६--रामप्रपन्नाचार्य १०--हरियाचार्य 
११--श्रियाचार्य १२--जानकीदास १३--रामाचार्य १४--सीतागामाचाय 
१५-०-हरिप्रसादाचार्य १६--हरिबल्लभाचार्य १७--हरिशरणाचाय ( सं० १६७७ 
वि० में बतमान ) | 

पं० रामटहलदास के अनुसार यह परम्परा सं० १६१८ में पयहारी जी से 
कील्ह को मिली, बाद में आचार्यों के नाम जुड़ते गए | यहाँ रामानन्द जी के 
पूव की परम्परा छोड़ दी गई है। 

रेबांसा गादी की गुरु परम्परा--१--रामानन्द २--अनन्तानन्द 
३---#ष्णुदास ४--श्रग्रदास ५--विनोदीस्वामी ६--ध्यानदास ७--रामचरणुदास 
८--बालकृष्णदास ६--सुखरामदास १०--रामसेंवकदास ११--केशवदास 
१२--जानकीदास १३--सहजरामदास १४--भसगीरथदास १५- रामानुजदास 
१ ६--चतुभुज-रामानुजदास १७--जगन्नाथाचाय ( सं० १६७७ कार्तिक कृष्ण 
१२ रविवार में वतमान ) | 


इस परम्परा को सर्वप्रथम सं० १७३५ में बालश्रली ( बालकृष्णदास ) ने 
लिखी । बाद के श्राचार्यो के नाम पीछे जोड़े गए--पं० रामटहलदास । 


बालानन्द जी के स्थान की गुरु-परम्परा--सं० श्दू८० वि० की लिखी- 
१--रामानन्द २--सुरसुरानन्द ३--क्रेवलानन्द ४--विमलानन्द ५--रामसुधीरा- 
नन्‍द ६--भावानन्द ७--अनभयानन्द ८--विचित्रानन्द £€--विमलानन्द 
१०--ब्रह्मानन्द ११--अजानन्द १९--बालानन्द १३--गोविन्दानन्द १४--गंभीरा 
'नन्‍्द १४--सेवानन्द १६--रामानन्द १७--ज्ञानानन्द श्य+-माधवानन्द 
१६--रामकृष्णानन्द | 

( वैष्णव शारगदास द्वारा बिरचित ) 

'लश्करी वंश? की मूल गादी यही है। इनकी शिष्य-परम्परा बड़ी ही 
व्यापक रही । 

संक्षेप में ही इस परम्परा के विस्तार का कुछ आभासमात्र नीचे की तालिका 
में दिया जा रहा है | 

अनभयानन्द के शिष्य---१--अ्रखए्डी २--हाथीराम ३--दामोद्रदास 
४--तुददीराम ५--सिद्धबाबा ६--मौनीजी--जंगजीत ७--मोटेसिद्ध जी 
<--गिरनारी ६--बाघम्बरी १०--श्यामानन्द ११--बिचिचन्रानन्द | 


हाथीरास की शिष्य-परम्परा--( वेंकटदेश, दक्षिण मे मूल गादी ) 
१--गिरिधरदास २--भक्तराम ३--लच्छीराम ४- हरिदास ४--गोवद्धनदास 
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६--तुलसीदास ७--आत्माराम ८--हरीराम ६--जानकीदास १०--गोवद्धंनदास 
११--सेवादास १२-- घर्मदास १३--भगवानदास १४--महाबीरदास १४--राम 
किशोरदास १६--प्रयागदास । 

अनभयानन्द्‌ की दूसरी शिष्य-परमग्परा--अनभयानन्द--विश्वम्मरानन्दू-- 
रामलला | 


रामलला की शिष्य-परम्परा--क ( नरघोघी गादी ) हरिकृष्णुदास-- 
बृजनन्दन दास---अलखराम---जयकरण दास--रघुनाथ दास--भगवान दास-- 
रामप्रकाश--अ्रगरदास--रामलोचनदास | 


ख--तस्मैया बाबा मठियानी स्थान--भक्तराम---जयकृष्णदास---बनवारी-- 
रामरच्ता दास--ललितदास-- देवादास--लखननारायण दास | 

ग--मिरजापूर की गादी--रामलला--लक्ष्मीराम दास--नन्द्राम दास-- 
भगवानदास रामप्रसाद दास--अ्रयोध्या दास--लक्ष्मणः दास - गोपाल दास-- 
रामचरणु दास--देवा दास--अश्रानन्ददास । 


घ--रामपट्टी गादी--रामलला--पूर्ण दास--रामचरण दास--दयाल 
दास--तिलक दास--जगन्नाथ दास--बलदेव दास--नरसिंह दास-- टीकम 
दास--सत्यदेव दास--मनमोहन दास | 

इसी प्रक्रार बसइया, बनवारी पट्टी, रायपुर, मुरदिया में रामलला जी के ही 
शिष्यों को गादियों हैं | 

मटियानी से व्याही, बिड्रक, सिमरदेही, त्रिशनपूर, निपनियां और पुखरौनी 
आदि स्थानों में गद्दियाँ स्थापित हुई । अवध, मिथिला, पंजाब, गुजरात आदि 
में भी इस वंश की गादियाँ स्थापित हैं। 'लश्करी-वंश परिचय? ग्रन्थ में पं० 
रामटहलदास ने इनका बड़े विस्तार से वर्णन किया है। अनावश्यक समझ कर 
यहाँ उन सबका उल्लेख नहीं किया जा रहा है | 


डाकोर की गुरु-परम्परा--श्रग्रदेव--छोटेरामकिसन जी--श्रात्मप्रसन्न- 
दास--रामप्रपन्न दास--हृदयराम जी---केशवदास---भगवान दास--बालक दास- 
मस्तराम--देवादास--जरूनी दास--सरयू दास--सियाराम दास-- कौ शल्या दास- 
बलदेव दास । 

कूबा जी की द्वारा गादी--रामानन्द-सुस्सुगनन्द--माधवानस-- 
गरीबानन्द--लक्ष्मी दास--गोपाल गुगरिया--नरहर्यानन्‍द--केवल कूबा-- 
दामोदर दास--हरीदास--हरिसक्तराम--प्रह्मद दास--कनीराम दास--भागवत 
दास--नरसिह ढास । 
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टीज्ञा जी की गादी--( खेलना, भोलास, जयपुर ) 

- कृष्ण दास--टीला--लाहाराम--अगद परमानन्द--गोदावरी दासऋ-भागी- 
रथ दास--क्षेमदास--रामदास--छुबीलेदास--गोबद्धन दास--जानकी दास--+ 
सहजराम---मंगलदास--भरतदास--मथुरादास--दामोदर दास--गोकुलदास 
नारायण दास । 


रामानन्द-सम्प्रदाय में गलता, रेवासा, बालानन्द जी का स्थान, डाकोर, कूबा 
जी की द्वारा गादी तथा टीला जी की गादी आदि सर्वप्रमुख गादियों हैं | इन्हीं 
की शिष्य-परम्परा सारे भारत मे फैली हुईं है | इनमे से एक-एक का परिवार 
इतना विस्तृत है कि उसका पूर्ण क्या थोड़ा सा परिचय भी यहाँ नही दिया जा 
सकता | यह परिचय कोई विशेष महत्व भी नहीं रखता । नामावली को अपेक्षा 
सम्प्रदाय पर पड़े प्रभावों का यदि अध्ययन कर लिया जाय, तो व्यक्तियों के 
अध्ययन करने की आवश्यकता नहीं रह जाती | इसलिए. अब हम रामानन्द- 
सम्प्रदाय पर पड़े अन्य सम्प्रदायों के प्रभाव का ही अध्ययन करेंगे । इसी सम्बन्ध 
में इस सम्प्रदाय से संबढ्द-शाखाओं तथा सम्बद्ध पंथों का भी अ्रध्ययन किया जा' 
सकता है | 


रामानन्द-सम्प्रदाय पर अन्य सम्प्रदायों का प्रभाव 
रामानन्द-सम्प्रदाय ओर योग 


तपसी शाखा--गत पृष्ठो में रामानन्द-सम्प्रदाय के विस्तार का इतिहास 
प्रस्तुत करते समय हमने देखा है कि योग ने इसे प्रारम्भ से ही प्रभावित करना 
आरम्भ कर दिया था। नाभाजी कृत 'भक्तमाल? तथा “रसिक प्रकाश भक्तमाल? 
दोनो ही गन्थोी से यह स्पष्ट हो जाता है कि गलता में रामानन्द-सम्प्रदाय की' 
सर्वप्रथम गादी नाथपंथियों को यौगिक चमत्कारों से परास्त कर क्ृष्णुदास पय- 
हारी जो ने स्थापित की थी। अगोछी मे आग की धूनी उठा लेना, योगियो के 
महन्थ को गधा बना देना तथा योगियों की म॒द्राओ का अपने आप निकल कर 
पयोहारी जी के समक्ष एकत्रित हो जाना आदि चमत्कार उनके योग-बल से ही 
संभव हुए होंगे | फिर यह प्रश्न उठ सकता है कि पयोहारी जी को यद्द योग मिला 
कहाँ से ? क्या अनन्तानन्द ने भी योगसाधना की थी और वही पयोहारी जी को 
गुरु-दीज्ञा रूप में दी थी अथवा पयोहारी जी ने स्वयं ही नाथपंथियों के सम्पर्क. 
में आ्राकर उन्हें परास्त करने के लिए, योग में भी सिद्धि प्राप्त कर ली १ जहाँ तक 
पता है अनन्तानन्द की भक्ति विशुद्ध वैष्णवी भक्ति थी। योग में उनकी रुचि 
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नहीं थी । 'हरिभक्तिसिन्धु बेला! ग्रन्थ, कहा गया है,' विशुद्ध वैष्णवी-भक्ति से 
परिपूर्ण है। हाँ, उनकी सिद्धि की चर्चा श्रवश्य ही आधुनिक रामानन्दी विद्वानों 
ने की है। श्रतः अनन्तानन्द से पयोहारी जी को योग न मिला होगा । पयोह्यारी 
जी, नाभादास के अनुसार, राजपूताने के दाहिमा ( दाधीच्य ) बाह्मण थे । 
राजपूताने में विक्रम की १५ वीं-१६ वीं शताब्दी तक कनफदे योगियो का पर्याप्त 
प्रभाव था | अतः वहाँ की जनता का उनसे प्रभावित हो जाना असम्भव नहीं | 
पयोहारी जी पर बाल्यावस्था मे इन नाथपंथी साधनाओं आदि के स्पष्ट संस्कार ' 
भी पड़े ही होगे। उन्होंने अनन्तानन्द से वैष्णव-धर्म में दीक्षा प्राप्त को थी 
अवश्य, पर संस्कारगत योग से वे मुक्त न हो सके होंगे | नाथपंथियों को हटा 
कर जब अपने सम्प्रदाय की गद्दी स्थापित करने का प्रश्न उठा होगा, तो उनका 
यह संस्कार और भी प्रत्न॒ल हो उठा होगा । 


इस संबंध भ॑ ध्यान देने की एक बात और है | पयोहारी जी ने अ्रपने 
दो प्रमुख शिष्यों-कील्ह ओर श्रग्न-मे कील्ह को ही गलता की गादी का श्रधिकारी 
बनाया, अग्र को नही | कील्ह की प्रव्कत्ति योग की और अधिक थी । नाभादास के 
अनुसार * उन्होंने भीष्मपितामह की भाँति मृत्यु को स्ववश कर लिया था। 
इन्होंने साख्य और योग दोनों शास्त्रों के सिद्धान्तों का सुदृढ़ अ्रनुभव प्राप्त 
कर लिया था प्रियादास ने इनके और-ओर यौगिक चमत्कारों का वर्णन भक्त- 
माल की टीका में किया है | इससे स्पष्ट है कि पयोहारी जी ने कील्ह की इन्हीं 
सिद्धियों से प्रभावित होकर श्रपनी गद्दी का उत्तराधिकारी इन्हें बनाया होगा । 
नाथपंथियों की दृष्टि गलता की ओर लगी ही रही होगी । वे उसे हस्तगत भी 
कर लेना चाहते होंगे | कील्द ने वहाँ रह कर पयोहारी जी के उद्देश्य को पूरा 
भी किया | स्वयं योग-निष्णात तो वे थे ही, अपने शिष्यो को भी उन्होंने योग 
का भरपूर शान कराया | नखर गढ़ के कछुवाहा राजा आसकरन उनके शिष्य 
थे, मथुरा के राजा मानसिंह क यहाँ उन्हें सम्मान पूर्वक बुलाया ही जाता था। 
इससे स्पष्ट है कि राजस्थान के राजन्य वर्ग पर इनका बहुत ही प्रखर प्रभाव था । 
नाथपंथी योगी इनके विरोध में सिर उठा नहीं सकते थे | 


कीौल्द जी के शिष्य द्वारकादास ने कील्ह की परम्परा को ओर आगे 
बढ़ाया । अ्रष्टाग योग में ये पूर्ण निष्णात थे | कूकस आम में बहुत समय तक 
ये नदी के जल में ड्डब कर ध्यानस्थित रहे | घर-द्वार से इन्हें पूर्ण विराग था। 


उपप/मपफकतकाब सका :3+५++५५०७३५५०५५४- ३+मपरसरज५५3+ ७५०५७ व्तछ ४3४, 


१-खेद है, श्रप्रकाशित होने के कारण यह ग्रंथ लेखक को मिल नहीं सका । 
२--भक्तमाल, नाभादास, छप्पय ४०, १० ३०६ । 
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कील्ह के ये बड़े कृपा पात्र थे, अतः उन्हीं की कृपा से इन्होने माया का भी विनाश 
कर दिया | नाभा जी का कहना है कि “अ्रष्टांगयोग” तन त्यागियों द्वारिकादास 
जाने दुनी !? द्वारकादास ने अष्टांग योग के माध्यम से शरीर त्याग किया, यह 
सारा संसार जानता है । 

इस प्रकार पयोह्ारी जी की शिष्य-परम्परा में भक्ति के साथ-साथ 
योगाम्यास भी होने लगा | धीरे-धीरे रामानन्दी वेष्णवों की एक शाखा में योग- 
साधना का पूरा समावेश हो गया । यह शाखा “तपसी शाखा?” के नाम से विख्यात 
हुई और इंस शाखा के साधु तपस्वी महात्मा के नाम से पुकारे जाने लगे | आज 
भी राजस्थान, पंजाब आदि में तपस्वी महात्माओं का बाहुल्य है। अखाड़ों के 
नागा प्रायः इसी शाखा के अन्तगंत आते हैं | इन्हें कभी-कभी “अवधूत” भी कहा 
जाता है और इस शाखा को अवधूत-मार्गी-शाखा । 

तपसी शाखा के प्रमुख ग्रन्थ--तपसी-शाखा के मूल ग्रन्थ हैं :---सिद्धा- 
न्तपटल, रामरक्षा स्तोत्र और योगचिन्तामणि | ये सभी अन्थ रामानन्द स्वामी 
द्वारा विरचित कहे जाते हैं। रामानन्द स्वामी के नाम पर प्रचलित ग्रन्थों की 
प्रामाणिकता की पूरी जाँच करके हमने पीछे यह सिद्ध किया हे कि ये ग्रन्थ स्वामी 
रामानन्द जी कृत नहीं हैं, फिर भी 'तपसीशाखा? के मूल सिद्धान्त इनमे निहित 
हैं । इसे अस्वीकार नहीं किया जा सकता । इन ग्रन्थो मे भक्ति और योग का 
समन्वय सत्र ही दृष्टिगत होता है। 

सिद्धान्त-पटल का विषय--सिद्धान्त पटल्ल भे निम्नलिखित विषयो का 
समावेश किया गया है । 

१--रामानन्द स्वामी की पंचमात्रा--सेली, सिगी, लंगोटा, कोली, कण्डा, 
चंबर, कुझ्ली, कड़ा, सुमिरनी, माला, शंख, तुम्बी, गूदरी, मोर्चंग, कलगी, 
आदि साधु-वेष के सम्बन्ध में; चक्‍कू, चकमक, गोपीचन्दन, फरसी, गुप्ती, खड़ाऊं 
कणठ का हीरा, कान की कुंजी आदि योगी की आवश्यकताओं के सम्बन्ध में, इस 
पंचमाज्रा में चर्चा की गई है | २--आसनमंत्र ३--कणठी हीरामंत्र ४--कुंचोमंत्र 
४--चीपियामंत्र ६--म्ृगछाला मन्न ७--वैराग्यआभूषणुमंत्र ८--श्रीधारण करने 
का मंत्र, ६--छुछीमंत्र, १०---अ्रलफ़ीमंत्र, ११--सनकादिकमंत्र १९--कुचीमंत्र 
१३- निरनन्‍जनतारकमत्र, १४--कायाधामक्षेत्र १३---सिन्दूर चढ़ावनमंत्र १६-- 
वेराग्य बीजमंत्र, १७--श्रमर बीजमंत्र १८--ब्रह्मतारकमंत्र १६--यज्ञोपवीतमन्र 
२०--जटामंत्र २१--कामघेनुमंत्र २२--परसुरियाकामघेनु मत्र २३--चूलाचेता- 
वनमंत्र २४--जानकीजुगलभण्डार मंत्र २५--लक्ष्मीमंत्र २६--भण्डारमंत्र 
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२७--तिलकमंत्र २८--प्रसादीमंत्र २६--भागवतीमंत्र ३०--क्ुरलामंत्र ३१-- 
हीरामंक्र ३२२--ट्वितीय दीरामंत्र ३३--बज्ञोपवीत धारण मंत्र ३४--स्कन्द पुराण 
का यज्ञोपवीत लक्षण ३४--यज्ञोपवीत चढ़ावनमंत्र ३६--यज्ञोपबीत शुद्धि-मंत्र 
२७--बाधम्बर चिन्तामर, मगछाला मंत्र रे८--धूनीपानी मंत्र ३२६--पंचधूनी- 
मंत्र ४०--सप्रघूनीमत्र ४१--धूनीग्रदक्षिण मंत्र ४२--ह्वितीय पंच धूनीमन्र | 
४२--स्वाहामत्र ४४--शखब्रोज्मंत्र ४४--ट्वितीय चीपियामंत्र ४६--गुरुरामा- 
नन्‍्द जी का वैरागबीजमत्र ४७--भस्मगायन्री ४८--भस्मगायत्री ४६--विभूति 
पल्ठनमंत्र ४०--लगोटी श्राड्बंद मंत्र। ११--कलंगी कपाली, अंचलाबीजमंत्र | 
५२--मोलीमंत्र ४३--श्रन्नपूर्णाबीज मतन्न | ६४--सम्प्रदायमत्र ५५---तुलसी- 
बोजमंत्र ५६--तुम्बाबीजमंत्र ४७--कठारीमंत्र श्य--गुरुत्रीजमत्न ४६--राम- 
बीजमत्र ६०--विष्पुवैराग्य बीजमन्न ६१--म्रात्तकामत्र | ६२--गुदाप्रक्षालनमंत्र 
६३--शुदाशुद्धिमंत्र ६४--बन सज्यामत्र | 


इस ग्रन्थ से स्पष्ट है कि यह अ्रवधूतमार्ण (इस ग्रन्थ के श्रन्त में 
लिखा भी है इति श्री गुरु रामानन्द जी कृत सिद्धान्तपठल अवधूतमार्ग सम्पूण! ) 
का प्रमुख ग्रन्थ है । अवधूतमार्ग” की विचारधारा पर यह अन्थ पर्याप्त प्रकाश भी 
डालता है । इसम एक ओर उन सामग्रियों का ब्णन किया गया है, जो वस्लाभूष- 
णादि के रूप मे नाथपथी योगियों द्वारा धारण की जाती थीं जैसे-सेली, सिगी 
कंजी, कड़ा आदि; और दूसरी और नाथपंथी पारिभाषिक शब्दावली-हंसा, शब्द, 
अगम, सोहम्‌, पिएड, अ्रजरा, सतगुरु, निगण, निरन्जन, विभूति, श्रलख, गगन, 
अजपाजाप, अ्रष्टकमल, तिवेणी सेज, चन्द्र, सूयथ आदि के अतिरिक्त नवनाथ 
चौरासी सिद्धो आदि की भी चर्चा की गई है । साथ द्वी इस ग्रन्थ में माला सुमि- 
रनी, तिलक, गायत्री, हनुमान की पूजा, शाल्ग्रमम, यज्ञोपवीत, रामलच्रमण, 
जानकीमाता, ब्रह्माविष्णुमहेश्वरादि देवता, प्रसादी, कंठी, शंख, सम्प्रदायमंत्र, 
आदि का भी पर्याप्त मात्रा में प्रयोग मिलता है | वेष्णवो को गुरु बीजमंत्र का 
जाप करना चाहिये, इससे यम का बन्धन कठेगा और भक्त को बेकुए्ठ मिलेगा ॥ 
ऐसा भी आदेश इस ग्रन्थ मं दिया गया है| ठाकुर जी का टहलमाहात्म्य मी इस 
ग्रन्थ के अ्रन्त में वर्णित है | इस प्रकार कद्दा जा सकता है कि स्वामी रामानन्द्‌ 
जी की कृति न होने पर भी इस ग्रन्थ का एक श्रदूभुत एवं अद्वितीय महत्व है । 
इसमें निश्चित्‌ रूप से योग ( नाथपंथी ) और वैष्णवीभक्ति का समन्वय किया 
गया है। इस प्रयास की अवहेलना नहीं की जा सकती | 


योग चिन्तामणि--इस ग्रन्थ भें योग की ही चर्चा विशेष की गई है 
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यह ग्रन्थ अप्राप्य है। इसका विशेष प्रचार भी नहीं दिखलाई देता | कम-से-कम 
अवध के श्री रामानन्दीय वैष्ण॒वो में तो इसका प्रचार है ही नहीं, इतना”मैं अपने 
व्यक्तिगत अनुभव के बल पर कह सकता हूँ | इसका एक प्रमुख, कारण यह है 
कि इस ग्रन्थ मे योग की चर्चा प्रधान है | पं० रामचन्द्रशुक्ल ने हिन्दी साहित्य 
का इतिहास? नामक ग्रन्थ मे जो पद योगचिन्तामणि? से उद्धत किया है, वह 
तो शत-प्रतिशत योग-सम्प्रदाय से ह्वी प्रभावित है। काया, कटक, नाद-विन्द, 

सतगुर, अ्रष्टद्ल-कमल,'हसा, सरोवर, शब्द, सुरत, सयल, आत्मा का महल आदि 
अनेक शब्द नाथपंथियों के ही हैं ! 


श्री रामरक्षा स्तोत्र की एक प्रति मुझे श्रवध, लक्ष्मण किला से 
प्राप्त हुई है । उसमें योग का प्रभाव स्पष्ट ही देखा जा सकता है। सन्ध्या, 
निरंजन, नाद, सुषुम्ना, पंचसुद्रा, खेचरी-भूचरी, अगोचरी, उनमनी, चाचरी, 
पिंक ( पिण्ड ), त्रिकुटी, अलख, अष्टदल कमल, विन्दु, सतगुरु आदि शब्द 
यहाँ प्रचुरमात्रा में मिल जाते हैं | लक्ष्मण, जानकी, हनुमान और राम का भी 
बीच-बीच में नाम आ गया है। भाषा वेसे सामान्यतया बड़ी ही निम्नकोटि की 
है । फिर भी बीच-बीच मे सस्कृत का भी प्रयोग मिल जाता है । रचना वस्तुतः 
रामानन्द जी की नहीं है । 


निष्कषे--इन तीनो ही अन्थों में “सिद्धान्त-पटल? अवधूत-मार्ग का 
सवंप्रिय ग्न्थ है | इसका प्रचार भी पर्यात है । अतः तपसी-शाखा के विचारों का 
इसमे पूण प्रतिनिधित्व हुआ है | योग और प्रेम का इसमे बड़ा ही सुन्दर 
समन्वय हुआ है। रामानन्द का सिद्धान्त विशुद्ध प्रेम पर बल देता था और इस 
प्रेम को लेकर ससारु-क्षेत्र मे आने वाल्ले यात्रियों ने वातावरण के अनुकूल उसे 
ढाला भी । नाथपंथ और रामानन्द की प्रेम-भावना को समेट कर आगे बढ़ने 
वाली 'तप्सीशाखा? का प्रयास बहुत कुछ इसी प्रकार का था | बहुत संभव है 
ऐसा ही उदार दृष्टिकोण लेकर कबीर ने तपसी-शाखा के महात्माओ्रो का भी 
मार्ग-प्रद्शन किया हो । स्वयं रामानन्द मे ही ये प्रवृत्तियाँ समवेत हो गईं हो, 
इसके दृढ़ प्रमाण नहीं मिलते | जो कुछ भी सामग्री अब तक प्राप्त हो सकी है, 
उससे स्पष्ट ही वे विशिष्टाद्वैत मतानुयायी विशुद्ध वैष्णव प्रतीत होते हैं । 
रामानन्द-सम्प्रदाय के अखाड़े इसी शाखा के अन्तगंत श्ाते हैं, किन्तु 
उनका वर्णन हम इसी अध्याय में आगे चल कर करेंगे । 


कल 








१--र/मचन्द्रशुक्ल, 'हिन्दी साहित्य का इतिहास पृ० १२२ । 
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२---रामानन्द-सम्प्रदाय और साधुयभाव 
रसिक-सम्प्रदाय या सखी-सम्प्रदाय 


संज्षिप्त पौरेंचय--रामानन्द-सम्प्रदाय मे माधुर्यभाव का प्रवेश कब ओर 
किसके द्वारा हुआ, यह निश्चित्‌ रूप से नहीं कहा जा सकता। नाभादास ने 
“भक्तमाल” में किसी रामानन्दी भक्त को स्पष्ट रूप से माधुर्योपासक नहीं 
कहा है। रामानन्द के सभी शिष्य उनके अनुसार 'दशधा भक्ति? में निष्णात 
थे कुछ लोगों का श्रनुमान है कि भक्ति की यह दशर्वी प्रणालों " कदाचित्‌ 
प्रेमाभक्ति है। कबीरदास ने अपने को प्रियतम राम की “बहुरिया” कहा 
भी है। तो क्‍या यह अनुमान कर लिया जाय कि कबीर साधुय्य-भाव के 
उपासक थे! किन्तु, कबीर ने तो अपने को राम की कुतिया? भी कहा 
है। फिर कबीर के शंगार और सूरदास के श्रृंगार मे अन्तर भी है। सूर 
का श्ृंगार उनके लीलावाद” का एक अंग था, किन्तु कबीर का श्रृंगार 
हृदय की प्रियतम भावनाओं में भगवान्‌ को बॉध लेने के प्रयास-स्वरूप था | 
अतः उनका श्ंगार सर्वत्र मर्यादित ही रहा | इसी प्रकार रामानन्द स्वामी के 
अन्य शिष्यों के सम्बन्ध में सी कहा जा सकता है। उनकी भक्ति में अनुभूति 
की तीब्रता अवश्य थी, पर यह्ठ तीत्रता मर्यादासंगत थी | तुलसीदास की रचना 
में गीतावली के उत्तरकाण्ड मे सूरदास के श्रमुकरण पर कुछ शंगार आ गया है, 
पर उसमें 'गोप्य केलि? को कोई स्थान नहीं है। जहाँ तक पता है मध्ययुग में 
केवल मानदास ऐसे भक्त थे जिन्होंने रघुनाथ की गोप्यकेलि प्रकट की थी* | 
यद्यपि उन्होंने रामायण और हनुमबन्नाटक की सभी रहस्योक्तियों का वर्णन भाषा 
में किया था, फिर भी कौशलेन्द्र के चरणों में उनका अनन्य दास्यभाव भी था। 
किन्तु इससे यह अनुमान तो किया ही जा सकता है कि मध्ययुग में ही राम 
भक्ति में शंगार का भी प्रवेश हो चुका था और प्रियादास के साक्य पर यह भी 
कहा जा सकता है कि स्वयं नाभादास जी के समय में सखी-भाव का भी प्रवेश 


१०-गोप्य केलि रघुनाथ की मानदास परगट करी ॥ 

करुणाबीर सिंगार आदि उज्जवल रस गायो । 

परउपकारक धीर कवित कविजन मन भायो ॥ 

कौसलेस पद-कमल अननि दासत ब्त लीनौ । 

जानकी जीवन सुजस रदत निसिदिन रंग भीनो ॥ 
रामायन नाटक की रहसि उक्ति भाषा घरी । 

गोप्यकेलि रघुनाथ की मानदास परगट करी ॥ 

“-मभक्तमाल, पृ० ७७५ 
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रामानन्द-सम्प्रदाय में हो चुका था। नाभादास को प्रियादास ने “नाभाश्रल्ी? के 
नाम से भी अमिहित किया है ।* 

रामानन्द-सम्प्रदायान्‍्तगंत रसिक-सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विद्वान” महन्थ 
जीवाराम ( चिराद, छपरा ) ने अ्रपने ग्रन्थ 'रसिक-प्रकाश भक्तुफ़राल? में अपने 
सम्प्रदाय का विस्तृत इतिहास प्रस्तुत किया है। यह ग्रन्थ वि० की उननीसवीं 
शताब्दी के अत और बीसवी शताब्दी के प्रारम्भ की कृति है। ये अयोध्या के 
प्रसिद्ध महन्थ तथा राम-भक्ति मे श्रृंगार के प्रथम प्रचारक जानकीघाट, अयोध्या 
के महात्मा .रामचरणदास के शिष्य थे | 

शसिक प्रकाश भक्तमाल? के अनुसार रामानन्द स्वामी के दादा गुरू 
हर्यानद जी के 'सदाचार में रसिकता” वर्तमान थी ।* राघवानन्द जी थे तो 
हयानन्द के शिष्य, पर शिव को उन्होंने अपना गुरु मान लिया था। उन्होने 
हनुमानू जी (सीता जी की चारुशीला सखी के अवतार ) से इनका 
सम्बन्ध कराया और रसिक-तम्प्रदाय चलाने की इन्हें आज्ञा दी | शंकर की 
आज्ञा का राघवानन्द जी न भलीमाति पालन भी किया | उन्होंने कराल काल को 
जीत कर रामानन्द को अपना शिष्य बनाया | फिर तो प्रगटी भक्ति अनादि 
अवध गोपुर स्वच्छुन्दा?” । गुरु ने रामानंद को रसिक-रीति देकर सम्प्रदाय का 
कितना उपकार किया ! 


रामानन्द जी के द्वादश शिष्यो मे अनन्तानन्द जी बड़े ही श्वंगारी थे ॥ 
इनके सम्बन्ध मे जीवाराम जी ने लिखा है:--- 


“रसिक समाघी प्रबल कृपा उरदाह लहे है । 
जनक लली के क्ृपा-रास-रस पूरि रहे है ॥ 
आंसू चलत समाधि में अदभुत गति विरहदी लहे ।??* 
आगे अनन्तानन्द जी को मानसीछुविसरसी का मराल? और चारुशीला का 
रूपोपासक कहा गया है| अनन्तानन्द जी के शिष्यो में क्ृष्णुदास पयोददारी ने: 
योग और श«्यगार दोनो का ही अपने में अद्भुत समन्वय किया था। १२ वर्ष 
तपस्या करके इन्होने सीता जी के दशन प्राप्त किये थे। अ्रष्टयामीय सेवाभाव के. 


१-भक्तमाल, रुपकला, १०३१, कवित्त ५ । 
२--रसिक प्रकाश भक्तमाल, छुप्पय &, ६० १०। 
२-वहां, छुप्पय १०, पृष्ठ १०। 

४“-रसिक प्रकाश भक्तमाल, छुप्पय १०, ४० १०। 
५--वही, छप्पय ११। 
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ये प्रचारक भी कहे गए हैं | पयोहारी जी के दो प्रमुख शिष्य हुए. : कोल्ड 
ओर अग्र । 


कील दास मूलतः योगी थे | फिर भी वे “रासविहार निरत? रहा करते 
थे | कील्ह की परम्परा मे लघुकृष्णदास ( साधुसेवी ) के शिष्य विष्णुदास के 
शिष्य नारायणदास थे, जिन्होंने रघुपतिरहस्यप्रदीपिका? ग्रन्थ की रचना की थी | 
इन्ही के शिष्य हृदयदेव के शिष्य रसिकशिरोमणि' मधुराचार्य जी थे | अग्रदेव 
के समान ही इन्हें रस-रीति के प्रचारक इंने की ख्याति मिली थी । श्रृंगार रस 
की शास्त्रीय व्याख्या भी इन्होंने अपने ग्रन्थ सुन्दरमणि संदर्भ” मे कीनडे। 

अग्रदेव को शअ्रग्नअली? या अग्रसहचरी भी कहा गया है | इनकी पद- 
रचना वाल्मीकि के समान ही होती थी । इन्होने रैवासा में जानकी-बल्लभ की 
रहस्य-रीति की उपासना की थी और रंगमहल तथा इणनेक कैजो का निर्माण भी 
कराया था | इन्हें लेखक ने चन्द्रकला-सली का उपासक बतलाया है । ये रस- 
सम्प्रदाय के प्रथम आचाये माने गए हैं। 'रसिकप्रकाश भक्तमाल” के टीकाकार 
जानकीरसिकशरण का कथन हैं कि इन्हाने “केलि कुज वासिनी मनोजरतिनासिनी 
के प्रथम समागम के स्वच्छु पद गाय हैं |” भक्ति, रसिकता, दम्पति-विल्लास और 
रस-सागर की ये नौका थे । अग्रदास के “अष्टयाम', “श्वगाररस-सागर”, ध्यान 
मंजरी?, 'पदावली”?, 'कुण्डलियाँ” आदि अंथ प्रसिद्ध हैं।। स० १६१२ बि० के 
लगभग इनका वतंमान रहना माना जाता है। 

इन्हीं अग्रदेव के शिष्य थे नाभादास जिन्हे 'नाभाश्रली? भी कहा गया है। 
इन्होने अधष्टयास”, 'भक्तमाल” आदि ग्रन्थों की रचना भी की थी। अग्र की 
परम्परा को नाभा जी ने और भी आगे बढ़ाया । कहद्दा गया है ये 'युगल-उपासना! 
के रहस्य को भलीभाति जानते थे | इनका आवर्भाव-काल सं० १६५४७ वि० 
माना गया है। अग्नदास के चरणु-चंचरीक कुछ और भक्त हो गए, है, जिन्होंने 
श्ृंगार-रस की अनेक प्रकार से अभिवृद्धि की। इन भक्तो में बालअलो, 
रूपश्नली, मधुराचाय, हर्याचायं, रामसखे, रामदास गूदर, रामग्रसाद, प्रेम सखी, 
चित्रसिन्धु तथा रघुरवशरण आदि प्रमुख हैं | यों तो “रसिक प्रकाश भक्तमाल' 
में शताघधिक माधुर्योपासक भक्तो के नाम दिये गए हैं और उनकी व्यक्तिगत 
विशेषताओं का भी लेखक ने बड़ी ही सूक्ष्मता से विवेचन किया है, किन्तु यहाँ 
हम उनमें से कुछ प्रमुख भक्तो की ही विशेषताओं पर प्रकाश डाल सकेंगे । ये 
सारी सूचनाएँ, 'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के आधार पर ही दी जा रही हैं । 


६--बह।, बंप्पप १४-१५॥ 
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मलूकदास--ये अग्रस्वामी के शिष्य जंगी जी के शिष्य तनतुलसीदास के 
शिष्य देवमुरारि के शिष्य थे | रामकथा में इनका अनुराग बाल्यावस्था से ही 
था | कभी-कभी रामलीला का भी ये अनुकरण करते रहते थे | लेखल्त ने इनके 
विषय में कहा है, जानकी जीवन रघुनाथ रघुनन्दन है राघो प्राण॒-यारे यह बानी 
उरधारी है? । कहा जाता है एक बार भगवान्‌ ने इनकी गठरी इनके घर पहुँचा 
दी थी | तभी से ये विरक्त होकर देवमुरारी के शिष्य हुए | भगवान्‌ को इन्होने 
पान के बीडे' का भी भोग लगाया था। ये अष्टयामीय उपासना में रात-दिन निरत 
थे | कहा आश्ष है इन्होने तीन दिन तक गंगा में ड्रब कर जगन्नाथ जी तक की 
थात्रा की और वहाँ जाकर उनके दर्शन किए । 


केवल कूबा--द्वारागादियो का विवरण देते हुए इनके सम्बन्ध में कुछ 
विशेष सूचनाएँ दे दी गई है | इनके बारह शिष्य थे | उनके नाम के अन्त में 
इन्होने “कल्याण? शब्द रखा था, जैसे अधिकारी कह्याणु, पुजारी कल्याण 
ग्रादि । कहा जाता है--रसिक प्रकाश भक्तमाल के मत से--महाकवि तुलसीदास 
इन्ही के गुरु भाई थे। यह परम्परा इस प्रकार दी जाती है-- 

सुरसुरानन्द-गोपालदास-रघुनाथदास-नरहरिदास-क-केवलकूचा ख-तुलसीदास । 
तुलसीदास के सम्बन्ध में यह परम्परा कहाँ तक सही है, यह नहीं कहा जा सकता । 
फिर भी इसे स्वीकार करने मे अनेक आपत्तियाँ है। पहली तो यह कि तुलसी- 
दास के सम्बन्ध मे किसी अन्य सूत्र से यह गअमाणित नहीं होता कि उनका 
बाल्यकाल राजस्थान में व्यतीत हुआ था, दूसरे यह कि जीवाराम जी ने भी 
तुलसीदास को केवलकूबा का गुरुभाई नहीं लिखा है। यह मत उनके ग्रन्थ के 
टीकाकार का है | संभव है तुलसीदास को भी श्वगारी धिद्ध करने के लिए यह मत 
गढ़ लिया गया हो । कोई प्राचीन उल्लेख इस मत का समर्थन नही करता है । 


सूर किशोर--सूर किशोर जी की भक्ति वात्सल्य-भाव की थी। सियाजू 
इनकी कन्या के रूप में अवतरित हुईं थी। मिथिला में मणिभूमि म इन्होने 
उपास्य स्थल प्रकट किया था । ये कील्ह स्वामी के पौच्र-शिष्य थे | रात-दिन ये 
लली-लाल को रिकाते ओर उन्हीं का गुणगान किया करते थे | इन्होने अवध, 
कामदगिरि ( चित्रकूट ) तथा जनकपुर मे बहुत समय तक निवास किया था | 
हनुमान्‌ की कृपा से उन्हे “'लली” के दर्शन हुए थे । उन्होंने विदेहराज जनक की 
भाँति सीताराम का विवाह किया था। कमलानदी के तठ पर राम का ये भजन 
किया करते थे, वही “घुख मेघ? की इन पर बृष्टि हुईं थी। अवध में ये अधिक 
नहीं रह सके थे । इन्हें 'लली?” का संकोच अ्रसह्य था, अतः अन्त में ये मिथिला 
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में रहने लगे। इन्होंने अनेक सुन्दर-सुन्दर पदों की रचना की है। मिथिला-विलास 
की रचना सं० १८६५ वि० मे इन्होंने की थी | 


प्रयोग्दास ( प्रागदास )--सूरकिशोर के शिष्य, किन्तु सख्यभाव के 
भक्त थे | ये छच्॒कूट में रहा करते थे | राम को इन्होंने अपना बहनोई माना 
था। ये सभी को सखा कह कर घुकारते । किसी परिडत से यह सुन कर कि राम 
बिना पनही पहने ही बन चले गए, इन्होने पनही खरीदी और चित्रकूट जाकर 
लाल? को टंढा। वहाँ उन्हें न पाकर ये पंचचटी गए. और वह॒पनही अपने 
सखा राम! को पहनाई | अवध, प्रयाग, मिथिला, चित्रकूट इनके विहरूस्थल थे | 


बालअली--इन्‍्होने स्वप्न में अग्रस्वामी से रसिक-रीति पाई थी, अतः 
सदाचार मे इनका अधिक विश्वास नहीं था | इनका नाम 'जनककिशोरीशरण? 
पड़ गया । इन्होने 'नेह-प्रकाश”, ध्यानमंजरीः आदि ग्रन्थो की रचना की है । 
पहले कभी इन्होने रामानुज-भाष्य का श्रवण कर अहोबल गद्दी का चिन्ह घारणु 
किया था, अग्र के स्वप्त पर ये बदल गए | कुछ दिनों तक ये अवध, रामघाठ 
पर भी रहे | अन्त मे इन्होंने रैवासा को अपना प्रधान निवास-स्थान बनाया । 
यहीं शऋरगार पर तत्वदीपिका? अन्थ का निर्माण हुआ | बालअली के शिष्य 
“रूपसखी! जी ने सखीभाव को व्यापक बनाया था। इन्होने ७०० सखियाँ, यूथ, 
यूथेश्वरियाँ, सुग्धा, मध्या, प्रौढ़्ा आदि सखियों के भेद भी किए। बालअ्ली जी 
सं० १७३५४ वि० में वर्तमान माने जाते है ( ५० रामटहलदास ) | 
मधुराचार्य--मधुराचार्य जो सरस श्रूगार के उपासक थे । इन्होने 
रंगमहल, केलिकुज आदि की कल्पना की थी । ये निमिवंशोत्पन्न तथा पयहारी 
रसिकेन्द्र के कृपा पात्र थे | इन्होंने द्वादश वाधि क रास किया था| अनेक ग्रन्थों 
को रचना करके इन्होने रास-पद्धति को पुष्ट किया था। रामायण का एक बहुत 
सुन्दर तिलक भी इन्होने लिखा था। इनके द्वारा आयोजित छु्ठें रास में, कहा 
जाता है, पयोहारी जी अलिवेश में आये थे | गालवाश्रम छोड़ कर बहुत समय 
तक ये चित्रकूट रहे | वही मन्दाकिनी तट पर इन्होने रामतत्वपरत्व सिद्ध करने 
वाला एक ग्रन्थ लिखा जो अब अप्राप्य है। इन्होंने सीतापुर नाम का नगर भी 
बसाया था । कहा जाता है, अंत में ये प्रयाग मे रामघाट पर रहने लगे थे। इनके 
शिष्य हर्याचाय बडे ही रास-रस-रसिक थे। मधुराचार्य का ग्रन्थ 'सुन्दरमणि- 
संदर्भ? माधुयभक्ति का एक अपूव ग्रन्थ है। कील्ह के उपरान्त ये गलता गादी 
के ५ न्‍्थ थे, इनका समय वि० की श्८ वीं शताब्दी के पूर्वार्द्ध में माना जा 
सकता है | 
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रामसखे--रामसखे जी के सम्बन्ध में रसिक प्रकाश भक्‍तमाल! मे 
निम्नलिखित छुप्पय दिया गया है :-- 
सरस काव्य गुण ललित वलित दम्पति रस लीने 
पढ़ृत गुनत मन सोद ग्रेम-पथ रसिक रोेगीले ॥ 
ब्रह्म सम्प्रदा भुनि अगस्ति परिणाम हलहे हैं। 
मत अभेद खण्डन समर्थ बहु ग्रंथ कहे हैं ।॥ 
गोलोक अवधि अवतार महि बन प्रमोद रस रास उर | 
श्री रामरास पद्धति प्रचुर रामसखे बानी मसघुर ॥* 


रामसखे दक्षिण में मेहर के रहने वाले थे। एक बार गुरु के साथ वे गलते गए 
तो वहाँ रास-रग मे डूब गए | इृष्ट में उनका अटूट अनुराग देख कर स्वामी 
जी ने अली-भाव लेने को कहा | वहाँ से कामदवन ( चित्रकूट ) आकर इन्होने 
राम-जानकी का दर्शन किया और केलि-कुंज, बन, तड़ाग, वाटिका बनाकर 
वही रहने लगें पुनः शरभग, अन्रि, अगस्यादि के आश्रमो का दर्शन करते 
हुये ये पंचवटी गए, मैहर में इन्होने पुनः गुरु का दशन किया। पुनः 
चित्रकूट लौट कर वहाँ उन्होंने रास का प्रचार किया। तत्पश्चात्‌ वे अवध 
आकर मिथिज्ञा की ओर चले गए । मिथिला में सोमवट के नीचे इन्होने राम, 
'लक्ष्मण-भरत और शज्रुन्न के दशन किए! तथा राम को सीता की सखियो 
( गोपकन्याओ ) से दधि-दान लेते हुए भी देखा । राम की वंशी-ध्वनि भी उन्हें 
सुनाई पड़ी । रामसखे जी ने मानलीला, दानलीला आदि की रचना की और 
सखी-सखा दोनों ही भावों का गान किया । ये चारुशीला के उपासक थे । नाम; 
धाम, रूप और लीला को हृद करने वाले इनके पदों का बहुत ही महत्व है । 
इन्होने १२ वष्च तक तप करके सीताराम का दशन करने की प्रतिज्ञा की थी पर 
बीच में ही इन्हे उस लोक के दर्शन हो गए जहॉ--- 
सम्पुट अकार मध्य रत्न प्रकार शुश्रकोटि शशि सूर ते प्रकाश 

अधिकाय के । 
बड़े बढ़े चोक सप्त आवरण बीच एक मण्डप पुनीत कहि सके 

कोन गाय के | 
दंपति सहेली कोटि कोटि अलबेली जिन रूप के निहारे रहै 

इन्द्रिज्नजाय के। 


१--रसिक प्रकाश सक्‍तमाल, महन्थ जीवाराम, छुप्पय ३२, पए्‌० ३२। 
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महारासथली की अनेकन सुगंध गली जहां लली लाल नित्य रमत 
लुभाय के ॥| 

हीरो से खड्टे द्वार, कल्पतरु, वेदिका, पुष्पवाटिका, तड़ाग आदि के इन्हें 
दर्शन हो गए । पुनः इन्होने कामदगिरि की प्रदक्धिणा की, सभी आश्रमो को 
देखा और गुरु का दर्शन कर पुनः चित्रकूट आ गए । यहीं इन्होंने अपने दो 
प्रसिद्ध अन्थों 'रामसखे पदावली? तथा “द्ृत्यराघवमिलन”? की रचना की | इनके , 
शिष्यो मे चित्रनिधि, प्रेमसिन्धु ओर शीलनिधि आदि प्रमुख थे |-.सं ० श्यू०४ 
वि० में इनका वर्तमान रहना कहा गया है । 

कृपानिवास--कृरपानिवास जी ने रेवासे जाकर दीक्षा ली थी | ये सखी 
भाव के उपासक थे | अष्टयाम एवं मानसीपूजा मे ये बड़े ही पढु थे | थ्रियाचार्य 
से इन्होने पूवरीति-प्रीति के सम्बन्ध मे बहुत कुछ सुना था। तलश्चात्‌ ये कुछ 
समय तक उज्जैन में रहे ओर कुछ समय तक सीतामढ़ी, मिथिला में । ये चारु- 
शीला सखी के उपासक थे, हनुमान ने स्वय प्रकट होकर अपने को चारुशीला 
बता कर उनमें इनके अनुराग को दृढ़ किया। पुनः ये अवध, चित्रकूट और 
उज्जैन की ओर गए | इस बीच इनके भावों में पर्याप्त परिवतेन हो चुका था | 
इन्होने तत्सुख विधान किया | महादेव सिधिया उज्जैन में इनके पास आकर 
इनका शिष्य हो गया था । इन्होंने अनन्य चिन्तामणि?, 'समयप्रबन्ध?, वर्षोत्सवः 
पदावली?, “(लगन पचीसी? तथा “रामरसामृत सिन्धुः आदि ग्रन्थों की रचना की 
थी। माधुय-भक्ति के ये प्रमुख आचार माने जाते हैं। इन्होंने अपने लिए. 
सीता के साथ आये हुए. बालकों का भी भाव रखा। ये अग्रपथानुयायी थे । 
सभा की खोज-रिपोट के आधार पर ये अयोध्या के महन्थ थे तथा सं० १६०० 
वि० के पूव वर्तमान थे | इनके गुरु हनुमान प्रसाद थे । 


रामप्रसाद--स्वामी रामप्रसाद जी ने अग्नमस्वामी के पथ को और भी 

दृढ़ किया । इनका मुख्य निवास स्थल अ्रवध था। रंगमहल मे ये श्रपने हाथ से ही 
भाड़, लगाया करते थे | इन्होने सीता जी की विन्दी के अनुकरण पर बिन्दु-श्री 
का प्रचार किया | इनकी जन्मभूमि मलीहाबाद थी। बहुत समय तक इन्होंने 
नेमिपारएय में रह कर भक्ति की थी। कनकभवन में नित्य ही ये लली-लाल के 
दशनार्थ जाते थे | भक्तों से सब दिन नृत्य करते एवं कराते थे । सीता जी को 
इन्होने साज्षात्‌ सामने देख कर कुक कर प्रणाम किया | सीता जी ने इनके 
मस्तक पर हाथ रखा | अ्रतः इन्होने उनसे विन्दी ले ली। राजा द्वारा कण्ठी- 
नाला पहना कर भेजे गए गदहे की भी इन्होंने प्रदक्षिणा की थी और कहा जात? 
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है मुसलमानों तक को अपनी पंक्ति में बैठाया | लोगों ने शंका करने पर उन्हें 
शिखायुक्त पाया । श्वंगार-रस के ये परमठपासक एवं दशधा भक्ति के आगर थे | 
भगवान्‌ ने स्वयं इनकी ओर से मोदी के रूपये चुकाए थे | ही प्रसिद्ध ग्रंथ 
है 'जानकीभाष्य? | रामानन्द सम्प्रदाय का यह एक प्रामाणिक/अन्थ है। इनके 
शिष्यो--राम, भगवान्‌ , लच्छीराम, मस्तराम, परमेश, नन्दलाल और हरिदास-में 
हरिदास सबसे अधिक विद्वान एवं भक्त थे | हरिदास जी ने 'रामतापनीभाष्य! , 
“रामस्तवराजभाष्य? , “रहस्यत्नयभाष्यः?, 'दशनामापराध व्याख्या?, “'्रपत्तिरहस्य,! 
“उपनिषद्भाष्य,” “गीताभाष्य” आदि भाष्यो की रचना की है। ये बहरे, किन्तु 
अध्ययन शील थे | रामप्रसाद जी का समय सं० १्८०८्य वि० माना गया है | 


रामचरणुदास---ब्राबा रामचरणदास अयोध्या के जानकीघाट के महन्थ 
थे। ये दीनबन्धु ( रामप्रसादजी ) के शिष्य रघुनाथप्रसाढ के शिष्य थे। लोग 
इन्हें गोस्वामी जी का अश्रवतार मानते थे। उन्होने तुलसीदास के गुप्त श्रृंगार 
को प्रकट किया था । बाल्यावस्था से ही ये सीताचरणानुरागी थे | गुरु से इन्हें 
“युगल उपासना? का मंत्र मिला था, किन्तु इन्होने मिथिला, अवध, चित्रकूट 
आदि की याकऋ् करते हुए रैवासे जाकर मानसी-रहस्य-पथ-पोषक ग्रन्थों को चुना 
और उन्हें अवध लाकर अष्टयामीय भक्ति का प्रचार किया | स० श्दूदू८ माघ 
शुक्ल नवमी को रैवासे से ये अपने गुरु के पास आए थे | इनके बनाए. ग्रन्थों में 
'सीतारामनवरत्न-सग्रह?, “्रष्टयाम?, 'रसमालिका? आदि प्रसिद्ध हैं। आधुनिक 
काल मे रामभक्ति मे श्रृंगार के सवप्रथम प्रचारक बाबा रामचरणदास ही कहे 
जाते हैं | इन्होने अपनी इस माधुयं-मक्ति-शाखा का नाम 'स्सुखीः शाखा 
रखा | इन्द्दी के शिष्य छुपरा के महन्थ जीवाराम थे, जिन्हाने 'रसिकप्रकाश- 
भक्तमाल” ग्रन्थ की रचना की है। इनका समय वि० १८४४ से बि० १८६० 
तक माना जा सकता है | 


जनकराजकिशोरीशरण--ये रामचन्द्र के रूप, लीला, धाम और 
गुण के उपासक थे । ये रहनेवाले तो थे सुदामापुरी के, परन्तु किसी सन्‍्त के साथ 
अवध आ गए | 'करुणासिन्धु? जी के शिष्य होकर ये 'रसिकशञ्नली? के नाम से 
विख्यात हुए. थे | कनकभवन के निर्माण का प्रारम्भ इन्ही की देखरेख में हुश्रा 
था । माधुय भक्ति के ये बहुत बडे पोषक थे । अतः इन्होने कारीगरों को घुंघरू 
पहनाकर मन्दिर बनाने का आदेश ठिया । बीच-बीच मे ये उन्हें भरपूर जलपान भी 
कराते थे | श्रतः घन का अपव्यय देख कर करुणासिन्धु जी ने महल का बनना 
रोक दिया | पुनः ये आवेश में आकर मिथिला चले गए.। सावनहिंडोल, रास, 
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व्याह, होली, जन्म-दिन आदि उत्सवों मे इनकी अपार प्रीति थी। इन्होंने उनसे 
सम्बन्धि क्श्न न्थों की भी रचना की है | 'सिद्धान्त-मुक्तावली? इनका प्रसिद्ध ग्रन्थ 
है। ये चारुस्ला के उपासक कवि भक्त थे | ये वि० की १६ वीं शताब्दी के 
उत्तरा्ध में वतमान थे । 
सहन्थ जीवाराम--जीवाराम जी छुपरा के श्री शंकरदास जी के पुत्र एवं 

शिष्य थे | शंकरदास जी देवज्ञ शोभाराम की छोटी स्त्री के पुञ्न थे | इन्होंने अवध, 
बद्रीनाथ और उज्जैन आदि की विस्तृत तीथ-यात्राएँ की थो। उज्जैन- में किसी 
“अ्वधूतिन? से इन्होने व्याह भी कर लिया। जीवाराम इसी के चौथे पुत्र थे | 
अपने पिता-गुरु की आज्ञा मान कर जीवाराम जी अवध आए और इन्होंने बाबा 
रामचरणदास से माधुय भक्ति ली। 'करुणासिधुः जी ने इन्हें उपदेश देते हुए 
६४ प्रकार को भक्ति बतलाई थी | जीवाराम जी ने अपनी शाखा का नाम “तत्सुखी? 
शाखा रक्‍्खा | इनके अनुसार एक पत्नी ब्रत-घारी भगवान्‌ राम के साथ “'खसुख' 
सभव नही, फेवल उनके बिलास को तटस्थ होकर देखा भर जा सकता है | सं० 
श्८६६ वि० में इन्होंने रसिक प्रकाश भक्तमाल?” की रचना की थी। इसी कारण 
इन्हें (द्वितीय नाभा' भी कहा जाता है। जीवाराम जी का च्चिरांद (छपरा) मुख्य 
स्थान था | 

युगलानन्य शरण--जीवाराम जी के शिष्यों मे सवंप्रमुख थे युगलानन्य शरण | 
अयोध्या का लक्ष्मण किला इन्हीं का बनवाया हुआ है। पहले ये गुमारघाट, 
फ़ैजाबाद में रहा करते थे | सन्‌ १८४७ ई० के गदर के उपरान्त अंग्रेजी ने यहाँ 
अपनी फ़ोजी छावनियाँ बनाईं | तब ये अ्रवध चले गए | ये बड़े ही सिद्ध सन्त 
थे | दिन-रात भगवान्‌ के ध्यान एवं नाम-स्मरण में निरत रहा करते थे । इन्होने 
चित्रकूट में अनेक वर्ष रह कर घोर तप भी किया था। इन्हीं के आदेश पर 
रीवांनरेश रघुराजमिंह ने चित्रकूट म॑ प्रमोदवन तथा अनेक क्रीड़ा कुन्जों का 
निर्माण करवाया | युगलानन्यशरण जी सखी-भाव के बहुत बड़े प्रचारक थे | 
सच्मण किला, गोलाघाट, ऋणमोचन घाट तथा हनुमन्निवास आदि स्थानों के 
श्रृंगारी भक्त इन्ही की शिष्य-परम्परा में आते है । कहा जाता है कि इन्होंने ८४ 
अन्थो की रचना की थी | इनम से अधिकाश हस्तलिखित रूप मे लक्ष्मण किला 
में सुरक्षित हैं। “उज्ज्वल उत्कए्ठा विल्ासः, अवधविहारः, “चतुष्टगुटिका?, 
5उत्तवविलासिका?, 'जानकीसनेह हुलास?, 'सीतारामनामप्रताप प्रकाश), '्रेमपरत्व 
प्रभा दोह्ावली?, “मधुरमंजुमाला ( इश्कखण्ड )?, अथपचकः, 'नामकांति* आदि 
ग्रन्थ ही अभी तक प्रकाश मे आ सके हैं | 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ २१७ 


संक्षेप में ईसा की १६ वीं शताब्दी के अन्त अथवा बीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ 
के कुछ वर्षों तक के 'रसिकसम्प्रदाय” का यही इतिहास है । 

नीचे अवध एवं मिथिला के आधुनिक माधुयोपासक ली ४“ दी 
जा रही है। रसिको का मत है कि श्वगार का मूल प्रवतन अग्नदाख ने किया था, 
अतः आधुनिक श्ंगारी भक्त अपनी परम्परा का प्रारम्भ अग्रदास से ही मानते हैं । 
अग्रदास के साहित्य से महन्थ रामचरणदास करुणासिधु जी ने आधुनिक युग 
में सवप्रथम माघुयभाव की प्रेरणा पाई थी। उनके तीन शिष्य थे--जीवाराम 
'(युगल प्रिया ), हरिदास और जनकराजकिशोरीशरण | जानकी घाट पर इनकी 
एक स्वतंत्र शिष्य परम्परा चली | 

जीवाराम जी के सर्वप्रमुख शिष्य थे युगलानन्य शरण । ये लक्ष्मणकिला, 
अवध के सस्थापक थे | युगलानन्य शरण जी के स्वामी ज्ञानकीवरशरण और 
जानकी-जीवनशरण दो प्रमुख शिष्य हुए। जानकीवरशरर की शिष्य-परम्परा बहुत 
ही पल्‍लवित हुईं | इनकी शिष्य-परम्परा में रामबल्‍लभाशरण ( गोलाघाट ), राम- 
जीवनशरण ( सद्गुरुमवन, ऋणमोचनघाट--अ्रयोध्या ), ललित किशोरी शरण- 
श्रहिल्यास्थान--मिथिला, गोमतीदास ( साधकशिष्य ) आदि प्रमुख भक्त हुए । 
इन भक्तों मे भी रामबललभाशरण और गोमतीदास न बहुत ही यश अजित 
किया । रामबल्‍लभाशरण के श्री कान्तशरण--गोलाघाट ( ये अभी वततमान हैं), 
सियालाल शरण ( मिथिला--सीतामढ़ी ) दो प्रख्यात शिष्य हुए. | गोमतीदास 
के मठ के वतमान उत्तराधिकारी हैं, रघुनन्दन शरण जी । 

जानकीजीवनशरण की परम्परा में कोई प्रसिद्ध भक्त नहीं हुआ | 


जानकीघाट की गुरुपरम्परा इस प्रकार है:-- १--रामानन्द २--अनन्ता- 
नंद ३--कष्णदास ४--श्रग्रस्वामी ५--रामभगवान ६--लक्ष्मशुदास ७--- 
मस्तराम ८--लक्ष्मीराम £--नन्दलाल १०--चरण दास ११---हरिदास १२--- 
रामप्रसाद १३--रघुनाथ प्रसाद १४--राम चरणदास १५---सीताराम सेवक १६-- 
जानकीवरशगरण १७--श्री लक्ष्मणशरण १८--मेथिलीरमणशरणु--ये यहाँ के 
वर्तमान महन्थ हैं । 

जनकराजकिशोरीशरणु--(_रसिकअली )--इनसे दो शाखाएँ चलीं | 
अवध की शाखा में फकीरेराम नाम के प्रसिद्ध भक्त हुए, मिथिला की शाखा मे 
' विहार कुण्ड के जानकीकान्तशरण ओर रामसुन्दरशरण इनके दो प्रसिद्ध शिष्य 
हुए. । आज भी उनकी शिष्य-परम्परा जीवित है ।* 


?१--यह परम्परा मुझे गोलाघाट, अवध, के मह।त्मा श्री औकान्तशरणजी से प्राप्त हुई है। 


श्श् रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


रामानन्द-सम्प्रदाय (रसिक शाखा) के वर्तमानकाल के कुछ प्रसिद्ध भक्त 


अवध के भक्त:--१--पं० रामबल्लभाशरण--महान्त, जानकीघाट | 
इन्होने श्रमेक्त प्राचीन साम्प्रदायिक ग्रन्थो का प्रकाशन कराया था तथा सम्प्रदाय 
को सुसंगठिते" करने का पूरा प्रयास किया है। अ्रभी कुछ ही दिन हुए 
इनका साकेतवास हुआ है | २--परिडत रामबह्लभाशरण--( गोलाधाट )। ये: 
प्रसिद्ध श्रगारी भक्त थे। श्रीकान्तशशरण जी इन्हीं के शिष्य हैं। ३--पं ० 
रामपदाथंदास वेदान्ती--प० रामबल्लभाशरण, जानकीघाट, के शिष्य एवं 
सम्प्रदाय के एक मान्य विद्वान हैं। अपने गुरु के यहो वर्तमान उत्तराधिकारी 
हैं। ४--सीतारा मशरण मगवानप्रसाद रूपकला---श्रभी कुछ ही दिन हुए, रूपकला? 
जी का साकेतवास हुआ है। अ्रयोध्या में स्वगंद्वार मे इनका प्रमुख निवास स्थान 
था | ये पहले विहार में जिला विद्यालय निरीक्षक थे। भक्त हो जाने के उपरान्त 
इन्होने अवध को ही अपना प्रमुख निवास स्थान बनाया | नाभा जी के 'भक्तमाल” 
पर इनकी टीका सबसे सुन्दर टीका मानी जाती है | ५--महात्मा अ्रन्जनीनन्दन- 
शरण--ऋशणमोचनघाठ, अयोध्या | ये रूपकला जी के शिष्य हैं। मानस पर 
'मानस-पीयूष” नाम की इनकी टीका बहुत ही विद्वत्तापूर्ण एवं प्राचीन समस्त 
प्रमुख टीकाओं के भावों का समन्वय करके लिखी गई है। ६--पं ० रामकुमार 
दास, रामायणी--मणिपवंत । आप रामचरितमानस के बड़े ही सुन्दर व्याख्याता 
हैं | तुलसी संबंधी साहित्य का बहुत ही सन्दर संकलन आपके यहाँ है। ७--महान्त 
रामशोभादास--मणिराम की छावनी । ये रामानन्द-सम्प्रदाय के सही माने में 
सुसंगठनकर्ता हैं | इन्होने आर्थिक सहायता देकर अनेक साम्प्रदायिक अन्थो का 
प्रकाशन कराया है | इनके श्रतिरिक्त श्रयोध्या मे अन्य अनेक भक्त एवं महात्मा 
हैं, जिन्होंने भक्ति-साहित्य की पर्यात श्रमिबृद्धि को है, स्थानाभाव से उनके नाम 
नहीं गिनाए. जा रहे हैं | 





अवध के बाहर के भक्त--- १--प० रघुवरदास वेदान्ती जी सिगड़ा के 
महान्त थे । इन्होने सम्प्रदाय को दृढ़ता प्रदान करने का अथक प्रयास किया था | 
“शानन्दभाष्य” का सम्पादन इन्होने ही किया था। श्रभी कुछ ही दिन हुए. इनका 
साकेतवास दो गया. है । २--भगवदाचाय--अहमदाबाद-- रामानन्द-सम्प्रदाय की 
दाशनिक एवं ऐतिहासिक पृष्ठभूमि को सबसे अधिक प्रकाश में लाने का प्रयास 
आपने ही किया है। सम्प्रदाय की विचारधारा को समझने के लिए भगवदाचार्य 
जी के ग्रन्थों का अवलोकन नितान्त आवश्यक है। आप रामानन्द-सम्पदाय को 
रामानुज-तम्प्रदाय से भिन्न और स्वतन्त्र मानते हैं। इस संबंध में कुछ अत्यन्त 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ: २५१६ 


महत्वपूर्ण सामग्री का आपने उद्घाटन भी किया है। वेदान्त पर आप का “भाष्य' 
भी प्रसिद्ध है। इसके अतिरिक्त आपने “आनन्द भाष्य” के चतुर्थ अध्याय की 
हिन्दी टीका भी प्रकाशित की है । 

अन्य विद्वान्‌ भक्त:--१--पं ० अवधकिशोरदास--मिर्थिला । आपने 
रामानन्द जी के जीवन से संबंधित रामानन्द-नाटक की रचना की है। २--पँ० 
देवदास (आबू )-आपने “जगद्गुरुरामानन्दाचाय! नामक एक सन्दर ग्रन्थ लिखा है। 
३--स्वामी जयराम देव--अवधी भाषा में ओररामानन्दायन! ग्रन्थ आपने ही 
लिखा है। ४--श्रीकान्तशरण-मानस पर 'सिद्धान्ततिलक? इनकी प्रसिद्ध टीका है। 
--महात्मा गोमतीदास-हनुमन्निवास, अयोध्या के आप एक प्रख्यात सिद्ध भक्त थे | 

सम्प्रदाय के अ्रन्य भक्त, जिनके नाम ऊपर नहीं गिनाए गए, किसी भी 
दृष्टि से महत्वहीन नहीं कहे जा सकते, उन्होंने अपनी साधना से सम्प्रदाय को 
सुधढ बनाया है, इसमें सन्देह नहीं | केवल स्थानाभाव के ही नाते उनके नाम' 
यहाँ नहीं गिनाये जा रहे हैं । 


सखी भावना के मूलतत्त 

अग्रदास के * अनुसार साधक को दो प्रकार की सेवाएँ. करनी चाहिये-- 
मानसी-सेवा और वाह्म-सेवा | 

मानसी-सेवा--ब्राह्म मुहर्त में उठ कर साधक को सर्वप्रथम अपने 
गुरुका स्मरण करना चाहिए। तत्यश्चात्‌ जानकी-लक्ष्मण सहित भगवान्‌ 
राम का स्मरण करना चाहिए | पुनः भगवान्‌ के पाषदो-हनुमान्‌, अंगद, विभी- 
धण, भरत, शन्रन्न, ऋषि वाल्मीकि आदि का उसे स्मरण करना चाहिए । इसके 
अनन्तर उसे राम के सखाओ--सुलोचनमणणि, सुभद्रमणि, सुचन्द्रमणि, 
जयसेनमणि, वरिष्ठमणि, शुभशीलमाण, अनंगमणि, रसकेतुमणि श्रादि आठ 
सखाओ्रो का भी ध्यान करना चाहिए | तत्पश्चात्‌ उसे सखाभाव से (सखा-सखी) 
दम्पति की सेवा करने वाली आठ सखियो, लक्ष्मणा, श्यामला, हंसी, सुगमा, 
बंशध्वजा, तेजोरूपा, चित्ररेखा और इन्द्रावती तथा पुरुष-रूप से दम्पति की 
सेवा करने वाली आठ दासियो ( निगमा, सुरसा, वाग्मी, शास्त्रश, बहुमंगला, 
भोगज्ञा, धर्मशीला, विचित्रा आदि ) की चिन्तना करनी चाहिए | तदनन्तर स्नान, 
तिलक, मुद्राकण आदि नित्य कर्म करके मंदिर मे जाकर विधि पूबक मानसी 
तथा वाह्य-सेवा करनी चाहिए,। मानसी ध्यान में उसे इक्कीस योजन व्यापी *- 


१--अग्रदास, अष्टयाम, १० ५, श्लोक ७ । 
२--अ्ग्रदास, ध्यानमजरी । 


२२० रामानन्द सम्प्रदाय तथा दिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


'साकेत” नगर की चिन्ता करनी चाहिए, जिसके मध्य में श्रशोक बन में ललित- 
कुण्डस्थित एक रत्न मंदिर में रक्ष की वेदी है। रत्नवेदिका के मध्य में एक 
अष्टद्लकेघूल है, जिस पर धर्म, ज्ञान, वैराग्य, ऐश्वयं, अधम, अवैराग्य, अज्ञान, 
अनैश्वय के पो्शें से युक्त एक सिह्दासन सुशोभित है, नील इन्दीवर की कान्ति- 
वाले परम सौन्दयमय भगवान्‌ राम और उनके वाम पाश्व में विविध आभूषणो 
से अलकृत परमरूपवती सीता जी उसी सिहासन पर सुशोभित हैं। लक्ष्मण, 
भरत, शत्रप्न ओर हनुमान उनकी परिचय में निरत हैं। आठो सखियाँ चमर 
छुत्न, व्यजन, ताम्बूल, पुष्पमाल इत्यादि से उनकी सेवा कर रही हैं। ईशानकोण 
में लक्ष्मणा, पूब मे श्यामला, अग्निकोण मे हंसी, दक्षिण में सुगमा, नेऋ त्य 
में वशध्वजा, पश्चिम में चित्ररेखा, वायब्य में तेजोरूपा और उत्तर में इदिराबती 
हैं | ललितकुंड के उत्तर लक्ष्मणा जी का कुंज है। पूर्व श्यामला का, दक्षिण 
हंसी का, पश्चिम सुगमा का, वायव्य वंशध्वजा का, उत्तरपूर्व चित्ररेखा का, 
पूवदक्षिण तेजोरूपा का और दक्षिण-पश्चिम इन्दिरावती का कुंज है। साधक 
को इन सखियो के नाम व स्थान की चिन्तना करनी चाहि इसके उपरान्त 
उसे आठ सखाओ के कुंजों का भी स्मरण करना चाहिए. | माघवी कुंड के उत्तर 
सुलोचन जी का कंज है, ईशान से सुभद्र का, पूर्व में सुचद्र का, अग्निकोण मे 
जयसेन का, दक्षिण मे वरिष्ठ का, नैक्म त्य मे अयशील का, पश्चिम में 
अनंगजित का और वायबव्य में रसकेतु का कुंज है ।* 

ग्रागे चल कर महात्मा बालअली के शिष्य रूपसखी? जी ने ७०० सरियो 
की कल्पना की है और साथ ही साथ उनके भिन्न-भिन्न यूथो, यूथेश्वरियो की 
भी कल्पना की । उन्होंने मुग्धा, मध्या, प्रोढ़्ा श्रादि भेद भी किए । ये हनुमान 
जी के उपासक थे | महन्थ रामचरणुदास ने गान; मज्जन, दन्तधावन, 
'मुखप्रत्ञालन, लेपन, वसन, भूषन, धूप, दीप, स्वाद, पानसुगन्ध, आरती, बाद्य 
फूलमाल, चमर, व्यजन आदि से भगवान्‌ की सेवा करने वाली सखियो की भी 
कल्पना कर ली। इनमे ललिता और राधा सखी के भी नाम आ गए हैं ।* 


१--अग्रदास-अष्टयाम, पृष्ठ १-२५। 

२-रामचरणदास द्वारा दिए गए नाम इस प्रकार हैं :--१--शारदा, सुभद्वा, भद्वावती, 
सुधासुखी, प्रभावती, रागा २-निर्मला, सुगधा, प्रेमशीला, ३--चारुस्मृता, धरास्मृता, 
धीरा, ४--उज्ज्वला, प्रहंसी, हंसी, चन्द्रा, चन्द्रकला, विद्यस्लता ५--कर्पूरंगी, माधवी, 
कुंकुमाँगी, प्रीतिदा, $-चित्रा, कांचनी, चित्ररेखा, चन्द्रावती, विमला ७-चार्वंगी, हेमा, 
रमणाया, कुशला, चारुरूपा, ८--रामा, कमला, चित्रर्गंधा, लाली, ललिता 8--तियरति, 
जितिनी १०--माघुजी, शान्ता, सन्तोषा, सुखदा, मधुशालिनी ११--प्रेमदा, आनंदा, 
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हि 


आग चल कर भगवान और सखियो के भावना-सम्बन्ध को लेकर दो शाखाएँ: 
“सिक-सम्प्रदाय” में हो गई हैं :--स्वसुखी शाखा, तत्सुखी शाखा । 


स्वसुखी शाखा--श्व शाखा के प्रवत्तक थे महन्थ रामचरणदस और 
उनके सबसे बड़े अनुयायी थे रसिकञ्नल्ली जी। इनके अनुसारु,अर्गवान्‌ और 
सखियो का सम्बन्ध पति-पत्नी भाव पर आधारित है | सखियाँ राम की भोग्याएँ: 
हैं। आधुनिक काल मे इस शाखा के भक्त स्त्री-वष्र धारण करके अपने ग्राणपति 
भगवान्‌ लाल”! से मिलने के लिए. सोलहों *गार करते हैं। सीता की 
भावना सपत्नी रूप मे की जाती है | सीता जी की सभी सखियो में चारुशीला 
जी को इस शाखा के विद्वान्‌ प्रमुख सखी मानते हैं। चारशीला जी हनुमद- 
भिन्‍न है-हनुमान जी की अपरमूर्ति है। कहा गया है कि सीता जी ने सर्वप्रथम 
इन्हीं को मत्र का उपदेश दिया था। अतः शृंगाररस-सम्प्रदाय की आद्याचाया 
चारुशीला जी ही हुई | इनसे बढ़ कर सीताराम रसज्ञ और कोई नही है | कहा 
जाता है कि सीता जी सभी दृष्ट को देने वाली, सर्वोत्कृष्ट एवं सर्वेश्वरी है, 
किन्तु उन्होंने अपनी भगिनी चारुशीला जी को अपनी 'सर्वेश्वरी? पदवी दे दी है, 
तब से चारुशीला जो के अ्परविग्रह श्री हनुमान्‌ जी की उपासना रसिक-सम्पदाय 
करता चला आ रहा है। अपने पक्ष का समथन करने के लिए रामचरणदास ने 
हनुमत्सहिता, अमररामायण, भुसुए्डीगामायण, महारामायण, कौशलखरणड, 
रामनवरत्न, महद्दारासोत्सव, लोमश संहिता आदि ग्रन्थों को प्राचीन बता कर 
उनका प्रचार भी किया था। श्राजकल बाल्मीकि सकता, सदाशिवसहिता, 
रामरहस्योपनिषद्‌, मंत्र रामायण, आनन्दरामायण, शारिडिल्यसंहिता आदि ग्रन्थ 
भी इस मत के समथेन में उपस्थित किए जाते है। इनकी प्राचीनता 
नितान्त ही संदिग्ध है। आचाय पं० रामचन्द्रशुक्ल ने कौशलखण्ड का परिचय 
देते हुए कहा है* :---“कौशलखर्ड में राम की रासलीला, विद्ारादि के अनेक 
अश्लील वृत्त कल्पित किए गए; हैं और कहा गया है कि रासलीला तो वास्तव में 
राम ने की थी । रामावतार में ६६ रास वे कर चुके थे | एक ही शेप था जिसके 
क्षेमा, कामशा १२--शुभगा, पावनी, मोहनी, सान्‍्या, राधा १३--अनुगा, भावा, महोरहा, 
चपला, वरारोहा, १४--अमला, कमलाज्षां, पुष्भ॑गा, विशदात्षि, सुदंशका १५--कमलिल्‍ब्नी, 
अनता, कल्याणी, रक्तागी, कृपावता १६--सलिला, ऊबंशी, मानदा, रसोत्सवा, प्रेमा, 
करुणावता-अटष्टयाम, पृष्ठ ४ व ५ । 


१--सर्वेश्वरी मीमांसा --महान्त मेथिलीरमणशरण । 
२--रामचन्द्र शुक्ल, हिन्दी साहित्य का शंतहास, पृष्ठ १५२--५१ | 
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जी ही माने जाते हैं, जो बाबा रामचरण दास के शिष्य थे । इन्होने पति-पत्नी 
भाव के स्थान पर सखी-भाव का प्रचार किया है | इनके अनुसार सीता जी की 
ये प्रमुख सखियाँ है! :--कमला, विशदा, विमला, चन्द्रकला, चारुशीला, 
चन्द्रवती, चन्द्रा, शीला, पद्मा, पद्मचिनी और चमग्पकली | इन सखियो भ॑ चन्द्रकला 
सखी को प्रमुख सखी माना गया है | कहा जाता है कि दम्पति मे मान होने पर 
ये जानकी जी के साथ रहती हैं | इन सखियो का श्रृंगार निरपेक्ष श्रृंगार है। ये 
दम्पत्ति के क्रीड़ा-विलास को अनासक्त होकर देखती है और उनके सुख में ही 
सुख मानती हैं । आजकल इस शाखा के भक्त अपने को ११॥ वर्ष से कम वय 
की कन्या के रूप में मानते हैं । 


जीवाराम जी की विचार-परम्परा को लक्ष्मण किला, अयोध्या के प्रसिद्ध 
महन्थ श्री युगलानन्यशरण जी ने और आगे बढ़ाया और अवध, चित्रकूट आदि 
में इस मत का विशेष प्रचार किया | इन्होने" सीता जी की सखियों को ४ 
कोटि मे विभक्त किया है। सखी? उसे कहते हैं जो “प्रिया-प्रीतम” के ऐकान्तिक 
विहार में अत्यन्त संकोच करती हो, 'मजरी? को “विहारिणी-विहारी जू? के विला- 
सानन्द में सकोच होता है | आली'लली-लाल'*जू की परम परकेल्ि मे धृष्टता 
करती हे, 'सहचरी? श्री 'युगलसरकार” म बेरोक-टोक आती-जाती एवं सम्भाषण 
करती हैं तथा “किकरी? श्री जानकी-रघुनन्दन” जी के रास-विलास, में डरडर कर 
कैंकर्य करने वाली होती है । आ्राजकल अयोध्या जी मे चन्द्रकला-सखी का आचा- 
येत्व स्वीकार करने वाले स्थानों में लक्ष्मण किला, हनुमन्निवास तथा सद्गुरु- 
सदन प्रसिद्ध हैं| इस प्रकार रसिक-सम्प्रदाय की उपयक्त दो प्रमुख शाखाएँ हो 


गई हैं । 


इस शाखा के प्रमुख ग्रन्थों मे 'कृपानिवास के गन्थ, युगलानन्यशरण जी के 
ग्रन्थ, मधुराचाय जी का 'सुन्दरमणिसंदर्भ! तथा महन्थ रामचरणदास जी द्वारा 
है 
प्रचारित ग्न्थ हैं । 


बाबा रामचरणुदास की शिष्य-परम्परा में सियानागरीदास ही एक ऐसे भक्त हो 
गए, हैं जिन्होंने तत्युख में स्वसुख पाया था, अन्यथा रामचरणदास के सियाराम 
शरण जैसे भक्त-शिष्य राम को ही अपना पति मानते थे और उन्होने बृन्दाबन 


१--रसिक प्रकाश मकक्‍तमाल, जीवाराम, छप्पय ८। 
२-युगलानन्यशरण महाराज जू के जीवनचरित, पृ० ७२--छ३ । 


२२४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


को कष्णभक्ति घारा के ग्रन्थों का पूर्ण अध्ययन कर रसिकभाव का सवोगीण 
प्रचार भी किया था | 

सखी-भाव के विस्तार के साथ-साथ रसिक-सम्प्रदाय की भक्ति-पद्धति में 
भी विस्तारैहोता गया | स्वय रामानन्द जी ने अ्रीवैष्णुबमताब्जभास्कर' ग्रन्थ में 
बरह्म-जीव में ६ प्रकार के सम्बन्ध माने हे--पिता-पुत्र सम्बन्ध, रत्य-रक्तुक सम्बन्ध, 
शेष-शेषित्व सम्बन्ध, स्व-स्वामी सम्बन्ध, मार्या-भ्तृत्व सम्बन्ध, आधार-श्राघेय 
सम्बन्ध, सेव्य-सव॒क सम्बन्ध, ग्रात्मा-भ्रात्मीय. सम्बन्ध ओर भोयभो क्तृत्त, 
सम्बन्ध | अ्रतः इन विभिन्न सम्बन्धों को अधार मान कर विभिद्ठ प्रकार की भक्ति 
पद्धतियो का चल पड़ना कोई आश्चय्य की बात नही है| रसिक-सम्प्रदाय में तीन 
भावों से प्रधानतया भक्ति की जाती हैं। सखा या सखी भाव, दास्थ भाव और 
वात्सल्य भाव | 


सखाभाव के प्रमुख भक्त थे रामसखे ।कहा जाता है इन्होने अग्रदेव से 

मानसी-दीक्षा प्राप्त की थी | माधवाचाय के द्वेत-सम्प्रदाय का इन पर बहुत प्रभाव 
पड़ा था । इन्होंने द्चिलीला, मानलीला, रासलीला आदि लोलाओ का भी प्रचार 
किया । दानल्लाला के सबंध मे इन्होंने गोपकन्याश्रों की मी कल्पना की थी। राम 
के सखाओं म नरम, प्रिय, सुह्ृदू, मधुर, मध्य, उत्तमादि भेद भो इन्होंने किए. । 
अग्रस्वामी द्वारा बतल्लाए गए. राम के आठ सखाओआ। के श्रतिरिक्त इन्होंने विजय, 
सुकएठ, सुबीर, विद्याधर, शुभ आदि सखाश्रो की कल्पना की | इन सखाश्रो में 
कुछ तो राम के श्याले थे और कुछ राम के भाई । रामसखे जी के दो ग्रन्थ 
प्राप्य हैं: रामसखे पदावली, नृत्यराघव मिलन । कीछह के पौन्न शिष्य सूरकिशोर 
जी के साथक शिष्य प्रयागदास? अपने को राम का श्याला मान कर भक्ति 
करते थे । 

सखा-सखीभाव के प्रमुख उपासक थे रामसखे के शिष्य शीलनिधि | 
इस भाव की भक्ति में साधक अपनी कल्पना उन सखियो के रूप में करता है, 
जो सखा-वेश मे दम्पति की सेवा करती है । 

श्ृंगारानतगत दासस्‍्य सावना--सीता जी ने पुरुष रूप धारण करनेवाली 
निगमा, सुरसा, वाग्मी आदि दासियाँ तथा देवयक्षादि को कन्याओश्रो को दास्य- 
भाव की भक्ति दी थी। मिथिला से सीता जी के साथ जो छोटे-छोटे बालक आए 
थे उनकी भी भक्ति दास्य-भाव की थी। श्वंंगारान्तगत दास्य भाव के उपासक 
अपनी कल्पना उन्हीं सखियो अथवा बालको के रूप में करते हैं। अयोध्या में 
जानकीधाट ह दो एक मठो मे इसी भाव की भक्ति-पद्धति प्रचल्षित है । 
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श्ृंगारान्तर्गत वात्सल्य-भाव--राम और सीता के प्रति वात्सल्य-भाव 
जनक, उनके भाई सीरध्वज, यशध्वज, वीरध्वज, केकीध्वज तथा रानियाँ 
सुनयना, शुभचित्रा, सुष्ठुद्शना, सुखवर्दधिनी, चन्द्रकान्ति आदि और राजा 
दशरथ तथा उनकी कोशल्या, सुमित्रा, कैकेयी आदि राह्ठियाँ और उनके 
भाई वीरसिंह, शूरसिंह, विजयसिह, जयशील, चन्द्रशेखर, महात्राहु, घमंशील, 
र्नभानु और उनकी रानियाँ क्रमशः रत्नप्रभा, रूपबती, मतवती, भ्रमरकेशि, 
मदशिला, सचिन्ना, चन्द्रवती आदि का था । बुन्देलखंड के मद्दात्मा रामहजूरी मरा 
को अपना पुत्रे मानते थे। मिथिला के महात्मा सूरकिशोर सीता को अपनी 
पुत्री मानते थे ओर वहीं के जगन्नाथदास राम को अपना दामाद मानते थे । 
अतः ये भक्त अवध कम आते थे, क्योकि इन्हें देख कर लिली? को संकोच 
होता था | 


वात्सल्य-सरखू्य दोनों के उपासक--मध्व-मतानुयायी ताताचारी जब 
रामानन्द-सम्प्रदाय में आए तब उन्होंने वात्सल्य ओर सख्य दोनों ही भावो से 
सीताराम की भक्ति की । 


इन प्रमुख भावों के अतिरिक्त राम को पुरुष” मानते थे रामसखे के शिष्य 
चित्रनिधि; राम को 'दूलह? मानते थे परमहंस रामप्रसाद तथा रामगुलेला, 
“ललली? के उपासक थे वृन्दावन के रूपलाल, रसिकलाल, प्रियालाल आदि 'लाल 
छाप? वाले भक्त; रामानन्दी-श्वंगार का सन्यास से समन्वय किया काष्ठजिह्वा स्वामी 
तथा राम गिरि, संततगिरि, मणिगिरि आदि सन्यासियो ने; योग से कृष्ण॒दास 
पयोहारी, कील्ह के शिष्य भिक्षुकराम, बोघराम, बखरी के हरिनामदाम और 
“ललश्करी सम्प्रदाय” के परशुराम ने; कृष्णभक्ति से दितदरिवंशी बिहाग्णीदास 
( तत्सुखी शाखा के भक्त ) और गौड़ीय गोपालदास ने तथा निरन्जन मत से 
बून्दावन के सन्‍्तदास ने। मलूक के कुल के हरेराम के शिष्य रामजीवनराम 
राम और कृष्ण दोनों के ही उपासक थे | भक्त मोहनलाल ने 'मोहिनी-मोहन? 
की सीताराम रूप में अवतारणा की। इस प्रकार रामानन्द-मम्प्रदायान्तगंत 
रसिकों की शाखा ने मक्ति के अन्य सभी सम्पदायों के लोगों को अपने मेंखींच 
कर आत्म-विस्तार किया है। उपयक्त विवेचन से स्पष्ट है कि उत्तर भारत के 
भक्ति-सम्प्रदायों में रामानन्द-सम्प्रदाय कितना सुदृढ़ एवं विशाल है। 


वाह्य-सेवा--वाह्य-सेवा के अ्रन्तर्गत अग्रदेव ने अ्रष्टयामीय उपासना का 
श्पू 
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समावेश किया है। इन श्राठ यामों में भगवान्‌ की जो क्रियाएँ हैं, उन्ही के 
अनुसार भक्त को उनके विग्रह की परिचर्या करनी पड़ती है। “निशान्त में 
भगवान्‌ राम स्नान एवं डंगार करते हैं, “प्रभात? में चत॒रंगिणी सेना के साथ 
मृगयालीला करते हैं| (पूर्वान्ह” में भोजन होता है और “ध्यान्ह? मे विश्राम 
कर सभा में जाकर जृत्य, वाद्य, गीतादि देखते-सुनते हैं | इसके पश्चात्‌ सरयू में 
जलक्रीड़ा मी होती है। अपराह? में स्वयं अस्रशस्त्रादि की शिक्षा ग्रहण करते हैं 
ओर अपने भाइयों को शिक्षा प्रदान भी करते हैं। 'सायकाल? दूतक्रीड़ा तथा 
आनन्दप्रदायिनी लीलाएँ करते हैं। 'प्रदोष! म पुनः रामचन्द्र -जी स्नान-श्वृंगार 
करके भोजन करते है तथा 'रात्रि? मे प्रियाजू के प्रेम परायण होकर पर्यक पर 
विश्राम करते हैं | 


अग्रस्वामी के उपरान्त नाभादास, पडित रामचरणुदास, जीवाराम श्रादि 
महात्माओ ने “अष्टयाम? सेवा से सम्बन्धित ग्रन्थों की रचना की है। इधर 
थी श्रीकान्त शरण जी ने “मन्जुरसाष्टयाम? नामक ग्रन्थ से विविषछुंदो एवं 
समयोचित रागरागिनियो में श्री सीता-राम जी की मानसिक पूजा-विधि? का 
वर्णन किया है| इस सम्बन्ध मे आगे चल कर हम विशेष विस्तार से विचार 


करेंगे । अतः यहाँ इतना ही पर्याप्त है । 


रामानन्द-सम्प्रदाय में तिलक--इस सम्प्रदाय मे ज्यो-ज्यो मानसी पूजा 
में परिवतन द्ोता गया, त्यों-स्यों तिलक में भी परिवर्तन होता गया है । रक्तश्री, 
लश्करी तिलक, चठ॒ुभुजी तिलक, विन्दुआओ आदि इस सम्प्रदाय के कुछ प्रधान 
तिलक हैं। सम्प्रदाय का प्रधान तिलक रक्तश्री था--बीच में रक्तवर्ण की भरी 
का चिह्न था ओर नीचे एक चौकी (१) | बालानन्द ने इसमें थोड़ा सा परिवतंन 
किया उन्होंने बीच की रक्तश्री को शुक्ल वर्ण का कर दिया। चठ॒भुजी तिलक 
मे बीच की श्री ही लुप्त हो गईं | इसे लुप्श्री तिलक कहते हैं (२)। माधुर्यभाव 
के प्रतीक स्वरूप मणिराम छावनी के महन्थ रामप्रसाद जी ने तिलक के बीच में 
बिन्दु का प्रयोग किया और किनारे का रंग शुक्लवर्ण के स्थान पर गोपीचन्दन- 
पीलापन लिये शुक्ल वर्ण--का कर दिया । इसे विन्दु श्री कहते हैं (३) | इनकी 
शिष्य-परंपरा मे प्रसिद्ध शंगारीमहन्थ रामचरणुदास जी ने बीच की बिन्दी को 
पीला कर दिया औ्रोर नीचे की चौकी हटा दी (४)। लक्ष्मण किला के श्री युगला- 
नन्‍्यशरण्‌ जी ने तिलक मे फिर नीचे चौकी लगाई । उनके तिलक मे किनारे- 
किनारे पीला रंग ही रहा । बीच में पीतश्री के नीचे पीतविन्दु भी लगा (५)। 
रसिक अली जी ने सीता जी के भाल का अनुकरण करते हुए, अद्धं-चन्द्र 
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युक्त बिन्दु श्री का प्रयोग किया । किनारे शुक्ल वर्ण, बीच में लाल श्री और 
९ 
लालवण का अद्धंचन्द्र (६) । 


0 ए ४ ४४४ 
(९) () (9) (७) (७0 (&) 


रामानन्द-सम्प्रदाय में अखाड़े 


संज्षिप्त इतिहास *--.श्री बालानन्द जी ने उपद्रवी गोसाइयो से रामानन्दीय 
वैष्णवों की रक्षा के लिये इन अखाड़ो की स्थापना की थी। कहा जाता है 
किसी लद्॒मी|गरि गोसाई ने पॉच वेष्णवों का नित्य बध करके भोजन करने की 
प्रतिज्ञा कर ली थी। ऐसे ही गोसाइयो में भैरवगिरि भी थे। उधर मुसलभानो का 
भी हिन्दुओं पर दिनोदिन अत्याचार बढ़ रहा था। हिन्दुओं के मंदिर तथा उनकी 
मूर्तियां आए. दिन विनष्ट की जा रही थी, उनके घामिक स्थानों की अवहेलना 
की जा रही थी | उनका घर्म सकटठ में था। ऐसी परिस्थिति में, कहा जाता है, 
बालानन्द जी ने जयपुर महाराज की समस्त सेना को साधुमंत्र देकर इन 
उपद्रवियो के विरुद्ध युद्ध करने के लिये भेजा। इन्ही के अनुकरण पर विरत्त 
वैष्णवों ने भी अपने-अपने दल सजाए.। पं० रामनारायण दास के मत से 
“खाड़ा' शब्द की व्युत्पत्ति इस प्रकार है :--- 
अखंडसंज्ञासंकेत: कतोधमंविवद्धेये । 
बालानंद्प्रभुतिभिः संग्रदायानुसारिभिः ॥| 
नाहमादि खंडो यत्र स अखंड उदाहतः । 
चतुणों संप्रदायिनामखंडा: सप्त वे मता ॥* 
नीचे अयोध्या के अखाड़ो का संक्षिप्त इतिहास देने का प्रयास किया जा 
रहा है :-- 


१--रामानन्द सम्प्रदाय और उनके अखाड़े'-भगवान दास खाकी, भगवान रामा 
ननन्‍्द।चार्य, पु० ६४ तथा डिस्ट्रिक्ट गज्ेटियर, फेज़ाबाद, एच० आर० नेबिल, सनू १६०५।॥ 
२-पं० रामनारायण दास, “भजनरल्लावली, पृ ३०४, 
प्र० वैष्णव रामदास जा गुरु गोकुलदासजी, 
रणदर पुस्तकालय, डाकोर। 
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१-द्गिम्बर अखाड़ा--दिगम्बर अखाड़े के साधु प्रायः नंगे ही रहते हैं । 
अयोध्या में इस अखाड़े की स्थापना आज से २५० वर्ष पहले किसी बलरामदास 
ने की थी, जिसने यहाँ आकर एक मन्दिर का निर्माण किया था। १६०४ ई० 
में यहाँ का महन्य अपनी परम्परा में ११ वां था। अयोध्या मे इस अखाड़े के 
साधुओं की सख्या बहुत कम है।पं० रामनारायण दास के मत से-- 


केवलं स्वेष्टदेवस्य स्मरणे वत्तते सदा । 
दिशोम्बराणियस्य स्यात्संमतरसद्गिम्बर८ | 
भजनरत्नावली, १० रामनारायणुदास, पु० ३०५ ॥ 
२-निर्वाणी अखाड़ा--इनका प्रमुख केन्द्र हनुमानगढ़ी है। अयोध्या में इस 
अखाड़े के साधुओ की संख्या सर्वाधिक है। निर्वाणी साधुओ के चार थोक या 
पट्टियों है जिनके नाम हरद्वारी, बसन्तिया, उज्जैनी तथा सागरिया हैं | इनमें से 
प्रत्येक के महन्थों का चुनाव होता है। उसकी गद्दी बरामदे में है । ये बड़े घनी 
साधु हैं | फ़जाबाद, गोरडा, बस्ती, प्रतापगढ़ मे इनकी माफ़ी जमीने काफ़ी हैं । 
फ़ैजाबाद म कुछ गाँव भी इनके अधीन थे । १० रामनारायण दास ने इस नाम 
का अथ इस प्रकार किया है :-- 
विषय रूप सूखाफल जिससे निकल गया हो-- 
वानं विषयरूप॑ यच्छुष्क॑ फलमुदाह्मतम । 
यस्मात्तुनिगतं वानं सनिर्वाणस्समी रितः ॥ 
वही, पु० ३२०५ | 
३-निर्मोह्ी--इस अखाड़े की स्थापना जयपुर के गोविन्ददास ने की थी। 
जन्मस्थान में रामकोट मन्दिर इन्दी का था। मुसलमानों द्वारा इस मन्दिर के 
विध्वंश किये जाने पर ये रामघाट चले गए । कुछ दिनो बाद गद्दी सम्बन्धी विवाद्‌ 
के कारण इनमे दो वग हो गए, | एक रामघाट पर रहने लगा, दूसरा गुप्तारघाट 
पर । गुप्तारघाट के निर्मो हयो के पास बस्ती, मानकपुर, खुर्दाब्राद मे माफ़ी जमीन 
है | इस नाम का अथ है 'मोह रहित! | पं० रामनारायण दास ने कहा भी है । 
स्वस्यदेहानुवत्तिषु पुत्रवित्तग्रहा दिषु | 
मोहो हि निगतो यप्मात्स निर्मोह उदाह्मतः ॥ 
वही, पु० ३०५ । 
४-खाकौ--शुजाउद्दीन के समय में चित्रकूट के दयाराम नामक व्यक्ति ने 
इस अखाड़े की स्थापना की थी | उसने अयोध्या मे चार बीघे जमीन प्राप्त की 
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ओर एक मन्दिर का निर्माण किया । खाकी अपने शरीर पर भस्म रमाते हैं | 
बस्ती में इनकी जमीने भी हैं । इनके वतंधान महन्थ श्री समगवानदास खाकी हैं । 
इस नाम की व्याख्या पं० रामनारायणदास के मत से निम्नलिखित है :-- 

खंत्रह्मस्यास्मरणे च क॑ सुखे च प्रकीतितम । 

ब्रह्मस्म रणेयस्यसुखं खाकी मतो बुधेः ॥ 

खं का अथ हे ब्रह्म का स्मरण और क॑ का सुख अर्थात्‌ ब्रह्म के स्मरण मे 
जिसे सुख हो वह खाकी है । 

वही, पु० ३०५ | 


४-निरावलम्बी--निरावलम्बी का अर्थ है आलम्बन हीन। कोटा के बीरमल 
दास ने इस अखाड़े की स्थापना शुजाउद्दौला के समय में ही की थी। उसने 
अयोध्या में एक मन्दिर बनवाया, जो बाद में छोड़ दिया गया। फिर नरसिंहदास 
ने दशनसिह के पास ही एक नया मन्दिर बनवाया । इनकी सम्पत्ति थोड़ी 
सी ही है । प० रामनारायणदास के मत से जो देवान्तरों में अल्प मात्र ग्रवलम्ब 
नहीं करता वह निरावलम्धी है :-- 


देवान्तरेष्ववलंबोयश्चाल्प सुखसाधन: । 
सनिश्शेषगतो यस्मान्निरालम्बो मतो हि सः॥ 


वही, पु० ३०६ | 


६-सनन्‍्तोषी--इनकी सख्या कम है, ये द्रिद्र भी हैं। सफदरजग के समय 
मे जयपुर के रतिंराम ने इस अखाड़े की स्थापना की थी। इन्होंने एक मन्दिर भी 
अयोध्या मे बनवाया, पर बाद मे उसे छोड़ दिया गया | वाजिदअलीशाह के समय में 
निद्धि सिह नाम के एक कलवार ने दूसरा मन्दिर बनवाया। इसके बाद खुशहाल 
दास नामक एक सतोषी साधु अयोध्या आए श्रौर उनके उत्तराधिकारी रामकृष्ण 
दास ने नया मन्दिर बनवाया | १६०० ई० में जब महन्थ की मृत्यु हुईं तब बहुत 
दिनो तक यह अखाड़ा बीरान पड़ा रहा, कोई नया महन्थ नियुक्त नहीं हुआ । पं० 
रामनारायण दास ने संतोषी का अर्थ इस प्रकार दिया है-- 


स्वारब्धस्यतु संयोगात्स्वल्पे लब्धेपिवस्तुनि । 
संतोषो विद्यतेयस्य ससंतोषी सदा मतः ॥ 
प्रारब्ध-प्राप्त अल्पवस्तु में भी जो सन्तुष्ट हो वह संतोषी है । 
वही; पु० ३०६ । 
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७-महानिर्वाणी-- इन साधुओं का ध्येय भगवान्‌ की निर्हेतुक उपासना करना 
है। उनसे ये कुछ भी याचना नही करते | इस अखाड़े की स्थापना शुजाउद्दौला 
के समय में कोटा बुंदी के साधु पुरुषोत्तमदास ने अ्रयोध्या में आकर की थी। इन्होंने 
एक मन्दिर की भी स्थापना की । इनमें २५ पट्टियाँ हे, जिनमे अधिकांश म्रमण- 
शील याचक का जीवन व्यतीत करती हैं। रामनारायणु दांस जी के मत से-- 


निर्वाणं निवृतोनाशे मोक्षे चेव ग्रकीर्तितम । 
महन्मोक्ष सुखं यस्य स महानिवाणो सतः ॥ 
वही, पृ० ३०६ | 
इन अखाड़ो के साधु अखाड़-मल्ल, नागा, अतीत आदि नामो से विख्यात 
हैं । यों तो ये समस्त भारतवर्ष मे भ्रमण करते पाए जाते है, परन्तु इनका प्रमुख 
केन्द्र हनुमानगढी, अयोध्या, है 
अखाड़ों के मुख्य कतेग्य--इन अखाड़ो के मुख्य कर्तव्य विपक्षियों से 
हिन्दू धर्म एवं हिन्दुओं के मन्दिरों की रक्षा करना, वैष्णव धर्म के विद्रोहियो का 
दमन करना, कुम्भ पर्व के अवसर पर अपने सम्प्रदाय की मर्यादा बचाना आदि 
हैं | इसी कारण इन साधुओ का अधिकांश समय सैनिक शिक्षा प्राप्त करने में 
ही व्यतीत होता है। इसमे कोई सन्देह नहीं कि इन अखाड़ो ने गत ३०० वर्षों 
से हिन्दू-धर्म और हिन्दू जाति की अपूर्व सेवा की है। 
अखाड़ों का संगठन--इन अखाड़ो की ३ अनियाँ होती हैं-- 


पहली अनी--निर्वाणी अनी--इस अनी में निर्वांणी, खाकी तथा निरा- 
बलम्बी, ये तीन अखाड़े सम्मिलित रहते है। निर्वाणी अखाड़े मे रामानन्दी निर्बाणी 
के साथ ही हरिव्यासी निर्वांणी, मध्य सम्प्रदायी, बलभद्री निर्वाणी आदि भी 
सम्मिलित रहते है | खाकी अखाड़े म रामानन्दी खाकी अखाड़े के साथ ही 
हरिव्यासी खाकी अखाड़े भी सम्मिलित हो गए. हैं। इसी प्रकार निरावलम्बी 
अखाड़े में हरिव्यासी टाटम्बरी अखाड़ा भी मिल गया है। इन अश्रखाड़ो में सब 
प्रमुख है निवांणी अखाड़ा । 

दूसरी अनी--दिगम्बर अनी--इस अनी में रामानन्दी दिगम्बर अखाड़े में 
श्याम जी दिगम्बर या हरिव्यासी द्गम्बर तथा धूरिया दिगम्बर अखाड़े भी मिल 
गए हैं । 

तीसरी अनी--निर्मोही श्रनी--इस अनी में निर्माही, महानिरवांणी और 
सनन्‍्तोषी अखाड़े सम्मिलित हैं । निर्मोद्दी अखाड़े में रामानन्दी निर्माही, हरिव्यासी 
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निर्मोही या मालाधारी, विष्णुस्वामी मतावलम्बी निर्मोही अथवा भाड़िया निर्मोही, 
राधावल्‍लभी निर्मोही आदि सम्मिलित रद्दते हैं| महानिर्वाणी अखाड़े में रामा- 
ननन्‍्दी साधुओं के साथ ही हरिव्यासी महानिवांणी भी मिलते रहते है | इसी प्रकार 
सन्तोषी अखाड़े में हरिव्यासी सन्‍्तोषी भी सम्मिलित हो जाते हैं.। इनमें निर्माही 
प्रधान हैं । 


इस प्रकार रामानन्द सम्प्रदाय मे निर्वाणी, खाकी, निरावलम्धी, दिगम्बर, 
निर्माही, महानिर्वाणी श्रोर सन्‍्तोषी आदि सात अ्रखाड़े है। अन्य सम्प्रदायो के 
अखाड़ो के मिल जाने से कुल ६ कुलो का निर्माण हो गया है। सनक (निम्बाक) 
सम्प्रदाय में श्याम जी दिगम्बर, हरिव्यासी निर्माद्दी, हरिव्यासी निर्वाणी, हरिव्यासी 
महानिवांणी, भाड़िया, हरिव्यासी सन्‍्तोषी, निरावलम्बी ये सात अखाड़े मुख्य 
है। मालाधारी नामक एक और अखाड़ा इसी सम्प्रदाय का है। बह्मसम्प्रदाय में 
बलभद्री ओर राघाबल्‍लभी दो अखाड़े हैं | रुद्र सम्प्रदाय में विष्णुस्वामी नामक 
एक ही श्रखाड़ा है । ऊखल अखाड़ा इन सब का सम्मिलित पंचायती श्रखाड़ा 
है। (सन्त, श्रीरामानन्दाक, वर्ष ४, श्रंक ७-८-६ |) इन अखाड़ो मे कृष्णोपासक. 
अखाड़ो के साधु कृष्ण की ही उपासना करते हैं। 


घ्बज 

क--पंचरंग--दिगम्बर अखाड़े का ध्वज पाच रंगो का होता है। 

ख--एकरंग--अनन्‍्य दोनों अनियो में श्वेत रग का ही ध्वज होता है | 

ध्वज पर चिन्ह--रामानन्दी अखाड़ों में बाहर की ओर ध्वज पर हनुमान्‌ 
जी का और भीतर की ओर सूयनारायण का चिन्ह बना होता है, किन्तु अन्य 
सम्प्रदायो के अखाड़ो के ध्वजों पर बाहर तो हनुमान्‌ जी ही रहते है, भीतर 
गरुड़जी का चिन्ह बना रहता है । 


कुम्भ पर इन अखाड़ों के मिलने का क्रम ' 


कुम्भ में प्रथम टाटम्बरी, बलभद्री और हरिव्यासी निर्वाणी एक साथ 
मिलते हैं, फिर खाकी निरावलग्बी ओर हरिव्यासी खाकी आदि एक साथ मिलते 
हैं । तत्पश्चात्‌ दोनों समूह मिल कर निर्वार्णी अनी बनाते हैं। दिगम्बर अखाड़ा 
अलग ही रहता है| जुल्यूस में आगे निर्माही अनी, मध्य में दिगम्बर अनी और 
अन्त में निर्वाणी अ्रनी होती है| युद्ध के समय पहले ढाहिनी श्रोर निर्वाणी, 


मध्य मे दिगम्बर और बाएं पाश्व में निर्माही रहा करते थे। इनके भिन्न-भिन्न 
निशान भी हैं। 
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कुम्भ प्रयाग, हरद्वार, नासिक और उज्जेन में प्रति बारह वर्ष के उपरात 
होता रहता है। वहाँ ये अखाड़े विशेष रूप से जुटते हैं । 

खालसा--सिक्‍्खो के अ्नुकरण पर इस सम्प्रदाय में खालसों का भी 
संगठन किया गया है, जिन्हें “चतुः सम्प्रदाय खाल्सा? कहते हैं । श्री वैष्णवो के 
पॉच खालसे हैं-- 

क--डाकोर खालसा--यह खालसा टीला जी द्वारा गादी के महन्थ श्री 
मंगलदास जी के परिबार का है। इसके अन्तर्गत डाकोर खालस[ तथा रतलाम 
खालसा नामक दो और खालसे हैं | स० २००० वि० में श्री रामनारायणदास 
जी इस खालसे के महन्थ थे | 

ख--डांडिया खालसा--श्री धीरमदास ने इस खालसे की स्थापना की ; 
श्री जगन्नाथदास ने इस १२ भाई डाडिया खालसे की श्री बृद्धि की | स० २००० 
में रामरत्नदास जी इसके महन्थ थे | 

ग--नन्दरामसदास खाल्सा--इस खालसे की स्थापना धीरमदास जी के 
शिष्य श्री नन्‍न्दराम दास ने की थी | स०» २००० में श्री बालकदास जी इस 
खालसे के महन्थ थे | 

घ--त्यागी खालसा--श्री सियारामदास ने इस खालसे की स्थापना की 
थी | इस १३ भाई ख लसे के सं० २००० में श्री अजुनदास महन्थ थे। 

ड---महात्यागी खालसा--श्री बलदेवदास ने इस खालसे की स्थापना की 
थी | इस १४ भाई खालसे के सं० २००० में श्री रामजीवनदास महन्थ थे | 

अखाड़ों के साधुओं की श्रेशियाँ--अपने गुरु-स्थान को छोड़ कर चतुः 

सम्प्रदाय की सेवा करने की भावना वाला साधु इन अखाड़ों म सम्मिलित होकर 
अखाड़मल्ल” के नाम से पुकारा जाता है| वह निम्नश्रेणियों को पार कर “नागा? 
पद को प्राप्त होता है । जिस नागा की सेवा में बह नियोजित होता है, उसका 
वह 'सादिक? कहलाता है। इन साधुओ की निम्नलिखित श्रेणियाँ हैं--- 

क--यात्री---ये साधु अपने नागा श्रतीत के लिए दातून आदि का प्रबन्ध 
करते हैं तथा इधर-उधर भ्रमण किया करते हैं । 

ख--छोरा--ये नागा अ्रतीतों को सनानादि कराते तथा उनके पीने का पानी 
लाते हैं। 

ग--अन्दग़ीदार--चौका, काड़ लगाना, भोजन तैयार करना तथा शख्त्रासत 
की शिक्षा प्राप्त करना ही इनका काम है। 
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घ--सुरीठिया---भगवान्‌ की पूजा, उपासना करना एवं शख्रात्र विद्या मं 
पूर्णतया निपुण हो जाना इनका मुख्य काय है। 
रू--नागा--सेवकों को चेतावनी देना, भगवान्‌ एवं भागवतों की पूजा का 
प्रबन्ध करना, सम्प्रदाय के मठों-मन्दिरों एवं अ्नुयायियों की झरत्षा करना, कुम्भ 
का प्रबन्ध करना तथा कुम्म के अवसर पर अन्य साधुओं को नागा बनाना आदि 
इनके प्रमुख कर्तव्य हैं। इसी प्रकार सम्प्रदाय की प्रमुख समस्याओं पर विचार 
करना एवं उनका सुझाव प्रस्तुत करना आदि भी इन्हीं नागा-अतीतों का काम 
है। ये नागा चारसेली के होते हैं--बसंतिया, दरद्वारी, सागरिया और उज्जैनी | 
च--अतीत--सिद्ध नागाश्रों को नागा अतीत के नाम से अभिहवित किया 
जाता है। 
अखाड़ों की शासन-व्यवस्था--यहाँ निर्मोही अखाड़ा, श्री अ्रयोध्या जी, 
के अनुसार इन अखाड़ो की सामान्य शासनव्यवस्था पर प्रकाश डाला जा रहा 
है| निर्मादी अखाड़ा, रामधाट, अयोध्या जी के महान्त रघुनाथदास द्वारा प्रकाशित 
“री पंचरामानन्दीय निर्मोदही अखाड़ा श्री श्रयोध्या जी का रजिस्टडे विधान? के 
अ्रनुसार ही निम्नलिखित सूचनाएँ: दी जा रही हैं | 
महन्थ--महन्थ का चुनाव प्रत्येक अखाड़े के सदस्य नागा अतीत करते हैं । 
इनके द्वारा निर्वाचित महन्थ को चुनाव के समय प्रस्तुत रहना पड़ता है। अखाड़ों 
की व्यवस्था महन्थ, पंच तथा सरपंच आदि की एक कायकारिणी समिति द्वारा 
की जाती है। महन्थ को इस समिति की आज्ञा माननी पड़ती है, अ्रन्यथा उसे 
"सामान्य सभा पदच्युत कर देती है| महन्थ, सरपच या पच आदि त्यागपन्न न दें 
तो आजीवन अपने पद पर बने रह सकते हैं | इनमे से यदि किसी की मृत्यु हो 
जाय या कोई त्यागपत्र दे दे तो रिक्त स्थान की पूर्ति अखाड़े के नागा शअ्तीतों 
की एक विशेष आयोजित सभा द्वारा की जाती है । 
अखाड़े की सम्पत्ति की देखभाल व्यवस्थापिका सभिति के कुछ पंचों द्वारा 
होती है | वर्ष में कार्यकारिणी-समिति की बैठक एक बार अवश्य होती है । उसमें 
प्रत्येक साधु व महन्थादि के कतंव्याकतेब्य पर विचार किया जाता है | 


हन्थ अखाड़े की सम्पत्ति का स्वामी होता है | उसे अखाड़े के मन्दिर आदि 
की पूजा-व्यवस्था करनी पड़ती है । परम्परा की रक्षा करना भी उसी का काम 
है | साम्प्रदायिक वेषभूषा, आचार-व्यवहार का उसे पूरा पालन करना पड़ता है। 
न तो उसे उत्तराधिकारी चुनने का अधिकार होता है और न परम्परा के विरुद्ध 
आचरण करने का | साधुओं को नागा बनाने का काय महन्थ ही करता है। 
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उसी को शिष्य बनाने का भी अधिकार होता है। महन्थ आय-व्यय का पूरा 
लेखा पंचों को देता रहता है और महन्थी से हट जाने पर सामान्य सदस्य मात्र 
रह जाता है | 


गोलकी--शअ्रखाड़े की सम्पति के आय-व्यय का लेखा गोलकी रखना है । 
इसका निर्वाचन ३ वर्ष के लिये किया जाता है | सामान्य व्यय के लिए यह 
१०० रू० तक अपने पास रख सकता है | गोलकी के सामने ही एक पुजारी - 
दूसरे पुजारी को कार्यभार सौंपता है। बदचलनी पर गोलकी बीच्‌ में ही पदच्युत 
हो जाता है | 


साधुओं के सामान्य कतेव्य-अखाड़े के नियमो का पालन करना, परम्परा 
की रक्चा करना, कार्यकारिणी की आशा का अनुगमन करना आदि इन अखाड़ों के 
साधुओं के कतंव्य हैं। अयोध्या में निर्मोही अखाड़े के मन्दिर हैं--जन्मभूमि, 
रामकोट तथा विजयराघव मन्दिर । 


विशेष--रामानन्द-सम्प्रदाव के प्रायः सभी मठों की व्यवस्था उपयक्त 
प्रणाली से होती हैं। इन मठो में दोपहर एवं रात्रि में सैकड़ो साधु नित्य ही 
भोजन करते हैं | उनके रहने की व्यवस्था भी वहीं की जाती है। प्रत्येक मठ के 
साथ-साथ एक मदिर भी होता है, जिसमें साम्प्रदायिक पूजा-पद्धति के अनुसार 
पुजारी भगवान्‌ की सेवा करता है। 


रामानन्द-सम्प्रदाय से कुछ दूरी से सम्बद्ध पंथ- रामानन्द स्वामी 
द्वारा प्रवर्तित सम्प्रदाय के इतिहास का वर्णन करने के पश्चात्‌ यहाँ यह 
आवश्यक सा जान पड़ता है कि उन पथो का भी सत्षेप से ही एक विवरण 
उपस्थित किया जाय, जो रामानन्द जी के शिष्यों द्वारा प्रवर्तित किए गए,, किन्तु 
परिस्थिति तथा वातावरण विशेप के कारण जिन्होने स्वामी जी द्वारा 'प्रवर्तित 
मत से थोडे भिन्न मत की प्रतिष्ठा की थी। इनमें से प्रायः सभी पंथो ने 
रामानन्द जी द्वारा प्रवर्तित भक्ति-पद्धति के मूल सिद्धान्तो --प्रपत्ति, न्यास, क्रियाकला- 
पादि का परित्याग, जातिपांति के भेद को न मानना, दासभावना आदि--को स्वी 
कार कर लिया है, किन्तु स्वामी जी के दाशनिक सिद्धान्तो मे उनकी विशेष 
आस्था नहीं दिखलाई पड़ती । “उत्तरी भारत को संत परम्परा? में प० परशुराम 
चतुवेदी ने इन पंथों की उत्पत्ति और विकास पर विस्तार से प्रकाश डाला है | 
अतः विशेष विवरण वही देखना उपयुक्त होगा । यहाँ केबल संक्षेप में ही उनका! 
परिचय मात्र दिया जौ रहा है । 


सम्प्रदाय का इतिहास तथा सम्बद्ध शाखाएँ: २२५ 


कबीर पंथ--कबीर साहब की मृत्यु के उपरान्त इस पथ की स्था- 
पना उनके शिष्यो ने की थी। इस पन्थ के तीन प्रमुख केन्द्र हें--काशी, छत्ती- 
सगढ़ और धनोती ( विहार )। काशी वाली शाखा के संस्थापक सुरतगोपाल 
कहे ज्युते हैं, जिन्हें कबीर का शिष्य कहा जाता है। कबीर चौरा मठ के अन्तगंत 
मध्यप्रदेश का बुरहानपुर वाला मठ, पुरी की कबीर-समाधि, द्वारका का कबीर 
मठ आदि आते हैं | | छत्तीसगढ़ी शाखा के प्रवत्तेक धमंदास जी कहे जाते हैं । 
वस्तुतः कबीरपंथ को सुहृढ़भित्ति प्रदान करने का कार्य धमंदास ने ही किया था। 
बांधवगढ़, कुृडरमल, धामखेड़ा, हाटकेसर, बमनी श्रादि स्थानों पर छत्तीसगढ़ी 
शाखा के स्थापित किए. गए! मठ हैं। धनौती शाखा के प्रवत्तक भगवान्‌ गोसाई 
थे, जो कुछ लोगों के अनुसार जाति के अहदीर थे और मूलतः पिशौराबाद 
( बृंदेलखंड ) के निवासी थे | 


कबीर पंथ की अन्य शाखाओं में कटक में प्रचलित साहबदासी पंथ*, 
काठियावाड़ का मूल निरन्‍जन पंथ”, बड़ोदा के “ठकसारी पंथ”, भड़ीच के 
जीवापंथ” आदि के नाम विशेष उल्लेखनीय हैं| सत्य कबीर, नामकबीर, दान- 
कबीर, मंगल कबीर, हंसकबीर और उदासी कबीर तथा अन्य छोटे-छोटे अनेक 
उपपंथ कबीर पंथ से सम्बद्ध बतलाए गए हैं, परन्तु उनका कोई भी व्यवस्थित 
इतिहास प्राप्त नहीं है।' 


कबीर-पथ रामानन्दी दाशनिक विचारधारा से बहुत दूर तक प्रभावित है, 
अन्य सम्प्रदायो का भी इस पर प्रभाव पड़ा है | जहाँ तक कबीर की विचारधारा 
का सम्बन्ध है, हमने इस ग्रन्थ में रामानन्द-सम्प्रदाय के संदर्भ में उसका अध्ययन 
विस्तृत रूप से किया है प्रत्यकज्षतः यह पंथ रामानन्द-सम्प्रदाय से स्वतन्त्र एवं 
भिन्न सत्ता रखता है। 


सेन पंथ--डा० ग्रियर्सन ने 'इन्साइक्लोपीडिया अबू रिलीजन ऐण्ड 
एथिक्स” ( भाग २, पृष्ठ रे८४ ) में लिखा है कि सेन के नाम से एक पंथ भी 
प्रचलित पाया गया है। उनका अनुमान है कि यह पंथ इसलिये चल पड़ा, 
क्योकि सेन के बंशजों का बहुत दिनों तक बाँधवगढ़ के नरेशो पर प्रभाव बना 
रहा | खेद है, इस पन्‍्थ के अनुयायियो का न तो कोई परिचय मिलता है और 
न उनके सम्बन्ध में कहीं कोई संकेत ही मिलता है। पीछे देखा जा चुका है कि, 
सेन स्वामी रामानन्द के एक प्रमुख शिष्य माने गये हैं, फिर भी उनका क्कुकाव, 
कबीर की ओर अधिक था । हाँ, भक्ति-पद्धति की दृष्टि से अवश्य ही ये रामानन्द- 
जी के एक पक्के अनुयायी थे | 
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रेदास पंथ--रैदास के नाम से एक पंथ को सत्ता का परिचय अनेक 
विद्वानों ने दिया है, पर इसके इतिहास, संगठन, विचारधारा आदि पर कोई 
प्रकाश नहीं डाला गया है | प्रायः उत्तर भारत की चमार जाति के लोग अपने 
को रैदासी ही कहते हैं। आजकल इस रैदासी पंथ के लोगों ने श्रपना संगठन 
भी कर लिया हे और प्रयाग आदि में रविदास जयन्ती बड़े धूमधाम से मनाई 
जाती है | 

विचारधारा की दृष्टि से रेदास जी भी कबीर से ही अधिक प्रभावित थे | 
हाँ, रामानन्दी भक्तिपद्धति का उन पर विशेष प्रभाव पाया जाता है | 

संक्षेप में रामानन्द-सम्प्रदाय का यही इतिहास हैं । 


पंचम अध्याय 
दाशंनिक-सिद्धान्त 


दाशनिक-विचारधारा 


रामानन्द-सम्प्रदाय और विशिष्टाह्ेत सत--रामानन्द-सम्प्रदाय को 
“श्री सम्प्रदायः के नाम से अभिद्वित किया जाता है। आज से ३२ वध पूर्व तक 
यह सम्प्रदाय रामानुज-सम्पदाय से सम्बद्ध उसकी उपशाखा के रूप में माना जाता 
था, किन्तु इधर जब से इसे रामानुज-सम्प्रदाय से भिन्न एवं स्वतन्त्र सम्प्रदाय सिद्ध 
करने का आन्दोलन चला है, तब से “श्री शब्द से लक्ष्मी का श्र्थ न ल्ञेकर सीता? 
अथ लिया जाने लगा है । फिर भी इस सम्प्रदाय का दाशनिक मत विशिष्टद्वैत ही. 
माना जाता है। स्वयं रामानन्द स्वामी ने “श्री वैष्णव-मताब्ज-भास्कर? ग्न्थ में 
इस मत का विस्तृत एवं शासत्रीय विवेचन नहीं प्रस्तुत किया है और न ही अपने 
मत को उन्होंने विशिष्टाद्वैत के नाम से अभिहित किया है। श्री वेष्णव-मताब्ज- 
भास्कर? में अपने प्रिय शिष्य सुरसुरानद के दश प्रश्नो का उत्तर देते समय 
स्वामी जी ने तत्व क्या है ? नामक प्रश्न के उत्तर में इंश्वर, जीव एवं प्रकृति 
का भी विवेचन किया है। किन्तु, वह भी बहुत अधिक क्रमबद्ध एवं शास्त्रीय 
दंग का विवेचन नहीं हे । 'आनन्दभाष्य” में अवश्य ही रामानन्द-सम्प्रदाय के 
विशिष्टाद्रैत मत का शास्त्रीय ठग पर विस्तृत विवेचन किया गया है, किन्तु उसे 
रामानन्द स्वामी कृत मानने में अनेक कठिनाइयों हैं, जिनका उल्लेख हम 'रामा- 
नन्द स्वामी के ग्रन्थ तथा उनकी प्रामाणिकता? नामक अध्याय में कर चुके हैं। 
अतः ओआनन्दभाष्य” के मत को रामानन्द-सम्प्रदाय के मूल सिद्धान्त मान लेने में 
आपत्ति हो सकती है । फिर भी उसमे प्रतिपादित मत की अव्लना नहीं की जा 
सकती, क्योंकि आधुनिक रामानन्दी-सम्प्रदाय का वह एकमात्र प्रमुख प्रतिनिधि 
भआाष्य” है। 
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रामानन्द स्वामी का मत 

ब्रद्मरास--१--जिससे विश्वमात्र की उत्पत्ति हुईं है, जो इसकी रक्ा 
करता है और जिसमें इसका लय भी हो जाता है, जिसके प्रकाश से सूये और 
चन्द्रमा इस जगत को निरन्तर प्रकाशित करते रहते हैं, वायु जिसके भय से 
प्रवहमान है, और पृथ्वी नीचे पाताल में नहों चली जाती, वही ज्ञानस्वरूप, 
( विश्वमात्र की क्रियाश्रों का ) साक्ली, कुटस्थ ( विश्वमात्र को आक्रान्त करके 
अयोधन की भाँति स्थित ), अनेक शुभगुणो से युक्त, श्रविनाशी एवं विश्वभर्ता 
ईश्वर ही ब्रह्म पद से अ्रभिद्दित होता है ।* यह ब्रह्म नित्य है, ब्रह्मादि का भी 
विधायक है, वेदों का उपदेष्टा है, स्वय सर्वज्ञ है, सदयोगियों की रक्षा करता है, 
तपस्यादि से भी दलंभ है, चेतन को भी चेतनता प्रदान करता है, संसार का 
पालक है, ध्येय है, स्वतन्त्र है, बन्धन से रहित है तथा सत्सगपरायण, सज्जन- 
गुरु प्राप्त मुमुक्षुवो का प्राप्य है ।* प्रातः मध्यान्ह एवं साय॑ तीनो कालों में 
सततचिन्तनयोग्य इस परमार्थ को जान लेने के उपरान्त जिज्ञासुओं को जानने के 
लिए कुछ भी शेष नही रहता । * 

२--यह ब्रह्म श्रोमान्‌ , दिव्यगुणं। का समुद्र, उपनिषदो का प्रतिपाद्य, सब 
का शरणुदाता, समन्‍्तजगत्‌ का कारण, आद्वन्त दीन, इन्द्रादि देवों का स्वामी, 
ब्रह्माद्‌ देवताओं द्वारा अशिंत, तारा-सूय-चन्द्रमा-अग्नि-विद्युदादि का प्रकाशक, 
वीर शत्रुओं के शब्त्र-समूहों से भी अजेय, विजयी, एवं विश्वमात्र का स्वामी है [४ 





१--विश्व जातयताइड्धा यदबतमखिलं लीनमप्यस्तियस्मिन्‌ । 
सूर्यो यत्तेजसेन्दु: सकलमविरतं भासयत्येतदेष: । 
यद्भीत्यावातिबातोषव,नरपि सुतलंयाति नैबेश्वरो शः 
साक्षीकूटस्थ एको बहुशुभगुणवानव्ययो विश्वभर्त्ता ॥ 
श्री वै० म० भा०, सं० पं० रामटहलदास, ५० २ 
२--नित्यो ब्रह्मविधायकश्च पुरुषस्तद्व दबोधो बुधो, 
नित्यांनां शरण तपः प्रभ्भतिसभः सद॒योगिना दुर्लभ, । 
एकश्चेतनचेतनो भ्रतजगड्धेय: स्व॒तन्त्रों बशी 
स प्राप्योषरिति मुमुछुभि: सुगुरुभि: सर्त्सगिभिस्तत्परे: ॥ 
वदी--सं० सगतदाचाये, पृ० २०१ 
३--सदानुमन्धेयमप्रिम त्रिकालंमुमुक्तु मिस्त॑ परमार्थमित्थम्‌ । 
ज्ञात्ता न चैवास्ति सुवेदनीय जिज्ञासु भिस्तैरवशिष्यमायम्‌ । वही, पृ० २०६ 
४--प्रोमान्‌ दिव्य गुणाब्धिरो पनिषदो हेतु: शर एय: प्रभु- 
देंवेशों बगतामनादिनिधनो अक्यादि देवाचित:। 
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३--इस ब्रह्म पद से भगवान्‌ नारायण श्रथवा श्रीरामचन्द्र का ही बोध 
होता है। वे श्रीमान्‌ है, अच्य हैं, शरणागतो की रक्षा करते हैं, विधि-शकरादि 
देवता उनके चरण-कमल की उपासना करते है, योगिजन उनके ही चरण- 
कमलों को प्राप्त होते है, वे क्लेशादि से अस्पश्य हैं, सत्पुरुष उन्हीं के यश का 
बर्णुन करते है, वे विद्वानों द्वारा मान्य हैं, समस्तवेद उन्हीं के यश-माहात्म्य का 
वर्णन करते हैं, वे अमर हैं, सबंशक्तिमान्‌ हैं, निष्पाप, अजर, मन-वाणी से 
श्रगोचर एवं नित्य हैं ।। रामानन्द उन्हों भगवान्‌ राम के सस्मित मुख-कमलो 
का स्मरण करते हैं, जो वेदों के भो जानने योग्य, श्रदूभुतगुणों के समूहों के 
र्नाकर, प्रेय, लज्जायुत जानकी जी के कटठाक्षो से अवलोकित, भक्तो के. 
मनोवांछित चत॒वंग॑ ( धर्म, अथ, काम, मोक्ष ) को देने के लिए. कल्पतरु के 
समान एवं परम शुचि महानीलमणि के सहश कांतियुक्त है।' 


४--सीतापति भगवान्‌ राम समस्त गुणों के एकमात्र आकर, जगत्‌ के हेतु 
एवं सबके धरक्षुक, शेषो तथा उपास्य है ।* वे सबके बन्धु, सबके प्राप्य, सवंदोष, 
रहित एवं कल्याण-गुणाकर हैं |” यही भगवानू राम सत्यत्वरूप, आनन्दस्वरूप: 
तथा चित्स्वरूप हैं श्रोर निखिल विभूति के स्वामी हैं ।* 


ताराकानलचन्द्रमोबहुमह: सौदामनी भासकोद 
जयूयो वीर सपत्नशखा।नचरयेजेंता च तेषां मुहुः ॥ वही, ४० २०१ 
१--आमानच्यं: शरण्यो विधिमवप्रमुखेयों।गगम्यांप्रिपद्मोएस्पृश्यः क्लेशादिभि: सत्स« 
मुदितिसुयशा: सूरिमान्योव॒दान्यः । शश्वन्नारायणोपज: सुमहितमहिमासाधुवेदैर 
शेषेनिंग त्यु: सर्वंश|क्तविंकलुपविजरोगीर्मनोम्यामगम्य: ॥ 
श्री बै० म० भा०, रा० 2० दास, पृष्ठ २. 
२--श्रीमंतश्रुतिवेद्रमद्भुतगुणभामाग्रूयरत्नाकर प्रेयः स्वेत्षण संसुलज्जितमहीजाता- 


क्षिकोणेक्षितम्‌। 
भक्ताशेषमनो भिवांच्छित चतुरवेग प्रदस्‍्वद््‌॒ म॑ राम॑स्मेरमुखांबुजंशुचिमद्ा नी लाए- 
मर्कांतिभजे । वही, सं० रामटहलदास, पृ० १ । 


३--तत्नाद्येनपदेनरेण सगवान्‌ सीतापतिः प्रोच्यते शररामोजगतां गुणेकनिलयोहेंतुश्चसं-- 
रक्षक: । तच्छेषा पदतो5्प्यतो भगवतो5नन्याह शेषत्वक व्यादृत्तिस्तुसुरांतरादिगत-- 
सत्तच्छेषताया मुहु: ॥ श्री वै० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० ३-४ 

४--ससवंविधबन्धुत्व॑ स्वप्राप्यत्वमेव च । सर्वेप्रापक्तातेनतथाचों मयलिंगता | 


वही, पृ० ४-४ 
५--पदेनेवोच्यते सत्यानद्चिद्र पता तथा । यावद्विभूतिनेतृत्वं रामपादाब्ज सन्नते । 
बही, ए० ४ 


१६ 


२४२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


०० 


५--स्वयं विष्णु ही राम के रूप मे अवती्ण हुए थे।* ये राम ही 
राजा दशरथ के पुत्र थे, जानकी जी उनकी पत्नी थी, पिता की आशा मान कर 
उन्होंने चित्रकूट को अपना निवासस्थान बनाया था और कानन में १४ वर्ष 
विता दिए थे । इन्होंने भक्तों के भय को दूर किया था, सुप्रीव को राज्य दिया 
ओर रावण को मारकर सबको सुखी बना दिया था |* 


६--राम अद्भुत रूप-लावण्ययक्त है। विकसित कमल के समान उनके 
नेत्र विशाल हैं, उनका सोंदय ब्रह्मा और शिव के भी मन को हर लेने वाला है, 
वे नित्य सस्मित रहते हैं, सीता जी कठाज्ञो से उनका अ्रवलोकन करती हैं, उनके 
कमलसह् श चरण सुनिजनों के मनश्रमर से विश्युम्बित होते हैं, वे लोकोत्तरबल- 
शाली, अद्भुत दिव्य धनुष और वाणों से पूजित तथा आजानुबाहु हैं। वे 
बहुमूल्य हार, अगद, नूपर, कमल के पराग के सहदश पीत वस्त्र आदि से युक्त 
हैं । उनका शरीर नूतन मेघ के सद्दश है । वे प्रसन्न-विकसित लावण्यपूर्ण कमल 
'के सद्ृश मुखवालते हैं। संसार के शरणुदाता, परमपुरुषोत्तम, मद्दोत्सवस्वरूप, 
दशरथ के पुत्र राम सीता और लक्ष्मण के साथ नित्य ही सुशोभित रहते हैं ।* 

७--राम अद्भुत शक्ति सम्पन्न है | उन्होंने शंकर के धनुष को खर्डित कर 
परशुराम को परास्त कर दिया था। शत्र॒राक्षसो के लिये तो वे अनल के ही समान 
हैँ ।* उनके शल्लात्र-संघ श्रत्यन्त बलवाले, शक्तिशाली, दृष्करकार्यों के करने में 





१---मासेमधी यानवमी सुयुक्ता शुक्लापएदितीशेनशुसेनमेन । करके महापुण्यतमासुलग्ने- 
जातो5थराम: स्वयमेव विष्णु: | वही, ए० १३ श्लोक ७८ || 


२--हैं श्री दाशरथे मुनीशमरवयश्रीजानकीवल्लभ, ताताजश्ञापरिपालकप्रभुवर श्रीचित्र- 
कूटालय । हैं श्राकाननवासि, मक्तमयशित्सुप्रावराज्यप्रद पौलस्त्यविनिहत्यस- 
वंसुखकच्छीराममामुद्धर। श्री रामाचेनपद्धति, स० रामनारायणदास, पृ०२। 
३--बिकचपदुमदलायित वाक्षणं विधिभवादि भनोहर सुस्मितं। जनकजादृगपांगसमी- 
जितंप्रणशतसत्समनुग्रह कारिणम्‌ ॥ सुनिमनसुमधुत्रतचुम्बितः स्फुटलसन्मकरंदपदां- 
बुज़म्‌ । बलवददुभुतदिव्यधनु: शरामहितजानुविलंबिमहाभुजम्‌ ॥. ..पराष्यदारांगद- 
चारुनूपुरं सुपट्मर्किजल्क पिशगवाससम्‌ । लसटुधनश्यामतनुग्रुणाकर कृपाणुव॑ 
सद्धृदयाम्बुजासनम्‌ ॥ प्रसन्नलावण्य सुभुन्मुखाग्वुज, जगच्छरण्यं पुरुषोत्तम परम्‌। 
सहानुजंदाशरयिं महोत्सव॑ स्मरामराम॑ सह सीतया सदा ॥ आ वेष्णव-मताब्ज- 
भास्कर; प० रामटहलदास, एष्ठ ८-६ । 
४--भीमन्तंदालतेन्धरनालम,णुभ भग्नेश कोदंडकम्‌ । राम॑निर्जितसागंव॑ जनकजापांगेद्ितं 
राघवं ॥ शश्वत्पैत्रयनिदेशपालनपर॑ रक्षोरिकक्ञानलम्‌ । पूजापट्यतिमनितुं वितनुदे 
स्वृत्वायतिच्मापतिम्‌ ॥ ओ्री रामाचेन पद्धति, प॑ं० रामटइलद।स, पृ० ३२४। 
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सक्षम, श्रेय एवं प्रतापयुक्त, मुनिजनों द्वारावंदित, भयंकर शन्नुओं के भी मान को 
विगलित करने वाले, राक्षस एवं दैत्यो के विनाशकारी, जलनिधि को भी छुब्ध 
कर देने वाले, लोका के विजेता, सबमान्य, विध्ननाशक एवं कल्याणकारी हैं।* 


८--राम श्रनेक कल्याण गुणं। के आकर है। प्रपन्ना के श्रभीष्ट को वे 
निश्चित्‌ रूप से पूरा करते हैं। शरणागतो की रक्षा करने मे वे बढ़े ही निपुण 
है| उनके इस माहात्म्य को शिव एवं शेष भी नहीं जानते ।* परमसिद्धि की 
कामना से अकिचन व्यक्ति भी उनकी शरण में जाकर उनकी दया का भागी 
बन सकता है | उन्हें जाति-पाति क्रिया-कलापादिक की अपेक्षा नही है |* 


£--जगत्‌ के स्वामी श्रीश, जगन्निवास, जगत्कारण एवं प्रभु होते हुए! भी 
राम बढ़े ही उदार हैं |* बस्तुतः श्रेष्ठ विद्धानो ने कृपा-सिन्धु, कीर्ति-संपन्न, 
अचिन्त्य-अखिलवैभव वाले भगवान्‌ राम की अ्नन्‍्यो के कष्टों से प्रति असहन- 
शीलता को ही दया कहा है |” करुणानिधान भगवान्‌ राम के प्रातःकाल उठते 
ही संसार मे मगल का सूज्रपात हो जाता है। भक्त का यह विश्वास द्ै कि नरशादूल 
भगवान्‌ राम के प्रातः निद्रात्याग करने मात्र से सारा संसार जागृत हो उठेगा ।* 


१०--राम बड़े ही भक्त-वत्सल है | नित्य सदाचार परायण विद्वज्जन 
वात्सल्य-महाणंव भगवान्‌ राम का दोष-मोगिता-रूप अर्थात्‌ स्वजनों के अपराधों 
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१--अत्यूहव्यूहरभंग विद्धदुरुवलं शक्तिमानूसबंकारों। भूरिश्रेयः प्रतापी मुनिवर निकरेः 
स्तूयमानो पविमानः । रक्षोदेत्यादिनाशी क्ुमितजलनिधिलोंकर्जिस्लोकमान्यो, धन्योनों 
मंगलोघ सपदि स कुरुताद्रामश्स्राखसघः । ओ वबै० म० भा०, सं० रा० 2० दास, 
पु० १२ । 

२--प्रपन्ना भी ष्टसदो ह श्रीराम कणा निधे, शिवशेपादविज्ञ याशेषमाहात्म्यराघव । 
श्री रामाचनपद्धति, स० रामटहलदास, पु० १३-१४ । 

३--प्राप्तु परा सिद्धिमकिचनोजनोद्विजातिरच्छन्दरणं हरिंबजेतू | परदयालुं स्वगुणान- 
पेज्षितक्रियाकलापादिकजातिबन्धनम्‌ ॥| श्री वे०्म०भा०, सं०भगवदाचार्य, ए० १७३। 

४--जगतते औआीश जगन्निवास प्रभोजगत्कारणरामचन्द्र | नमोनमःकारुखिकायतुस्य 
पदाब्ज युग्मे तवमक्तिरस्तु ॥ श्री वे०्म०भा०, भगवदाचार्य,-प१० १६६ । 

५--द्यान्यदु:खर्स्यनिगग्यते बुधेरपाइतैस्तैरसहिष्णुतास्तुता । कृपामहाब्धे, समुदारकीते- 
विंष्णेराचिन्तयाखिलवेमवस्य । श्री वै०म०भा०, रामटह॒लदास, १० १७। 

६--उत्तिष्डनरशादू'ल कर्तेव्यं दैवतान्हिकम्‌ ॥... त्वदीयोत्थानमात्रेण ह्युत्वितमुवनत्रय | 
उत्तिष्ठोत्तिष्ठ श्रीराम भद्दे ते करुणानिषे ।उत्तिष्ठजानकीकांत त्रेलोक्य मगल कुरु ॥ 
ओ रामाचंन पद्धति, रामनारायणदास, पू० ८ । 
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की ओर दृष्टिपात न करना रूप ही वात्सल्य-इष्ट निरूपित करते हैं।* इसीलिए 
तो बिरंचि और शम्भु भी भगवानराम के पदारविन्द की सेवा करते हैं। भक्तो को 
तो ऐसे भगवान्‌ के चरणुकमल का चंचरीक होना ही चाहिए | * 


११--राम संसार के कारण हैं | उनमे और ससार मे पिता-पुत्र, रक्ष्य-रक्षक 
शेष-शेषित्व, भार्या-भर्तृत्व, स्व-स्वामि, आधार-आधेय, सेब्य-सेवक, आत्मा- 
आत्मीयत्व, भोग्य-भोक्तत्व आदि अनेक सम्बन्ध हैं ।* 

१२--भगवान्‌ और जीवो में भी उपपुक्त सम्बन्ध रामानन्द जी ने माने हैं । 
उनके अनुसार भगवान्‌ ही जीवो के स्वामी है, एकमात्र वही शेषी हैं। जीव 
उनका शेष है । भगवान्‌ का केंकय करना ही एकमात्र मुख्य फल है ।* भगवान्‌ 
राम ही जीवो के परमप्राप्य” हे, वही एकमात्र उपाय* भी है। इसीलिए जीबों 
को चाहिए, कि वे ईर्ष्या-देषादि से पुथक्‌ रह कर, सावधान होकर, अरंगो सहित, 
पाषदों सहित, लक्ष्मण-सीता सहित वेदवेद्य भगवान्‌ श्री राम जी का कैकर्य कर 
के कालयापन करे |” 


१--विभोश्चवात्सल्यमहाणंवस्यवात्सल्यमिष्टं खलु दोषमोगिता । 
समुच्यतेतेनू मिरस्वतन्त्रे: सदासदाचारपरायणेवरै:। श्रीबै०म० भा०, रामटहलदास, 
पृ० १६ । 

२--समुच्यतैसंप्रतिचारुलक्षणं महात्मनासद्यु णवैष्णवानाम्‌ । 
विरचिशम्भुश्रितरामचन्द्रपदारविंद्स्थितभु ग चेतसाम्‌ ॥ वही, पृ० २३ 


३--पितापुत्र सम्बन्धी जगत्कारणवाचिना । रक्ष्ययक्षकभावश्चरेणरक्षक वाचिना । 
शेषरोषित्वसम्बन्धरचतुर्थ यालुप्तयोच्यते । भार्याभत्‌ त्वसबंधो5प्यनन्याहलववाचिना | 
अकारेणापिविश योमध्यस्थेन महामते । स्वस्वा!मसावसबधो मकारेणाथ कथूयते ॥ 
आधाराधेयभावोपि ज्ञ यो रामपदेन तु। सेव्यसेवकर्सावस्तु चतुर्थ याविनिगगते ॥ 
नमःपदेनाखण्डेन तवात्मात्मीयलमुच्यते । पष्ठ्यन्तेन मकारेण भोग्यभोकतृत्वमप्युत | 
वही, ए० ४ । 

४--पदेन पष्ठेनमहत्यनेन स्वस्वाम्यनन्याहकशेषतापि । 
समुच्यतेचेतनवाचिनातु तत्ककरत्वैकप्रयोजनलम || वही, पृ० ५ 
मवाच्थो5हं र बाच्याय शेषभूतोरस्मिसवंदा ॥ ...वही, पु० ४ 

५--प्राप्यमिथुनमेवेति श्रीमतैपदतोमतम्‌ । रामचन्द्र तिपद्त* स्वामित्व॑प्रतिपागते ॥ 


वही, पृ०६। 
2---उपायाथ परेणात्र तखण्डनमसो च्यते । उपायोहिमवाच्यस्यरवाच्यो रामएवस: ॥ 
वही, पृ० ५। 


७--रामाय सांगायसपाष॑दायसीतासमेताय सहानुजाय । 
आम्नायवेद्यायविधाय शश्वत्‌ के क्यंीर्ष्या रहित: समाहित: ॥ वही, पृष्ठ २६ 
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१३--भगवान राम के पाषदों में लक्ष्मण राम कैकये परायण, सीतेशनिदेश 
पालक, शरच्चन्द्र के सहृश कीर्तिवाले एवं अप्रमेय हैं ।' इसीलिये वे राम को 
परम-प्रिय हैं। राम के दूसरे पाषंद हनुमान्‌ हैं। वे श्रत्यन्त बलयुक्त, बहुत ही 
बुद्धिमान, लाल-लाल नेन्नोवाले, श्री राम के चरण कमलों में मन*से सलग्न एवं 
शत्रुओं के लिए मृत्युकत्‌ हैं ।* भगवान्‌ राम के शस्त्राख्त भी उनके पाष॑ंद माने 
गए हैं। 

१४--स्वामी जी ने भगवान्‌ के अर्चावतार अथवा प्रतिमावतार का भी 
विवेचन किया है। उनके अनुसार देश-काल के प्रकष से हीन, आश्रितामिमत, 
सहिष्णु, श्रप्राकृत दिव्यदेहयुक्त, अपने समस्त कृत्यो मं अचंक के अधीन 
मूतिविशेंष को अचावतार कहते हैं ।* अर्चावतार के चार भेद हैं। स्वयंव्यक्त 
देव, सैद्ध ओर मानुष” | सुधियो को चाहिए कि आहवान, आसन, पाद्य, अध्य, 
आचमन, स्नान, वस्त्र, यज्ञोपवीत, गन्ध, पुष्प, धप, दीप, नैवेद्य, ताम्बूल, प्रद- 
क्षिणा ओर विसजन आदि षोडशोपचार से श्रर्चावतार की पूजा करें [४ भगवद्‌ 
विग्रह ही जीवो का एकमात्र उपाय है ।* 


१--भीरामके कर्यपरायण भहुर्मुहुश्च सीतेशनिदेशकारिणम्‌ । 
तमेकवी र शरदिन्दुकीतिन्नमाम्यहं लक्ष्मणम्रप्रमेयम ॥ ओऔरामाचन पद्धति, रा० 2० 
दास, पृष्ठ २४। 

२--महाबल वायुसुतंमदह|मति प्रतप्तचार्मीकरचारु लोचनम्‌ । 
श्रीरामपादाब्जनिविष्टमानस ह्विषन्तक श्रीहनुमंतमीडे || थी रा० प०, पं० रा० ना० 
दास, एृ० २४ 

३--अर्चावतारोप्पिचदेशकालप्रकषेंही न. थ्ितसम्मवश्च । 
सहिष्णुरप्राकृतदेहयुक्त:पूर्णों ६चेकाघोन समाप्तकृत्य: ॥| ओ वै०म० भा०, भगवदाचाये 
पृ० १६८। 

४--स्यंव्यक्तश्चदैवश्च सेद्धोमानुषण्कच देशादौहिप्रशस्ते स वतेमानश्चतुरविषः ॥ 
वही, पृ० १६८। 

५--आह्ानासनाभ्या च पाधाध्यांचमनेस्तथा, 
सस्‍्नानवस्त्रोपवी तै शव गन्धपुष्पसुधूपके: । 
दीपनेवेच-ताम्बूल-प्रदक्षिण विसजनेः । 
षोडशोपचारैस्तमेतेरचेंत्‌ सदा सुधी ।। वही, पृष्ठ १६८ 

<--शरणेतिपदेनेवोपायस्तद्विय्रहो बुधेः । 
उपायाध्यवसायस्तु प्रपद्य इति वण्य॑ते ॥......। श्री वै० म० भा०, रामटहलदास, 
है 
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आनन्द्भाष्य का सत 


ब्रह्म--ब्रह्म शब्द से भगवान्‌ राम का ही बोध होता है। उन्हीं से विश्व 
की सृष्टि, स्थिति और लय सम्भव है। वे करुणा-सिन्धु, कल्याण-गुणाकर, 
तीनों लोक में परम-प्राप्य हैं | वेदान्त के वे ही प्रतिपाद्य हैं और भक्तगण उनका 
ही ध्यान करते हैं । “्रक्मशब्दश्चमदह्ापुरुषादिपदवेदनीयनिरस्ताखिलदोष- 
मनवधिकातिशयासंख्येयकल्याणगुणगण॒ भगवन्तं श्रीराममेवाह |?" श्रुतियों में 
सगुण-निगुण, साकार-निराकार, ज्ञान-आनन्द-बल-ऐश्वर्य-तेज-वीर्यादि अनन्तगुण- 
युक्त दिव्य मंगलविग्रह, स्वप्रकाश, चिज्ज्योतिःस्वरूप, स्वचिन्तनैक प्राप्य, 
जगज्जन्मादि हेतुभूत ब्रह्म का ही प्रतिपादन किया गया है, जो विद्वानों-भक्तो 
का जिज्ञास्य , शैय, ध्येय तथा प्राप्य है ।* आनन्दमाष्यः का निश्चित मत है 
कि जैपादिक अन्थो द्वारा अखिलहेयप्रत्यनीक ( समस्तदोषों का प्रतिद्वन्दी ) 
जगज्जन्मादिकारण, प्रधानादि श्रचिद्वस्तु तथा बद्ध-मुक्तादिरूपचेतन पदार्थों से 
विलज्षण, सर्वश्, सवशक्तिसम्पन्न, सत्यसंकल्प, समस्त कल्याणगुणात्मक, सर्वान्तरा- 
व्मभूत, निरंकुशैश्वय, चिन्त्य, दिव्यादूभुत-नित्य-निरबद्य, निरतिशब, ओऔज्वल्य, 
सौंदय, सौगंध्य, सौकुमायं, लावश्य, यौवनादि गुणनिधि, दिव्यरूप, पुएडरीक- 
दलामलायतेच्षण, पंस्त्रीक्लीवलक्षणयुक्त जड़चेतन के चित्त को मुग्ध करने 
वाले, परमपुरुषोत्तम श्रीरामाख्य ब्रह्म का ही प्रतिपादन किया गया है ।* 


कुछ लोगो का मत है कि वेदान्त का प्रतिपाद्य अद्वेत हे।* यह 
प्रपंचात्मक जगत ब्रह्म में अनिवचनीयरूपा अविद्या द्वारा परिकल्पित है ।* ब्रह्म 
अखर्ड, आनन्दमय एवं चिन्मान्र है।” किन्तु निर्विशेष ब्रह्म का ही ज्ञान कैसे 
हुआ १ यदि किन्हीं प्रमाणो द्वारा, तब तो वह सविशेष हो ही गया, और यदि 
प्रमाणातिरिक्तरीति से उसका ज्ञान हुआ तो ग्रामाणिको द्वारा यह अमान्य ही 


१--आन-न्दभाष्यम्‌, सं० रघुवरदास वेदान्ती, प्रक।० श्रीरामानन्दीयवैष्णवमह।|मन्डल,, 
सं० १६८६, ए० ४। 

२--वबवही, १०१०१, पृ० ४ । 

२-+वही, १-१-१६, ए० ७६ । 

४--वही, १-४, ४० ९७० । 

५-वही, १-१-१, ए० ६ । 

६-- «१०१, ए० ७। 

७--१-१-१, ६० ८ । 
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होगा | पडविध लिगो द्वारा भी वेदान्त का तात्यय अद्वेत नहीं है । 'नेह नानास्ति 
किचन? का केवल यही अ्रथ है कि द्र॒ष्टव्य ब्रह्म में नानात्व भेदलेश भी नहीं है 
ओर वहुस्यां प्रजायेयः को लेकर ब्रह्म के नानात्व को सिद्ध करना बालक्रीड़ामान्र 
होगी ।* अतः निखिलशक्तिविशिष्ट ब्रह्म ही सृष्टि के ग्रावकाल में अविभक्त नाम- 
रूप से सूद्म चिदचिच्छुरीर से स्थित था, अट्वितीय पद ब्रह्म के सजातीय--- 
विजातीय-स्वगतभेद्‌ शूज््यत्व की प्रतिष्ठा नही करता ।* मायापद अदभुत रचना- 
क्षमत्व का ही द्योतक है, अनिवर्चनीय अज्ञान का नहीं।* भावरूप अज्ञान 
श्रति-प्रतिपादित नंही है, प्रत्यकज्षानुमान से भी इसे नहीं सिद्ध किया जा सकता |* 
यदि यह अविद्या कायरूपा है, तो इसका का*्ण क्‍या है? अ्रविद्यातर इसका 
कारण नही हो सकता स्वयं अविद्या दी श्रपना कारण नहीं हो सकती आत्माश्रय- 
दोष प्रसंगवश । ब्रह्म भी इसका कारण नहीं हो सकता, विकल्पासहत्व से । फिर 
उपाधि-विशिष्ट ब्रह्म उसका कारण नहीं हो सकता, क्योकि अ्रविद्या के पूव 
उपाधि का अभाव रहता है, निरुपाधि ब्रह्म] किसी भी कार्य का कारण नहीं हो 
सकता ।* अतः समस्त श्रुति-स्मृतीतिहासपुराणादि के सामन्जस्थ से तथा 
उपपत्तिबल से भी ब्रह्ममीमासाशास्न का विषय विशिष्टाद्वेत ही ठहरता है, 
केवलाद्वेत नही ।* गुणेश कह कर श्रुति उसके सत्यकामत्व, सत्यसंकल्पत्वादि 
नित्यगुणों का वर्णन करती हे ।” 'ईक्वतेनशिब्दः से स्पष्ट है कि जगत्‌ का 
कारण प्रधान! नहीं, किन्तु सूक््म चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म हैं; और इस प्रकार 
सूदछ्म चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म तथा स्थूल चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म मं अभेद स्थापित 
किया गया है। 'सदेव सोम्येदमग्रग्मासीदकमेवाद्वितीयम! से अमभेद शब्द का भी 
चिद्चिद्विशिष्ट-परत्व ही तात्पय है | इस प्रकार सूकद्म चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म 
स्थूल चिद्चिह्विशिष्ट ब्रह्म का उपादान सिद्ध हो जाता हैं। इस प्रकार श्रुतियो 
मे ब्रह्म को जहा निगंण कहा गया हैं, वहाँ उसका तात्यय निद्धष्टगुण्राहित्य से 

१---९०१-१, ४० ६ । 

२--वही, ए० ११। 

३--वही, 9० १२ । 

४--वही, ए० १३ । 

५--वही, पृ० १३-१४ । 

६--वही, ए० १४-९५ । 

७--धही, ६० १५। 

झ८--वेही, ए० १६ । 
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ही हे--निर्गताः निकृष्ठाः सत्वादयः प्राकृताः गुणा यस्मात्तन्निगुणमिति व्युत्पत्ते- 
९ 
निक्ृष्टगुणराहित्यमेव निगुणत्वम्‌ । * 


३--इस प्रकार प्राकृत गुण रहित ब्रह्म “निग॒ण? शब्द द्वारा और दिव्यगुण 
युक्त ब्रह्म 'सगुण! शब्द द्वारा अभिद्वित किया गया है | निगुण का प्रतिपादन करने 
वाली श्रुतियाँ वस्तुतः अभाव द्वारा ब्रह्म के कल्याण गुणो की ही प्रतिष्ठा करती 
हैं| ब्रह्म को जहाँ अद्रेश्य, अग्माह्म आदि कहा गया है वहाँ उसका तात्पय, 
निम्नलिखित है ।* अद्ग श्य का तात्पय यह है किब्रह्म स्थूल बुद्धि द्वारा ृष्टिगत 
नहीं हो सकता, अतः वह लौकिक प्रत्यक्ष का अविषय है| ऋग्राह्म का तात्पय 
यह है कि ब्रह्म आकाशादि की भाँति अत्यंत सूक्ष्म तथा ग्राह्म है । अगोत्र का 
तात्पयं यह है कि ब्रह्म न तो अपने समान हितीय ब्रह्म का जनक है और न 
पुत्रपोच्रादिख्प उसकी कोई लौकिक परम्परा ही चलती है | अवर्ण का तात्पय 
यह है कि ब्रह्म ब्राह्मणादि अथवा नीलपीतादि वण रहित है, उसमें रूप का 
अत्यन्ताभाव नहीं है । प्रत्युत्‌ वह दिव्यरूप सम्पन्न है। अचत्तुश्रोत्रस का तात्यय 
यह है कि वह साधारण चक्षु-श्रोत्र से दृष्टिगत नहीं हो सकता | अपाशणिपादस 
का अथ यह है कि वह पाशिपाद से अपरतन्त्र गति वाला है। अव्यय से विविध 
विकार रहित तातपय है। भूतयोनि से तात्पयं यह है कि वह आकाशादि भूतो का 
कारण है। 'मनोमय: प्राणशरीरोभारूप: सत्यसंकल्प आकाशात्मा सर्वकामः 
सर्वगन्ध: सवरसस्सवमिदमभ्यात्तोडवाक्यानादरः? ( छा० ३-१४-२ ) की व्यख्या 
“आनन्दमाध्य? में सगुणत्व प्रतिपादक रीति से की गई है |* ब्रह्म सभी के 
प्राण का धारक होने से ग्राशशरीर है, अपग्राकृत दिव्यमंगलविग्रहवान्‌ होने से 
निरतिशय दीप्ियुक्त है, अ्रप्रतिहत संकल्पवाला होने से सत्यसंकल्प है, आकाश 
से भी सूक्ष्म होने से आकाशात्मा है, संपूर्ण जगत्‌ का कर्ता होने से सर्वकर्मा है, 
उसके भोग्यभोगोपकरणादि दिव्य है, अतः वह स्काम हे, अप्राकृत दिव्यगंध- 
युक्त होने से सवंगंध है; स्वभोगभूत निरवद्यनिरतिशयकल्याणरूपा सभी विद्याएँ 
उसके गन्धरस होने से वह सवरस है; प्राकृत शब्दस्परशंगन्ध से रहित होने से वह 
“अशब्दमस्पशमगन्धवत्‌? कहा गया है, उक्ति-रहित होने से वह अवाकी है, सम्पूर्ण 
कामों को प्राप्त कर उनके प्रति आदर के भाव से रहित होने से वह अनादर 
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है; परिपूर्णॉश्वर्य होने से ब्रह्मादि स्तम्बपयेन्त सभी वस्तुओं को तृशीकृत्य वह मौन 
है, अतः उसे अजल्पाक कहा गया । 


ब्रह्म सवंश है, स्वशक्तिमान्‌ है।' श्रीरामाख्यपरबह्म ही सत्य-शान-आनन्द- 
मय हैं ।* जीव आनन्दमय नहीं हो सकता ।* अनन्‍्तर्यामी , शब्द से ब्रह्म ही 
अमिहित किया जाता है।* स्वामी भगवदाचाय के मत से ईश्वर अखिलहेय- 
प्रत्यनीक, अनन्त (देशानवच्छिन्न, कालानवच्छिन्न, वस्तवनवच्छिन्न), सर्वान्तर्यामी, 
आनन्दज्ञानस्वरूप, ज्ञान-शक्ति-बल-ऐश्वय-वीय-तेज-वात्सल्य-शौर्य आदि कल्याण- 
गुणयुक्त, आश्रित जीवो के लिए वात्सल्य, सौशील्य, सौलभ्य, मार्दव और 
आजव आदि गुण तथा शौयं-पराक्रमादि विरोधि-दमन गुणो से युक्त है ।* 


ब्रह्म ही जगत्‌ का कारण है| 'सदेव सोम्य इदमग्र आसीत्‌? वाक्य में सत्पद 
से सूक्ष्म चिद्चिद्विशिष्ट ब्रह्म ही वाच्य है, जो स्थूल चिदचिद्विशिष्ट का कारण 
है | दूसरों के मत से केवल निविशेष ब्रह्म जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता, 
क्योकि सुख-दुःखादि भोक्तृत्व विकार तथा वेषम्य-नैध ए्य-अ्ज्ञत्व आदि अनेक 
दोषो से उसे दूषित भी होना पड़ेगा । किन्तु, जिस प्रकार रज्जु में सप॑ के भ्रम से 
उत्पन्न दुःख का लेश भी नही होता, अपितु रज्जु-सप से भिन्न द्रष्टा को ही 
दुःखादि होते हैं, उसी प्रकार कल्पित जगत्‌ की ब्रह्म में जगद्आ्रांति तथा तद्दैतुक 
संसरण नहीं उपपन्न होता, वरन्‌ उससे भिन्न द्र॒ष्टा मे ही | इस प्रकार श्रुति- 
स्वृति के प्रमाणों से सुख-दुःख के भोक्ता जगत्‌ का कल्पितत्व अनुपपन्न होता है | 
केवल ब्रह्म जगत्‌ का कारण भी सिद्ध नहीं होता, अतः अद्वितवाद ठीक नहीं |* 
प्रतिबिम्बवाद भी मान्य नहीं, सावयव पदाथ का ही प्रतिबित्र सम्भव है, आकाशा- 
दिवत्‌ निरवयव पदाथ का नहीं |” “सोडकामयतबहुस्यांप्रजायेयः इत्यादि सइस्रो 
श्रुतियों द्वारा यह स्पष्ट है कि ब्रह्म ने स्वकामना से ही जगत्‌ की सृष्टि की | 
वही इस जगत्‌ का अभिन्‍न निमित्तोपादान कारण है। परम पुरुष के अधीन 
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होने से अव्यक्तादे का जगत्कारणत्व कोई भी अथ नहीं रखता । अस्मान्मायी- 
सजते विश्वमेतत्तस्मिंश्चान्यों मायया सन्निरुद्धः ।? 'मायान्तुप्रकृतिविद्यान्मायिनन्तु- 
महेश्वरम! आदि श्र॒व्युक्तियों से स्पष्टतया ब्रह्म को मायाधीश कहा गया है। 
जगन्निर्माण में सत्वरजञतमोगुणमयी यह मायाशक्ति परमात्मा के अधीन स्वरूप- 
स्थिति-प्रवत्तितती होकर उनकी सहायता करती है।* जिस प्रकार जलान्तर्गत 
सूर्यादि का प्रतित्रिम्म जलगत बृद्धि-हास, शैत्यादि से असम्बद्ध होता है, उसी 
प्रकार पथ्वी-चक्षुरादि में अन्तर्यामी रूप से स्थित ब्रह्म का पृथ्वी चल्लुरादि के. 
वृद्धि-हास तथा तद्गत दोषों से कदापि सम्बन्ध नहीं रहता ।* आननन्‍्दसाष्य! में 
प्रकृति का विवेचन करते हुए सृष्टि के सम्बन्ध में अन्य दाशनिक मतो का बड़े 
विस्तार से परीक्षण किया गया है | सृष्टि-प्रकरण में हमें उसका उह्लेख करना 
है, अतः यहाँ विस्तार में नहीं पड़ा गया | यहाँ इतना ही पर्यात्त है कि इस ग्रन्थ 
में प्रकृति ओर मुक्तजीवो* (अज्मारुद्रादि) को भी जगत्‌ कारण नहीं माना गया 
है | खामी भमगवदाचाय के मत से “जगत्‌ का तीनों ही कारण ईश्वर है। सूक्ष्म 
चित्‌ और सूक्ष्म अचित्‌ विशिष्ट होकर तो वह उपादान कारण होता है। 
“हुस्यां-प्रजायेयः इस सकल्प से विशिष्ट होकर वह निमित्त कारण होता हे 
ज्ञान, शक्ति, बल, ऐश्वय आदि से विशिष्ट होकर सहकारी कारण होता है [?? 
( त्ररित्नी, पृष्ठ ३६ ) आनन्दभाष्य? में विभिन्‍न सूत्रों का विवेचन करते समय 
इसी मत का प्रतिपादन किया गया है |* ब्रह्म के अचिदंश से यह समस्त 
प्रपंच उत्पन्न होता है, किन्तु ब्रह्म तज्जन्य बिकारादि दोष से सर्वथा मुक्त रहता 
है, क्योकि 'सा्ञात्‌ ब्रह्म का परिणाम नहीं होता किन्तु श्रचिद्रप विशेषण द्वारा 
होता है। विशेषण द्वारा परिणाम होने से ब्रह्म परिणामी वा विकारी नहीं हो” 
सकता |... ... ...चिदचिह्विशिष्ट रूप से ब्रह्म को विकारी कहना हो तो उसमें 
कोई ज्ञति नही है ।* स्वामी भगवदाचाय ने सृष्टि-संकल्प-विशिष्ट ब्रह्म को ब्रह्मा, 
सृष्टि की स्थिति के संकल्पविशिष्ट ब्रह्म को विष्णु तथा सृष्टि के संहार के संकल्प. 
से विशिष्ट ब्रह्म को रुद्र कहा है |” 
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“आनन्दभाष्यः के मत से आकाश, प्राण," ज्योति, भूतयोनि- 
अछ्लर,” वेश्वानर,” बगुम्वाद्यायतन, भूमा,” पुरुष,” दहराकाश,* 
ग्ंगुष्ठमात्र' आदि शब्दों से उपनिषदो में ब्रह्म का ही ज्ञान कराया" 
गया है | 


“आनन्दभाष्य! के अनेक प्रकरणों में यह स्पष्ट कहा गया है कि जीव कभी 
आनन्दमय नहीं हो सकता, केवल परमात्मा ही आनन्दमय” है |* * इस सम्बन्ध 
में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि मुक्त जीवो को भी जगत्सृष्टयादि कर्मों में 
कोई अधिकार नहीं है |** प्राकृत शरीर के सम्बन्ध से जीव कर्मवश है, किन्तु 
अप्राकृत दिव्यशरीरयुक्त होने के कारण ब्रह्म कर्मानधीन है, श्रतः शरीरकृत 
सुख-दुःख आदि का अनुभव जीब को ही होता है, ईश्वर को नहीं ।* * “अंतः 
प्रविष्टाशास्ताजनानां? आदि उक्तियो से यह स्पष्ट है कि ईश्वर शरीरी और जीव 
उसका शरीर है, ईश्वर नियन्ता है और जीव नियम्य, स्वरूपस्थितिप्रवृत्तितया जीव 
ब्रह्म के अधीन, किन्तु-ब्रह्म से अभिन्‍न है; सर्वव्यापक ईश्वर अन्तवहिव्याप्त है । 
जिस प्रकार शरीर-शरीरी अभिन्‍न हैं तथा एक शब्द वाच्य हैं, उसी प्रकार “अहं 
ब्रह्मास्मः आदि ब्रह्मविद्या से यही प्रतीति उपपन्न द्वोती है | * इंश्वर स्वतन्त्र 
है, जीव परतंत्र; ईश्वर ज्ञानाश्रय है, जीव अज्ञानी; अतः “तयोरन्य: पिप्पलसा- 
दत्ति-अनश्नन्नन्‍्योडमिचाकसीति श्रुति द्वारा यह स्पष्ट हे कि जीव पुण्य-पाप रूप 
कर्म से परवश हो कर सुख-दुःख का उपभोग करता है, अ्पहतपाप्मा परमात्म: 
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में उसकी निबृत्ति ही मानी गई है।' ईश्वर गन्तव्य है और जीव गन्ता;* 
जिस प्रकार सवंगतवन्हिविद्युदादिरूप से मेघादि मे उपलब्ध होती है, उसी प्रकार 
स्वव्यापी भगवान्‌ अपनी असाधारण शक्ति एवं महत्ता से उपासकों की भावनाओं 
को पूर्ण करने के लिए दृग्गोचर भी हो जाता है--भावना-प्रकष से वह भक्तों के 
लिये दृश्यमान भी हो जाता है।* अतः यह सिद्ध हो गया कि श्री रामाख्यपर- 
ब्रह्मसवनियन्ता, स्व स्वामी, एवं सर्वशेषी हैं, उनसे भिन्‍न पदार्थ उनके शेषत्व 
को ही उपपन्न होते हैं।* अन्तर्यामी! परमात्मा ही है, जीव नहीं ।॥* 
'भूतयोनि? परमात्मा ही हैं, अन्य नहीं । “वैश्वानर? परमात्मा ही है, अन्य नहीं । 
“पुरुषोत्तम श्रीराम ही हैं, अन्य नहीं । द्युभ्वाद्यायतन? परमात्मा ही है, जीव नही। 
'भूमा? परमात्मा ही है, प्राणादि विशिष्ट जीवात्मा नहीं। अक्षुर'ः परमात्मा ही 
है, प्रकृति नही | “पुरुष” परमात्मा ही है, जीव नहीं। 'दहराकाश? परमात्मा ही है, 
जीव नहीं। मुक्त जीव भी दहदराकाश नहीं, क्योकि परमात्मा के ज्ञान एवं उनकी 
उपासना से ही जीव को उनका साधम्य प्राप्त होता है, जीव सभी अवस्थाओ में 
परमात्मा के ही अधीन है । “अंगुष्ठमात्र” पुरुष परमात्मा ही है; प्रपन्न जनो के 
मनोरथ को पूर्ण करने के लिए परंत्रह्म स्वेच्छुया चतुव्यृह रूप से जगत्‌ की 
रक्षा करता है, अतः सकपणादि रूपो मे उसका अवतार होता ही है ।* 


जीवो द्वारा जागरिताद्यवस्थाओं में किए गए दोष अ“अ्रन्तर्यामी”? होने पर भी 
ब्रह्म को सम्भव नहीं होते | 


त्िरत्ञी मे” भगवदाचाय ने ईश्वर तत्व का कुछ और विस्तार से विवेचन 
किया है| उनके मत से ईश्वर के ५ रूप हैं--पर, व्यूह, विभव, अन्तर्यामी और 
अर्चांबतार | द्विभ्ुज भगवान्‌ श्रीराम जी पर हैं, अवतारी हैं। वासुदेव-सकषण- 
प्रद्यग्न और अनिरुद्ध उनके व्यूह रूप हैं; वासुदेव में ज्ञान-बल-ऐश्वय-बीय॑-शक्ति 
आदि छुहो गुण रहते हैं, संकपण में ज्ञान और बल, प्रद्यम्न में ऐश्वय और बीय॑ 
तथा अनिरुद्ध में शक्ति और तेजादि गुण रहते है | 


१--५१-२-८, ४० १०२ । 

२--१-२-१२, ए० १०६ । 
२३२--१-२-१४, ३० १०७। 
४--१-२०१६, ए० ११२ । 
४७००>९०शू२२, १७-६९ ६३३ 
६--२०२-४४, १० २४६-५० । 
७--त्रिरत्नी, भगवदाचाये, १० ४२-४४ । 
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इन चार व्यूहो के अतिरिक्त केशव, नारायण, माधव, गोविन्द, विष्णु, 
मधुसूदन, त्रिविक्रम, वामन, श्रीधर, हृषीकेश, पद्मनाभ और दामोदर आदि. 
द्वादश व्यूह भी माने गए हैं। केशव, नारायण और माधव बासुदेव से उत्पन्न 
होते हैं; गोविन्द, विष्णु और मधुसूदन संकपंण से प्रकट होते हैं; त्रिविक्रम, 
वामन और श्रीधर प्रद्यग्न से तथा हृषीकेश, पद्मनाभ और” दामोदर अनिरुद्ध 
से प्रकट होते हैं | 


केशव का सुबर्ण समान रूप है श्लोर उनके चार चक्र है | नारायण श्याम- 
रूप है और उनके चार शख है। माधव का इन्द्रनीनमणि के समान रूप है 
ओर उनके चार गदाएँ: हैं | गोविन्द का चन्द्रसमान रूप है और उनके चार 
धनुष हैं | विष्ण का कमलकिंजलक के समान पीतरूप है और उनके चार हल 
हैं। मधुसूदून का कमल समान रूप है ओर उनके चार मुशल है | त्रिविक्रम का 
अग्नि समान रूप है श्रोर उनके चार खडग है | वामन का बालसूय के समान 
रूप है और उनके चार बज्र है| श्रीधर का श्वेत कमल समान रूप है और 
उनके चार पटिश हैं। हृषीकेश का विद्युत्‌ समान रूप है और उनके चार मुद्‌गर 
है | पद्मनाभ का सूर्य समान रूप है और वे पंचायुध-शंख, चक्र, गदा, पद्म, 
धनुर्वाण युक्त हैं। दामोद्र का इन्द्रगोप के समान रूप है और उनके चार 
पाश हैं ।* 


विभव (अवतार) के दो रूप है। साक्षात्‌ अवतार मुख्य और आवेशाबतार 
गोण माना जाता है। आवेश के स्वरूपावेश ओर शक्त्यावेश दो भेद हैं!--- 
परशुराम-भगवान्‌ के अवेशावतार हें; ब्रह्मा शिवादि शक्त्यावेश । आवेशावतार 
खरूपतः गौँण नहीं है, किन्तु भगवदिच्छा से गौण है। भगवान्‌ श्रीराम 
मुख्यतम विभव है, द्ृसिहावतार मुख्यतर विभव है ओर वामन-श्रीकृष्णादि मुख्य 
विभव हैं । 


अवतार दश हैं-मत्स्य, कूम, बराह, दसिह, वामन, परशुराम, श्रीराम, बल- 
भद्र, श्रीकृष्ण और कल्कि | अन्य अवतारों-ब्रह्मा, शिव, अग्नि, व्यास, परशुराम, 
अजन, कुबेर आदि-की उपासना वैष्ण॒वों को नहीं करनी चाहिए, क्योंकि ये सब 
अहंकार जीवो के अधिष्ठाता हैं। भगवान्‌ का अन्तर्यामी रूप सवत्र व्याप्त रूप 
ही है। श्रचावतार (प्रतिमावतार) में षडगुणुसम्पन्न भगवान्‌ का स्नान, भोजन, 
आसन, शयन आदि अचकाधीन रहता है | यह स्वयं-ब्यक्त, देव, सेंद्ध, मानुष' 
आदि चार प्रकार का होता है । 


हर रा.।नन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 
प्र, ब्यूह, हम / अन्तर्यामी और अ्र्चांबतार आदि पाच दशाओं में श्रीराम 
का सीता जी से कभी वियोग नहीं होता । 
सीता--रामानन्द जी के विचार--- 
दिक्‍्पालो के अद्भुत भोग-ऐश्वय तथा सम्पूण चित्रमय जगत्‌ जिनके 
कटाक्षो पर आश्रित है, जो शुम गुण सम्पन्ना हे, वात्सल्य को जो सीमा है, अनंत- 
विद्युत्‌ के समान सुषमा वाली, असीम क्षमा वाली, पद्माक्षी सीता जी ही भगवान्‌ 
- राम की प्रिया हैं |* नवप्रफुल्लित कमल के समान उनके नेत्र हैं, प्रणत जनो के 
लिए. कामघेनु के सहश उनके चरणकमल है, वे अशरणों की भी शरणदेती 
हैं: | चेतन और अचेतन समस्त जगत्‌ के जनक नन्दिनी ही रमण के आश्रय 
हैं ।* समस्त प्रप॑च के निर्माता ब्रह्मा के भी हेतु श्रीराम जी के चरणकमलो मे 
मनसा संलग्न, निर्भरता-परायण, विद्वानों ने अग॒त्वेन ही श्री व्याप्ति कही है।* 


श्री सीता जी के द्वारा ही रामचन्द्र जी की प्राप्ति होती है ।* महारानी सीता 
जी 'पुरुषकारभूता? है और वही उपाय भी है | बिना सीताजी के कृपाकटाक्ष 
के रामचन्द्र को प्राप्ति जीवी को नहीं हो सकती | रामप्रिया सीता अत्यन्त ही 
उदार है। 
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१ --ऐश्वर्य यदपागसश्रयमिंद भोग्यंदिगीरीज॑गच्चित्रचाखिलमद्‌ भुर्ते शुभगुणावात्सल्यसी- 
माचया । विद्युत्मजसमानकां तरमितज्ञाति.सुपद्मेक्षणा दत्तान्नोएइखिलसम्पदोजनकजा 
रामप्रिया सानिशम ॥॥ 
श्री बै० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० १ । 
२--विकचपट्मदलायतलोचना, प्रणतकाभ दुघाध्रिसरोरुह्मम्‌ । 
अशरण: शरण जनकात्सजे, प्रतिदनंभवतामनुचिन्तये ।। शऔीरा० प०, रा० ना० दास, 
पृ० १३ | 
३--रामायेतिचतुर्थन श्रियादेव्यास्तु सबंदा । चेतनाचेतनानांच रमणाश्रयतेय्थते । 
श्री बे० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० ४। 
४- भ्रथोच्यते निर्भरतापरैस्तेः ओव्याप्तिरद्धासवुधैरणुत्वतः । प्रपंचानेर्मातृविर|चिहेनुश्रीराम 
पादाब्ज निविष्टमानसः ॥| वही, पु० १७ । 
प--संतापुरुषकाराथी श्रीत्यनेनपदेन तु ...वही, प्‌०६। 
६--पुरुषकारपराविनिगद्यते सकमलाकमलाकमलप्रिया इयमसोकुशलैस्तदुपायतानू भिरुपाय- 
सुश््यपरेः परे: ।। वही, ए० १७ । 
७--अप्रमेयक्षपासिन्धुस्वरूपे रामसुप्रिये । सुप्रभातानिशासीते श्रीरामामिमुखी भव ॥ 
श्रीरु० प०, रा० 2० दास, ए० ३६ 


दार्शनिक-सिद्धान्त २५५ 


विकः 


आधुनिक रामानन्द-सम्प्रदायान्तगंत रसिक-सम्प्रदाय? में "सीता को बहुत 
अधिक प्रमुखता दी गई है| उनकी चन्द्रकला और चारुशीला दो प्रमुख सखियों 
की भी कल्पना की गई है और उन्हीं के आधार पर सखी-भावना का पूरा 
विस्तार किया गया है। इस सम्बन्ध में पीछे पर्याप्त कहा जा चुका है । 


जीव 


रामानन्द स्वासी का सत--श्रपने प्रिय शिष्य सुरसुरानन्द के तत्व 
'किम्‌ ?? प्रश्न का उत्तर देते हुए रामानन्द स्वामी ने जीव की सामान्य परिभाषा इस 
प्रकार दी है--जो सदैव एक स्वरूप में स्थित है, जो ईश्वर की अपेक्षा अश है, 
चेतन है, अज है, सवंदापराधीन (भगवद्धीन) है, सूक्ष्म से भी सूक्तम है, बद्धादि भेदो 
से भिन्न-भिन्न शरीरों मे भिन्न-भिन्न प्रकार का होकर भिन्न है, भगवान्‌ से परिव्यात्त 
शरीर मे जो रहता है, स्वकर्मानुसार फल भोगनेवाला है, भगवान्‌ ही जिसके सववेदा- 
सहायक है, अपने को कर्ता-मोक्‍्ता-समझने का जिसे अमिमान है, तत्व के जिज्ञा- 
सुझ्रो द्वारा जो जानने योग्य है, श्रेष्ठ विद्वान उसी को जीव कहते है ।* यह जीव- 
जश्ञानस्वरूप, आनन्दस्वरूप तथा ज्ञान और सुख आदि गुणोवाला, अगुपरिमाणु- 
चाला, देहैन्द्रियादि से भी अ्रपूष, परमात्मा का प्रिय, नित्य एवं स्वप्रकाश है।* 


भगवान्‌ शेषी और जीव उनका शेप है |* भगवान्‌ ही जीवो के स्वामी हैं, 
एकमाजन्न वही शेषी है, जीवो का एकमात्र मुख्य प्रयोजन भगवान्‌ का केंकय करना 
है।” जीव स्वतन्त्र नही है, वह सवंदा राम के परतन्त्र है ।” भगवान्‌ ही जीवो 


अनशन" 





१--नित्योज्शश्वेतनो ;ज:सततपरवशः सूक्ष्मतो उत्यन्तसूच््मों, भिन्‍नोबद्धादिभेदे:प्रतिकुणप- 
मसोनेकघासूरखियें: । । श्रीशाक्रान्तालयस्थो निजकृतिफलसुक्तत्सहायो ८मिमानी, जीव: 
संप्रोच्यते श्रीह॒रिपद सुमते तत्वजिज्ञासुवेध: ॥श्री बै० म० भा०, स० रामटहलदास, 
पृ०२। 
२--शानानंदस्वरूुपो-वगतिसुखगुणोमेनवेद्योी पशुमानो, . देहादेरप्यपूर्वोविविद्ितविविधस्त 
त्ियस्तत्सहायः ॥नित्योजीवस्तृतीयेन तु खछ पदतः प्रोच्यते स्वप्रकाशो, जिज्ञासूना- 
सदेत्यं शुभनतिसुमतेशाखवित्सज्जनानाम्‌ ॥ वही, ए० ४ ॥ 
२--मवाच्यो5ह रवाच्यायशेषभूतोरस्मि सवंदा,... ...वही, पु० ४। 
४--पदेन षष्ठेन मश्त्यनेनस्वस्वाम्यनन्याहकशेषतापि, समुच्यतेचेतनवाचिनातु तत्किकर- 
त्वेक प्रयोजनत्वम्‌ । | वही, पृ० ५ 
५--पदेननेनात्र तु पंचमेनसंप्रकथयते वे तदनन्यशेषता । प्रहेयमन्यार्थमथोखतंत्रता निवर्त्य- 
तेप्त- सतत स्वकीया । 
वही, पृ ० 
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के एकमात्र उपाय है।* अतः भगवान्‌ की प्रिना निहँतुक कृपा के जीव को 
मोंज्ञ नहीं मिल सकता। इसीलिये प्रपत्ति आवश्यक है ।* यह कृपा उसे 
प्राप्त होती भी है | फिर भी अनन्तगुणागार श्रीपति भगवान्‌ के प्रपन्न मुमुक्षु जनों 
के द्वारा आश्रय की गई सुन्दर प्रपत्ति के--विष्णु कृपा से प्रासव्य मोक्ष रूप-- 
फल में तारतम्य नहीं ही हे ।'* 

भगवान्‌ और जीव में अनेक सम्बन्ध है | स्वामी रामानन्द जी ने दोनो में 
पिता-पुत्र सम्बन्ध, रच्य-रक्षुक सम्बन्ध, सेव्य-सेबक सम्बन्ध, आत्मा-आत्मीयत्वसंबंध 
तथा भोग्य-भोक्तृत्व सम्बन्धादि ६ प्रकार के सम्बन्धों को स्वीकार किया है ।ऐ 

जीवो के मुख्यतया दो भेद हैं | बद्ध और मुक्त ।* 


बद्ध-जीव--अनादि कर्मों के समूह से नानाप्रकार के देह का अभिमानी 
जीव बद्ध माना गया है ।* बद्धजीव के भी दो भेद है। मुमुक्षु और बुभुक्षु ।” 
भगवान्‌ की निहंत॒ुक कृपादृष्टि से श्रविद्यादि दुष्टकर्मों की वासना की रुचि की 
प्रवृत्ति के सम्बन्ध से छूटने का प्रयास करने वाला जीव मुमुक्षु कहा जाता है ।* 
इसके विपरीत सांसारिक भोग की कामनावाले जीवो को बुमुक्षु कहते हैं।* 
मुमुक्षु जीव भी दो प्रकार के माने गए हे--शुद्धभक्त तथा चेतनांतरसाधन । 
अकाम अर्थात्‌ ज्ञानादि साधन हीन, स्मृति-भक्ति में निष्ठित, वेदोक्त वर्णाभ्रम 
कर्म के करनेवाले तथा उपासना-निरत भक्त शुद्ध भक्त कहे जाते है, ” और 


१--उपायार्थपरेणात्र त्वखण्डनमसोच्यते। उपायो हि मवाच्यस्यरवाच्यो रामएव च ॥ 
वही, ए० ५। 

२--कर्मप्रवाहेंण तु चेतनस्थ मग्नस्यससारमहाण वेचिरम्‌ । उपयहोसंसरतोष्वशस्य सा 
कृपोट्भवत्येव हरेरहेतुका ॥ वही, ए० १५-१६ ॥ 

३--मोक्षेमुमुक्षोनंहितारतम्यं फले ग्रपन्नस्यतुसत्पपत्ते: । अस्त्येव तद्विष्णुक्रपो पलम्ये पति- 
थ्रियो एनन्तगुणारंवं तम्‌ ।| वही, ए० १६ । 

४--वही, ए६० ७००७१ 

५--बद्धमक्तभमेदेन चेतनो5मन्यत्द्विधा । श्री वै० म० भा०, भगवदाचायें, पृ० १७४ 

६--अनादि+कर्मोत्करजातनानादेहामिमानी सुमतोथबद्धः ॥ वहीं, ए० १७४ 

७-बद्धामुमुक्तरिप्येव बुसुच्चुरिति च॒ द्विधा ॥ वही, पृ० १७४ 

८--सचाच्युता हेंतुकृपा कगक्षाहवियितराय्याभिरुचिप्रवृत्ते:। विमोक्‍्तुमिच्छुस्तु मुसुक्ुुरुकतः 
सबधत:प्राशसुसंमतो यम ।। वही०, १७४ 

६--तथैवसांसारिंकमोगमिच्छुब॑भुछ्तुरन्यः खलु कथयते ज्ञ: ॥ वही, एृ० १७४। 

१०--मुभुक्षवो इपिद्धि विधामहर्षिभि:प्रोक्ता अकामा स्मृतिमक्तिनिष्ठिता। वेदोक्तवणो« 
अ्रमकर्मकारियस्तृपासकादिय्रतिमेदभेदिता : ॥ वही, एृ० १७५ 
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स्व-अनुष्ठित कर्म विज्ञानादि समूह को ही प्रधान साधन स्वीक्वार करके किसी' 
उत्तम सम्बन्ध विशेष को प्राप्त होकर सदा मोक्ष में निश्चयवाले जीव दूसरे प्रकार 
के अथवा चेतनातरसाधन कहे गए है ।* 

मोक्ष परायण जीवा के भी दो भेद हैं--प्रपन्न ओर पुरुषकारनिष्ठ । अन्य 
सभी को छोड़ कर परम कृपालु, समर्थ, अविनाशी श्रीराम को ही प्राप्य और 
उनको ही उपाय समझ कर जो जीव सस्थित हैं, उन्हें प्रपन कहते है ।* 
पुरुषकारनिष्ठा वाले जन श्रीराम जी को स्वतन्त्रता का विचार करके कुछ संकुचित 
होकर, परमक्ृपालु आचाये को ही उपाय मान कर स्थित रहते हैं | 

प्रपनन्‍न जीव दो प्रकार के होते हैं :--छप्त तथा आत्ते ।९ हृप्त जीव उन्हे कहते 
है जो शरीर-स्थिति पयन्त स्वकर्मानुसार प्राप्त दुःखादि का भोग करते हुए! शरीर 
के अन्त में मोक्ष सिद्धि का निश्चय करके महाबोध एवं अत्यन्त विश्वासयुक्त 
रहते हैं ।* आत्तजीव वे हे जो संसूति को तत्लुण न सहन करते हुए भगवस्पाप्ति 
में अत्यन्त शीघ्मता चाहने वाले है ।* 


पुरुषकार-निष्ठ जीवो के भी स्वामी जी ने दो भेद किए हैं-- 
आचाये कृपा-मात्र-प्रपन्न और महापुरुष-सेवातिरेक-प्रपन्न ।* 


बद्ध जीवो का विवेचन समाप्त करते हुए रामानन्द जी ने स्पष्ट कहा है कि 
शुद्ध भक्त वही है जो भगवान्‌ के यश के श्रवण-कीत॑नादि में ही निष्ठा रखते 





१--ख्करमम वज्ञानचयाधिसाधन तथोररोक्षत्य हि वत्स कंचन । संप्राप्यसंबंधविशेषमुत्तम 
सदासवन्त्येव च मोच्षनिश्चया. ॥ वही, पृ० १७५ 
२--विहाय चान्यत्‌ परम॑ कृपानिधि प्राप्यंसमर्थ निरपायम्रीश्वरम्‌ | उपायमेतैषध्ध्यवसीय 
सुस्थता: ज्ञे या: प्रपन्‍्ना: सतत हरिप्रिया: ॥ वही, प० १७५०७६ 
३--पुरुषकारैकनिष्ठास्तु हरिस्वातंत्रयमेक्ष्य च। क्ृपाप्रचुरमाचर्यमत्रोपायमवस्थिता: ॥| 
वही, ए० १७७ 
४--अपन्नश्चापिदृप्त: स तथा चात्ते इति द्विधा--वही, पृ० १७७ 
५-- शरीर/स्थतिपर्यन्तमाद्योत्त्रेव यथो।चत ॥। प्राप्तदुःखादिभुजानः शरीरातेष्वसीय च। 
महावोधो ताविश्वासो मोज्ञासद्धिमर्वास्थत: ।। वही, ए० १७७-७८ 
६--अथान्यो5सहमा नस्तत्लुणमेवतु संख्ातम । तथैवभगक्ल्माप्तोसलरस्वांतउच्यते ॥ 
। चही, पृ० १७८ 
७--तै चाचार्यक्रपामात्रप्रपन्ना द्विविधा मताः । तथासेवा/तरेकग्रपन्नाश्वेतिसदासताम्‌ | 
बहा, एृ० १७७ 
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हैं। यहाँ अन्यन्मुमुक्षुवं केजो भेद नही कहे गए. हैं, उन्हें पूर्वोक्त में ही 
ए 
अन्तभंत समझना चाहिये ।* 


मुक्त जीव 


मुक्त जीबो के भी दो भेद आचाय रामानन्द ने स्वीकृत किए हैं: नित्य और 
कादाचित्क | * 


जो गर्भजन्मादि दःख का अनुभव करके सदा स्थित रहते हैं, ऐसे निरन्तर 
सीताराम के परमप्रिय हनुमदादि सिद्ध श्रेष्ठ पुरुष नित्यजीव कहे जाते हैं ।* 
नित्य जीवो के दो भेद हैं: परिजन और परिच्छुट । हनुमदादि परिजन कहे जाते 
हैं और किरीटादि परिच्छुद ।* 

कादाचित्क जीव भी दो प्रकार के होते हैं: भागवत और केवल ।* 

भगवत्परायण जीवों को भागवत कहते हैं ।* भागवत जीव भी दो प्रकार 
के माने गए हैं: एक तो वे जो भगवत्मोग्य-ऐश्वर्यादि के साज्षात्कार से उत्पन्न 
सुख के आश्रय हैं तथा नित्य भगवत्परायण होकर उनका ही ध्यान किया करते 
हैं।” दूसरे वे जो भगवत्गुणानुसंघानपरायण होते हुए कैंकयेपरायण 
होते हैं।' 

केवल जीव भी दो प्रकार के होते हैं: दुःखभावनैक परायण, और अनुभूति 
परायण | * 


(--अ्रवणादिमात्रनिष्ठा: शुद्धमक्ता: प्रकोतिता: । अन्त्भाव्यास्तत्रतत्रतथानुक्तामुझुक्षव: ॥ 
वही, ए० १७८ । 
२--नित्यकादाचित्क भेदान्मुक्त दविध्यमुच्यते ।...वही, ए० १७६ 
३--नित्या: कदाचित्तत्रापिसिद्धा, सुपुरुषा:नरा. ॥ गर्भजन्मादिदु:ख मेप्ननुभूय स्थिताः 
सदा | सीतारामप्रिया: शश्वत्ते हनूमन्सुखा मता. ॥ वही, ए० १७६ 
४--परिजना परिच्छुदा: नित्यमुक्ता अप द्विधा । मारुत्याद्ाा किरीटाया क्रमात्ते च- 
प्रकीर्तिता: ॥ वही, ए० १७६ । 
५--भागवता केवलाश्च कादाचित्का अपि द्विया ।...वही, ए० १८०। 
६--ततन्र भागवतावोध्या येतु तै मगवत्परा: ।...वही, पू० १८० । 
७--मगवत्मोग्यमृत्यादिसाज्षात्का रसुखाश्रया: । 
श्रीराममानसा नित्य॑ तदनुध्यान तत्परा: ॥ वही, ए० श८०। 
८--केचिट्युणानुसंघानपरा:कैकर्य॑तत्परा: । 
इत्थं महपिसि: प्रोक्ता द्विविधा भगवत्परा: ॥ वही, पृ० १८० । 
£ --द्विविधा: केवला वोध्या दुःखभाबवैकतत्परा: । 
आत्मानुभूतिपरमा इति|भोक्ता मदर्षिभि: ॥ वही, ए० १८१ । 
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जीव 


आनन्दभाष्य का मत--जीव नित्य और अनादि है। वह अपने 
कम का भागी होता है| अ्रतः शुभाशुभ कम के अनुसार उसे बन्धग्राप्ति भी 
होती है ।' इसीलिये जीवो के बद्ध, मुक्त और नित्य तीन भेद”होते हैं ।* कर्म 
परवश होने से जीव ही शरीर कृत दुःखादि का अनुभव करता है, ईश्वर नहीं । 
ईश्वर स्वतन्त्र है, जीवपरतन्त्र | ईश्वर ज्ञानाश्रय है, जीव अज्ञानाश्रय ।* जीव 
ईश्वर में गंतृ-गन्तव्य तथा मतृ-मंतव्य सम्बन्ध है ।* ईश्वर शेषी है, जीव उसका 
शेष | मुक्त जीव भी परमात्मा के अ्रधीन है ।* प्राण! और 'ज्योति! शब्द से 
ईश्वर का ही बोध होता है, जीव का नहीं । आकाश? भी परमात्मा ही है | 


जीव-ईश्वर म॑ वास्तविक भेद मानने से ही लौकिक-वैद्क व्यवहार, कमें, 
ज्ञान-भक्ति-योग-प्रतिपादक श्रुतियो, अथपंचक बोधक समस्त वेदान्त, स्छृतीतिहास- 
पुराण आदि सभी की साथंकता उपपन्न होती है । जीवरूप को काल्पनिक स्वीकार 
करने से यह सब असंगत सिद्ध होगे ।* जिस प्रकार पृथवी में अश्म, बच्र, वैदूय॑, 
इन्द्रनील, पदूमराग, आदि अनेक मणियो के रहते हुए! भी पृथवी का ऐक्य बना 
ही रहता है, उसी प्रकार अयमात्मा ब्रह्म', 'तत्वमसि? आदि श्रुतियों द्वारा ब्रह्म- 
जीव मे अभिन्‍नता भी स्थापित की गई है |” किन्तु आकाशादि की भाँति जीव 
की उत्पात नही होती, वह अविनाशी है, अनादि है| कुछ लोगो के मत से जीव 
कादाचित्क चैतन्य गुण वाला है, कपिलांद के मत से चिन्मात्र है, एक अन्यमत 
से ज्ञातृत्व मात्र ही उसका स्वरूप है। पहले मत के समथकों का कथन है कि 
नित्य चैतन्य में सुधुप्ति-मूच्छांदि में भी उसकी उपलब्धि अविकल होनी चाहिये, 
अतः कादाचित्क चैतन्य द्वी आत्मा का गुण है। किन्तु, आत्मा वास्तव में सबे- 
गत नहीं है, अशु ही है। जिस प्रकार शरीर के एक भाग में लगा हुआ चन्दन 





₹-आनन्दसाध्य १-१-२, ए०२५६ । 
२--वही, ४०७२ । 

३--१-२०२८, ४०१०२ । 

४० ९-२-०१२, ए०१०६ । 

अत १-२०२ ८, ए० १४२ । 
६--२-१-२२, पू० २१३ | 
७--२-१*०२३, ए० २९६ | 
८5+-१-२-२ १, पृ० २६४ । 
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समस्त देह में सुख उत्पन्न करता है, उसी प्रकार अगुजीव देहव्यापी सुखादिक का 
अनुभव करता है ।* 


हृत्स्थ होकर भी अणु जीवात्मा समस्त देह को व्याप्त करके स्थित रहता 
है | जिस ग्रकार दीपक एक देश में स्थित होकर भी समस्त शह को प्रकाशित 
करता है, उसी प्रकार आत्मा ज्ञान से समस्त देहव्यापी होकर उसकी बेदना आदि 
को जानता है ।* 


“एप हि द्रष्टा श्रोता मता बोद़ा कर्ता विशानात्मा पुरुष: आदि श्रुतियों से 
जीवात्मा का कतृत्व ही सिद्ध होता है। जीव अपनी बुद्धि से शुभाशुभ कर्म 
करता है ओर श्नन्‍्तर्यामी परमात्मा उनके अनुरूप ही स्वकीया अनुमति प्रदान कर 
जीबों को कार्य में सयोजित करता है । इससे परमात्मा में वैषम्य-नैध ण्यादि दोष 
नहीं आ जाते ।* 


यह जीव ब्रह्मांश है, जीव और ईश्वर दोनों ही नित्य है, दोनो में शरीर- 
शरीरी, उपास्य-उपासक, नियम्य-नियामक, भ्त्य-स्वामी, सज्य-सष्टा, रह्ष्य-रक्षक 
आदि विभिन्‍न सम्बन्ध भी हैं। साथ ही ईश्वर को निर्दोष मानने वाली श्रुतियों 
को सम्यक्‌ समाधान-व्याख्या भी इसी सिद्धान्त को स्वीकार कर लेने सेकीजा 
सकती है | श्रुतियों मे ईश्वर को जगत्कारण साना गया है--चिद्चिह्विशिष्ट ब्रह्म 
ही जगत्कारण है | ऐसा मान लेने पर विकारादि दोषों का अचिदंश में ओर सुख- 
दुःख भोक्तृत्वादि का चिदंश में पर्यवसान होने से ब्रह्म का निर्दोषत्व ही सिद्ध 
होता है | साथ ही सूष्टि की व्यर्थता भी सिद्ध नहीं होती | जीव की भुक्ति-मुक्ति के 
अथ में ही उसकी साथकता है। इस प्रकार जीव ब्रह्म मे व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध 
स्थिर हो जाता है। स्वरूप और स्वभाव से दोनो मे भेद भी सिद्ध होता है और 
साथ ही दोनों की श्रपृथकता भी सिद्ध होती है | अतः स्पष्ट है कि जोव ब्रह्माश 
ही है | प्रकृति जीव और ईश्वर में श्रुतियों ने उपयुक्त सम्बन्ध स्थापित कर 
परमात्मा मे सवक्षत्व, सवशक्तिमत्तत्व, निरवद्यत्व, नित्यत्व ही प्रतिपादित किया हैं | 
यह चिदचिद्वस्तु शरीरवाला ब्रह्म सूच्तम रूप स प्रलय म कारणावस्था मे स्थित रहता 
है | सृष्टिकाल में विभक्त नाम-रूप वाला होकर स्थूल चिदांचच्छुरीर घारणु कर 
कायावस्था म परिणत हो जाता है। उमयावस्थाओं म ब्रह्म समान ही रहता है | 


१--२-३-२५, ४० २६२५ | 
२--२-३-२७, ४० २६६ । 
३७>्ञा० मी०ठ २-२०४२ ., ए० र्छ्र्‌ । 
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सृष्टि के पूर्व एकल्व और विभागानन्तर नानात्व सुना जाता है। यह सूछ्म 
चिदचिद्वस्तु शरीर वाला कारण ब्रह्म तथा स्थूल-चिद्चिद्वस्तु शरीर वाला कार्य 
ब्रह्म सदैव ही ज्ञानशक्तिबलैश्वयतेजवीयसत्यकामत्वसत्यसंल्पत्वकारुण्यादि अनन्त- 
गुणयुक्त एवं अशेप दोषों से मुक्त स्थित रहता है। विकारादि *दोष, जैसा पहले 
कहा जा चुका है, श्रचिदंश में और सुख दुःख भोक्‍्तृत्वादि दोष उसके चिदंश 
में पयवसित हो जाते हैं ।* 

ब्रह्म के अंथ होने से ब्राह्मण-शूद्ध मे कोई अन्तर नहीं होना चाहिए, किन्तु 
ब्राह्मण को वेद में अनुशा और शूद्रादि को आज्ञा नहों दी गई | आनन्दभाष्य? 
का मत है कि जिस प्रकार एक ही अग्नि स्मशान के संसर्ग से परित्याज्य और 
यज्ञ के ससग से ग्राह्म होती है, उसी प्रकार ब्राह्मण-शूद्व का वेद में अनुज्ञा-परिहार 
पुण्य-पाप देह सम्बन्ध हेतुक ही है ।* 


परम पुरुष स्वकृपा से कम-परवश जीवों की भुक्ति-मुक्ति-सिद्धि के अर्थ 
तत्तत्पूर्व॑तनपुण्य-पाप कर्मानुसार नाम-रूपात्मिका देवनमनुष्यादिसख्पा सृष्टि का 
निर्माण कर स्वयं उनका नियन्ता एवं स्वतन्त्र रहता है तथा स्वप्रकाश चित्स्वरूप 
रह कर जीवो को कर्मानुगुण प्रवर्तित करता हुआ श्रन्तर्यामी रूप से स्थित 
रहता है| जीव कर्मपरवश, ईश्वर स्वतन्त्र है |रे 


स्वामी भगवदाचाय ने तिरत्नी में चित्त्व निरूपण करते हुए जीव को 
ज्ञानाश्रय, अजड़, अ्रणु, ईश्वर का धाये, ईश्वर का नियाम्य, ईश्वर का शेष, 
अचिन्त्य, सुखरूप, निरवयव, निर्विकार, कर्ता और भोक्ता, नित्य, अव्यक्त आदि 
विशेषणो से युक्त माना है।” उन्होंने जीवो के भेद का जो वर्णुन किया है, 
वह बहुत कुछ स्वामी रामानन्द के ग्रन्थ श्री वेष्णव-मताब्ज-भास्कर? से मिलता- 
जुलता है | फिर भी यत्र-तत्र कुछ विस्तार-सकोच मिल जाता है। यहाँ संक्षेप में 
मै उसका परिचय मात्र दे रहा हूँ।* 

१--२१-०३-४२ ४० २७५-७८ । 

२०--२-३-०४६, ४० २८० । 

३०-२३-२-१४, ए० ३१७ । 

४--त्रिरत्नी, भगवदाचार्य, पृ० ३-१४ । 

#-+वबेंही, प० १४-२०। 
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जीव 
| विनिमय कि निनिलिलि मिशन 
| । | 
बद्ध ॥ मुक्त नित्य 
हा 
| | है 
जरायुज अण्डज उद्भिज्ञ स्वेदज अयोनिज (ब्रह्मासनकादि ) 
हि मनन मिमी लि जद 
| 
शास्रावश्य शाख्रवश्य 
वन न अनिल निकल हे 
| | 
बुमुध्षु मुमक्षु 
| पा 
अर्थकामपरायण धर्मपरायण केवलैकपरायण गन 
ह रा आरा | 
देवतांतरपरायण भगवत्परायणु भक्त ग्रपन्न 
( ब्रह्मा-रुद्र-इंद्र-श्रग्नि (श्रीरामो जिन मिल मी 
आदि के उपासक) . पासक) | 
कप 
त्रेवगिकपर मोक्षपर 
__ | 
एकान्ती परमैकान्ती 
__ | 
|, 
ह्प्त आत्त 


स्वामी भगवदाचार्य के मत से जिस प्रकार आत्मा का स्वरूप नित्य, द्रव्य, 
अजड़ और आनन्दमय है, उसी प्रकार उसका ज्ञान भी नित्य, अजड़ और 
आनन्दरूप है | 
प्रकृति 


रामानन्द जी का मत--तत्वविद्‌ विकार रहित, सकल विश्व का 
कारण, एक होकर भी अनेक प्रकार से शोमित, शुक्लादि भेद से अनेक वर्णो 
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वाली, सत्व, रज, तम आदि गुणों का आश्रय, श्रव्यक्त प्रधान आदि शब्दों से 
अमिहित, स्वतन्त्र व्यापार हीन, परार्था अर्थात्‌ ईश्वराघीन रहने वाली तथा मह- 
तत्व और अहंकार आदि को उत्पन्न करने वाली सत्ता को ही प्रकृति कहते हैं ।* 
इस प्रकार प्रकृति की चतुदश विशेषताओं का उल्लेख करते «हुए रामानन्द जी 
ने संक्षेप में ही अपने प्रिय शिष्य सुरसुरानन्द के 'तत्वं कि ?? प्रश्न का उत्तर दे 
दिया है | उन्होने न तो इन विशेषताओं का विस्तार से कोई विवेचन ही ग्रस्तुत 
किया है और न्‌ प्रकृति सबंधी अपनी धारणाओं को अन्यन्न ही कहीं व्यक्त किया 
है | फिर भी प्रकृति की उपयुक्त परिभाषा से इतना तो स्पष्ट ही है कि उनकी 
धारणा इस संम्बन्ध में लगभग वही है जो सांख्य मे वशित है । 


सांख्य में प्रकृति को जगत्‌ का आदि कारण कहा गया हे, क्योकि पुरुष या 
आत्मन्‌ जगत्‌ का कारण नहीं हो सकता, बह न तो किसी पदार्थ का कारण है 
और न किसी कारण का काये।| अ्रण भी जगत्‌ के कारण नहीं हो सकते क्योकि 
मनस, बुद्धि और जीव तत्व जैसे सूक्ष्म पदाथ स्थूल अणुओ से उत्पन्न नहीं हो 
सकते | सांख्य की प्रकृति अ्रचेतन, अज्ञ, अज, एवं सूद्म होने के कारण सव्वब्याप्त 
एवं कारण रहित है | अतः संसार क्ली रचना उसी से संभव है । यह प्रकृति सत्‌, 
रजस, तमस आदि तीन गुणों से युक्त हे, और इन गुणों के ही कारण प्रकृति 
इस जगत्‌ को सृष्टि करती है | अव्यक्त और प्रधान इसी प्रकृति के ही नाम हैं । 
पुरुष के सान्निध्य मे आने पर ही प्रकृति महत्‌ , अहंकार, मनस्‌, पंचशानेन्द्रियां, 
पंच कर्मेन्द्रियाँ, पंच तन्मात्राएं तथा पच महाभूत आआरादि के क्रम से इस जगत्‌ 
को सृष्ठि करती है ।* 


यह प्रकृति ही माया के नाम से अभिहित की जाती है | माया से ही इस 
जगत्‌ की सृष्टि होती है। यह माया त्रिगुणात्मिका है | यह अचेतन, अज्ञा, 
नित्या, अजा, अविकृृत, विश्वयोनि, शुभा, एका; नानावर्णात्मका, त्रिशुणसुनि- 
लया, अव्यक्त शब्दामिधेया, निर्व्यापारा, परार्था, महदहमितिसू आ्रादि चतुदंश 
विशेषणों से युक्त है| गमानन्द जी ने इन विशेषणो का संकेतमान्र दिया है, 


५-० ल्ननलजन 5 ननकनककनन ० धन हिननगानताय “4/ल-गालननाभनकम+ 


/--पृष्टानामेकमाद त्रिकमपि अ्र॒णु तदभेदतोनामभेदेनित्याञज्ञाब्चेतना सा प्रकृतिरविकृष- 
तिर्विश्वयो नि:शुभेका । 
नानवर्णात्मकाजजा त्रिगुणसुनिलया व्यक्त शब्दाभिषेया, निर््यापारा परार्था 
महदइमितिसूरुच्यते तत्तुवविद्भिः ॥ श्री वैग्म०्भा०,--रा०ट०दास, पू० २ 
२-सैछ प्रापणवेपटा/ठप 0 क्‍चठाबा ?7/705099ए--$. (४4६८४ ९८ 
370 407977270+%9 0]97 |090॥9, पृ० २६६-२१४५ ! 
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विवेचन नहीं । उन्होंने कहीं भी प्रकृति को माया के नाम से अभिहित नहीं किया 
है | फिर भी सांख्य में जहाँ प्रकृति और पुरुष को दो स्वतन्त्र सत्ता मान कर उन्हें 
एक दूसरे से भी स्वतन्त्र कहा गया है, वहाँ रामानन्द जी ने इसे परार्था कह कर 
ईश्वर तत्व के अधीन ही स्वीकार किया है। इस प्रकार वे दूसरे शब्दों में रामा- 
नुज के ही सिद्धान्त का प्रतिपादन करते है । 


आनन्दभाष्य का मत--आनन्दभाष्य के मत से यह प्रपंच सत्य 
है | मायावाद में इस ग्रन्थ का रचमान्र भी विश्वास नहीं है | 'जिज्ञासाधिकरण? 
तथा शाज्त्रयोनित्वात्‌ःर आदि सूत्रों की व्याख्या करते समय अद्वेत मत का बड़े 
विस्तार से इस ग्रन्थ में खंडन किया गया है । इस ग्रन्थ के अनुसार आगम से 
ग्रज्ञान को भाव रूप नहों सिद्ध किया जा सकता |" अध्यास-बाद के स्वीकार कर 
लेने पर वेदशास्त्रों का भी ब्रह्म में श्रध्यास स्वीकार करना पडेगा, अतः अद्वेत 
बाद की भी सिद्धि नहीं हो सकेगी, क्योकि वेदान्त वाक्यो के भिथ्या हो जाने पर 
“तत्वमसि? आदि श्रुतियों से साधित ब्रह्म का अद्वैत भी मिथ्या हो जाता है, साथ 
ही ब्रह्म की सत्ता भी मिथ्या हो जाती है । अतः यह 'अध्यास”ः अनादरणीय 
ही है |? 

तत्तज्जीवानुगुणग॒ कर्म के अनुसार सत्य संकल्प भगवान्‌ भोग्य-भोग-स्थान 
भोगोपकरण शररीरेन्द्रिय समूह की रचना करता है|” इस जगत्‌ के कारण 
सगुण-निर्गंण पद से प्रसिद्ध श्रीराम ही हैं। “तदैक्नत बहुस्यां प्रजायेयः आदि 
श्रुतियां स्पष्टतया ब्रह्म को ही जगत्‌कारण सिद्ध करती हैं, प्रकृति को नही । 
क्योंकि चेतन होने से ब्रह्म मे ईद्वण सम्भव है, प्रकृति के अचेतन होने से उसमें 
यह सम्भव नहीं | प्रकृति ब्रह्म के अधीन होकर ही जगतकारण हो सकती है | 
'सदेवसोम्येदमग्रश्नासीत”, “अ्रस्मान्मायीस॒जते विश्वमेतत्‌? आदि श्रुतियों में सत्पद- 
वाच्य ब्रह्म प्रधान केद्वारा ही लोक की रचना करता हैं | इस प्रकार विकारादि 
दोषों का पयवसान प्रधान में ही हो जाता है, और ब्रह्म की निर्विकारता स्वतः 
सिद्ध हो जाती है ।* 


समस्त वेदान्त में ब्रह्म को ही जगत्कारण कहा गया है, प्रधानादि को नही | 
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बेदान्त में परमपुरुषाधि७ष्ठिता प्रकृति की दो अ्रवस्थाएँ कही गई हैं--कार्यावस्‍्था 
तथा कारणावस्था | अपनी अविभक्त नाम-रूपा कारणावस्था से मायी परमेश्वर 
विश्व का उत्पादन करता है । श्रुतियो में श्री रामाख्यब्र॒ह्म को ही जगत्कारण कहा 
गया है । अतः आनन्दभाष्य का यह स्पष्ट मत है कि सृष्टि के पूर्व सूक्षम 
चिद्चिद्विशिष्ट ब्रह्म कारणावस्था में रहता हे, सृष्टिकाल में वही स्थूल चिद्चिद्वि- 
शिष्ट होकर उपादानत्व को प्राप्त करता है ।* प्रलयावस्था में भी यह ब्रह्म सूक्ष्म 
चिद्चिद्विशिष्टाबस्था में रहता है | ब्रह्म जगत्‌ का उपादान और निमित्त दोनो 
ही कारण है। परिणाम विशेषणांश में उत्पन्न होता है, विशेष्य निर्विकार ही 
रहता है।'े | 


“आनन्दभाष्य? यह पुनः पुनः उद्घोषित करता है कि सवज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ , 
तअनवधिकातिशयानन्तकल्याणगुणगणविशिष्ट श्री रामाख्य ब्रह्म ही जगत्‌ के 
उत्पादक एवं रक्षक हैं ।? जिस प्रकार धघटादि नाम विकार केवल वाचारम्भणु 
हैं, मिट्टी ही सत्य है, उसी प्रकार जगदाकारविकार केवल वागालम्बन मात्र है। 
वस्तुतः चिदचिच्छुरीर वाला ब्रह्म ही सत्य है। अतः वेदान्त में असत्कायवाद का 
प्रसार नहीं, किन्तु सत्कायवाद का ही प्रतिपादन है ।* 


जिस प्रकार विभिन्‍न देव अपने सकल्प मात्र से वस्तुओं की सृष्टि अपने- 
अपने लोको मे करते हैं, उसी प्रकार परमात्मा भी अपने संकल्प से संसार का 
उत्पादन करता है।* जिस प्रकार लोक मे केवल क्रीड़ाथ ही राजादि कंदुक- 
क्रोड़ा करते हैं, उसी प्रकार अवाप्तसमस्तकाम ब्रह्म जगत्सृष्टि केवल लीलामान्र 
के लिए. करता है|” परमेश्वर जीवकृत पूर्व शुभाशुभ कम के श्रनुसार ही 
देवमनुष्याद की विषम सृष्टि करता है, तथा उसका सहार भी करता हैं। अ्रतः 
विषमता और संद्वार का हेतु कर्म ही है, परमेश्वर नहीं | जीव की सत्ता होने पर 
भी परजन्य के बिना जिस प्रकार अंकुर की उत्पत्ति नहीं होती, उसी प्रकार कम के 
रहते हुए, भी देव मनुष्याद्याकार वाली सृष्टि परमेश्वर के बिना उत्पन्न नहीं 
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हो सकती ।* प्रधान जगत्‌ का कारण नहीं हो सकती । क्‍योंकि गौ आदि द्वारा 
चरे गए. तृण का दूध में परिणाम परमेश्वर की प्रेरणा से ही होता है, प्रकृति 
द्वारा यह सम्भव नहीं, अन्यथा बली बर्दादि द्वारा चरे तृण से भी दूध निकल 
सकता था ।* फिर प्रकृति पुरुष के सान्निध्य में ही आकर सृष्टि रचना कर 
सकती है--श्रतः वह स्वतन्त्र नहीं | फिर निर्विकार निस्संग पुरुष का भोग तथा 
उसका मोक्ष भी संभव नहीं है। श्रतः सांख्य का मत असमीचीन है । 


परमाणुवाद भी सृष्टि की रचना का कोई तकंपूण सिद्धान्त प्रस्तुत नहीं 
करता | एक तो परमाणुवाद श्रत्यमूलक है, दूसरे जड़परमाणु चेतनकार्य के 
उत्पादक नहीं हो सकते |” वैशेषिक दर्शन परमाणुवों को अणु, नित्य, रूपस्प- 
शांदिमत स्वीकार करता है, ये दोनो ही गुण परस्पर विरोधी हैं, क्योंकि लोक में 
जो-जो पदार्थ रूपयुक्त हैं, वे-वे स्थूल एवं अनित्य हैं, रूपादियुक्त पटादि स्थूल भी 
हैं और अनित्य भी हैं ।* 

सौगत मत के अनुसार यह संसार समुदाय द्वयात्मक है। वाह्य समुदाय भूत- 
भौतिक रूपी है ओर आन्तर चित्त-चैत्तिकरूप । वाह्य समुदायों के परमाणु कारण 
होते हैं। उन्हीं के पंजीभूत होने पर वाह्मय जगत्‌ उत्पन्न होता है, आन्तर समुदाय 
के रूप, विज्ञान, वेदना, संज्ञा, संस्कार, आदि स्कंधपंचक काग्णु हैं। किन्तु यहों 
समुदायद्वय कारणवाद असंगत है, क्योकि कार्योत्पत्ति के पूर्व इनकी स्थिति 
च्शिक स्वीकार कर लेने से काय की ही हानि हो जाती है। अ्रसत्‌ एवं अभाव 
से भाव की उत्पत्ति स्वीकार कर लेने पर लौकिक-वैदिक व्यापारों से उदासीन 
बैठे हुए. व्यक्ति को भी ऐहिकामृुष्मिक सर्वार्थमिद्धि होगी, अतः वाह्माथ को 
क्षणिक स्वीकार कर लेने से वेभाषिक एवं सोत्रान्तिक मत म्रम मूलक सिद्ध 
होते हैं । योगाचार मत से भी सभी पदाथ ज्षणिक है| अतः यह कहना कि 
प्रथम वासना से ही सभी कुछ उत्पन्न हो जाता है, असंगत है। आलय-विज्ञान 
भी उनके मत से ज्षणिक है, अतः कारणीमभूत ज्ञान के क्षणिक मान लेने पर 
कार्य की उत्पत्ति असम्भव हो जायगी । माध्यमिक मतानुसार सब कुछ शून्य ही 
है, किन्तु सभी प्रकार से सब कुछ शूज्य एवं तुच्छ हैं, यह नहीं सिद्ध किया जाए 
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सकता | क्योंकि उन्ही के मतानुसार सभी प्रमाण तुच्छु एवं शुन्य सिद्ध होगे । 
अतः वस्तु व्यवस्थापना भी तो नहीं हो पायेगी | जगत्‌ की स्थिति भी शून्य नहीं' 
कही जा सकती । अतः: यह मत मान्य नहीं | 


जैन मतानुसार एक ही पदार्थ अवस्था-देशादि भेद से उत्व और असत्व 
दोनों ही है, किन्तु यह अनेकान्त बाद ठीक नहीं | एक ही वस्तु मे नित्यत्वानित्य* 
त्व, सत्वासत्व, वक्तव्यावक्तव्य आदि परस्पर विरोधी धर्मों की सम्भावना उचित 
नहीं । नित्य पदार्थों का प्रकारदय से भी अनेकांत सिद्ध नहीं होता। आत्मा में 
संकोच-विकासादि धर्मों की सत्ता स्वीकार कर लेने से बन्ध-मोक्षु की समस्या का 
सुलझाना भी कठिन हो जायगा | 


कापालिक एवं पाशुपत, नकुलीश, कालामुख आदि शैवमत में परसे- 
श्वर को जगतू्‌ का अधिष्ठाता स्वीकार किया गया है | किन्तु इस मत को मान 
लेने पर ईश्वर को निमित्त कारण बतलाने वाली श्रुतियों में सामनन्‍जस्य नहीं स्था- 
पित किया जा सकता | यह मत वेंद-विरुद्ध है | कुलालादि का उदाहरण देकर 
परमेश्वर को सृष्टि का अ्रधिष्ठाता भी सिद्ध नहीं किया जा सकता, क्योंकि ईश्वर 
अशरीरी है, अदृष्ट है, कुलाल शरीरी प्राणी है। शैवागमों में भगादि के 
ध्यान से संबंधित अनेक वेद-विरुद्ध चचाएं की गई ह। अतः यह घर्म उचित 


नहीं ।* 

पांचरात्र की 'परमकारणात्रब्रह्मभृताद्वासुदेवात्संकपणो नाम जीवो जायते 
संकर्षणात्पद्यम्न संशंमनो जायते तस्मादनिरुद्ध संशो5हंकारो जायते ।? उक्ति 
का केवल इतना ही तात्पय है कि प्रपन्न जनो के रक्षा पर ब्रह्म ही चतुव्युह 
रूप से अवतार लेता है। जीव अनादि है, अतः यहाँ जीवोत्पत्ति से तात्पय 
नही है ।* 

ईश्वर ने आकाश, वायु, तेज, आप, पथिवी, अन्न आदि की सृष्टि की: 
है।" उत्तत्ति में जो क्रम रहता है, प्रलय में ठीक उसका उल्टा होता है। 
लोक में भी प्रवेशानुरूप निष्क्मण नहीं होता, अपितु विपयेय से ही होता 


१--२-२-१८ से ३१, पु० २३४५-४२ । 
« २--२*२-३३ से ४५५ पृष्ठ ४४३-४५। 
३--२-२-३७ से ४१, पृ० २४७-४८। 
४--२-२-४२ से ४५, ४० २४९-५२ । 
४--२-३-१२ से १३, पृ० २५७ । 


श्ध्८ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


है। 'पथिव्यप्सु प्रलीयते आपस्तेजसि? इत्यादि श्रुतियाँ इसी मत का समर्थन 
करती हैं ।* 

भगवदाचाय * के अनुसार अचित्तत्व तीन प्रकार का है--शुद्धसत्व, 
मिश्रसत्व, सत्वशुज््य । शुद्धनत्व रजसू-तमस्‌ से रहित चन्दन, कुसुम, वस्त्र, भूषण 
आयुधादि पदार्थों को कहते है। ये शुद्ध सत्वमय नित्य एवं ज्ञानजनक हैं। 
मिश्रसत्व रजस और तमस के साथ मिल कर रहने वाले सत्व को कहते हैं | यह 
बद्धजीवों के ज्ञान और आनन्द का तिरोघान करने वाला है। इसे अशुद्ध सत्व 
भी कहते हैं| इसी को त्रिगुण तथा माया के नाम से भी अभिहित किया गया 
है। प्रकृति भी इसी को कहा जाता है । विद्याविरोधी होने से यह अ्रविद्या भी 
कही जाती है। चौोत्रीस तत्वों की सृष्टि इसी से होती है | प्रकृति प्रधान तत्व 
है| यह प्रधान, अव्यक्त नाम से भी प्रसिद्ध है। इसकी अविभक्ततम, विभक्ततम 
तथा अनक्ञलर तीन अवस्थाएँ है | तम को सूद्रमावस्था के निबृत्त हो जाने पर 
पुरुष ओर अचित्‌ मे विभाग करना जब कठिन हो जाता है तब उसे अक्लर 
कहते हैं। प्रकृति में शुणवैषम्य आने पर मदह्ददादि विकार उत्पन्न होते हैं | 
-अक्ृत्यवस्था में प्रकृति के रजस, तमस्‌, सत्वादि गुण अनुद्भूत रहते हैं, विकारदशा 
में उद्‌भूत । 

विकार उत्पन्न होने पर प्रथम महत्तत्व ( सात्विक, तामस, राजस ), फिर 
अहंकार ( वैकारिक, तेजस, भूतादि ) आदि उत्पन्न होता हैं। अहंकार से 
ही एकादश इन्द्रियों उत्पन्न होती है | प्राणो के साथ ही सभी इन्द्रियाँ बाहर 
निकल जाती हैं| इसी कारण इन्द्रियो को भी अशु माना गया है | 

भूतादि-तामस अहंकार से ( राजसाहकार सह कृत भूतादि संज्ञक तामस- 
अहंकार ) पंचतन्मात्राएँ ओर पंचभूत उत्पन्न होते हैं| कुछ लोगो के मत से 
सृष्टि की प्रक्रिया सप्तीकरण के ढंग की है | भगवदाचार्य के मत से वेद मे 
अिबृत्तरण का उल्लेख है | तेज, जल, पृथ्वी इन्हीं तीन से सृष्टि उत्पन्न 
मानी जाती है । 

मोक्ष 


रामानन्द जी का मत--भगवान्‌ के अनुग्रह से सांसारिक बन्धनों से 
छूट कर साकेतलोक को प्राप्त करके सायुज्य को प्राप्त हो जाना ही रामानैन्द 


१--२०३-१६, पृ० श्ण्य। 
२--बत्रिरली, भगवदाचाये पृ० २४-३१। 
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जी के मत से मोक्ष कहलाता है। उन्होने स्पष्ट ही कहा है--मुम॒क्षु और 
आत्मवान्‌ पुरुष सत्संग के प्रभाव से सासारिक सभी पदार्थों से निस्पुह्द होकर, सद्गुरु 
के आश्रयः से भगवान्‌ श्रीराम जी की प्रपक्ति--शरणागति--स्वीकार करके, 
समस्त प्रारूघ कर्मों का उपभोग करके, प्रपत्ति से अतिरिक्त अन्य कर्मों का नाश 
करके, सनन्‍्यास के द्वारा सवंकमस्वतन्त्र भगवान्‌ की परम अनुकम्मा से विनष्ट-मात्र 
ग्ैकर ( वह दैशिक ) भगवान्‌ के हार्द और उत्तम अनुग्रह के द्वारा प्राप्त सुन्दर 
सुषुम्ना नाड़ी के द्वार से निकल कर वहाँ से अचि-माग को प्राप्त होता है । अचि- 
मार्ग से अहर्माग को और अहर्मार्ग से देवपूजित द्ोकर अनेक दिवसो से पूर्य- 
माण पक्ष को प्राप्त होता है। वहाँ से अनेक उत्तमोत्तम सुखा की स्पह्ा से पथक 
होकर पक्ष से ६ मास वाले उत्तरायण को प्राप्त होता है | वहाँ से संव॒त्सर को 
संवत्सर से सूर्य को, सूय से चन्द्र को, चन्द्र से विद्युत को प्राप्त होता है। उन- 
उन लोको में देवो से पूजित होकर वह अमानव-मानव-भाव-शरीर से रहित 
पुरुष उस अचिरादि ब्रह्ममाग से भगवान्‌ के सनातन सर्वॉत्क्ृष्ट साकेत लोक को 
प्राप्त करके सायुज्य को प्राप्त होकर भगवान्‌ के साथ वहाँ सवथा आनन्द में 
विहार करता है ।* 


अन्यत्र भी स्वामी जी ने कहा है, जितेन्द्रिय होकर, आत्मरति को प्राप्त 
करके जो विद्वान उस भगवान्‌ श्रीराम जी की शरणागति का अवलम्बन करते 
हुए. इस मत का अनुष्ठान करेगे, वे परम-घ्थान नित्य-दिव्य साकेत-लोक को 
प्राप्त होगे |? * 
१-सत्सगतः सनू हि गतस्पृहो मुहु: श्रीशं प्रप्याथ युरोम्ु खादसो । 
कर्माखिल संपरिभ्ुुज्यचात्मवान्‌ प्रारब्धमेवं प्रहतान्यकम क. ॥। 
न्यासात्खतत्रेश्वरजात सददयानिलंनमायान्वय एवं देशिक: । 
हार्दोत्तमानगहलब्धमध्यसन्नाड़ाशुभद्वारवहिविनिरगंत: । 
मार्ग ततः सोचिरुपैत्तमुक्तकस्तथाचिषो पहो दिनत-सुराचित. । 
आपूर्यमाण विविधेस्तुवासरे: पक्षे प्रभूतोत्तमश्म विज्वर, ॥ 
पश्चादुदड मासम्रथोपडात्मकतस्माच्चसवत्सरमब्दतो पर विम्‌ । 
चन्द्र ततश्चन्द्रमसो प्थांवद्युतं स तन्नतत्राखिल देव पूजित: | 
पर पं सेवमुपेत्य नित्यममानवो बअह्यपथेनतेन । 
सायुज्यमेंव प्रतिलभ्यतत्र प्राप्यस्य सन्‍नदत तैन साकम्‌ ।। श्री वे० म० भा०, भगवदा- 
चाय, पृू० २०७-६ । 
२--जितेन्द्रिय:प्रपन्नस्तं बुध आत्मरतिहरिम। आप्नयात्परम' स्थानयोषनृतिष्ठेदिद मतम्‌ ।। 
बह, पूृ० २१० | 
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आत्माराम तथा उपाय के स्वरूप को जानने वाले सम्प्रदाय-रहस्याभिज्ञ विद्वान्‌ 
विरजा के पार कैवल्य है, ऐसा मानते है।* और भगवान को प्राप्त होकर संसार 
के ताप को हरण करने वाले अत्यन्त शीतल, अमृतसिन्धु मे स्नान करके वह 
धन्य पुरुष भगवन्‌ के कृपाकटाक्षु से कटाक्षित होकर आनन्द महासिन्धु में 
सम्मिलित एव न्लिमग्न होकर पुनः कभी मो वहाँ से नहीं लौटता है| 


रामानन्द-सम्प्रदाय मे भक्त को सायुज्यमुक्ति ही मिलती है, ऐसा विश्वास 
किया जाता है। 'श्रीरामाचनपद्धति? मे स्वामी रामानन्द जी ने कहा भी है कि 
ओ बैकुणठ में जाकर परत्रह्म से सायुज्य प्राप्त कर भक्त उनके ही साथ नित्य 
'क्रीड़ा करता है ।+ 


साकेत 

रासानन्द जी का मत--भगवान्‌ राम का दिव्यलोक साकेत के नाम से 
अख्यात है| सुषुम्ना, अचिमाग, अहर्माग, उत्तरायण, संवत्सर, सू्, चन्द्र और 
विद्युत्‌ आदि मार्गों से होता हुआ जीव यद्दी पहुँच कर विश्राम पाता है। यही 
उसे सायुज्य मुक्ति मिलती है । 

यह साकेत लोक अनेक सुरतरुओं से परिवृत्त एवं रत्नादि से सुसज्जित है | 
यहाँ करोड़ों सूथ के प्रकाश से युक्त हम का सिंहासन है, जिस पर अपने दिव्य 
परिकरो के साथ भगवान्‌ श्रीराम सुशोमित होते है ।* 


उस परम लोक को प्राप्त कर भक्त फिर इस ससार मे नहीं लौटता--नहों 
ही लौट कर आता है ।* 





१--आत्मारामैस्तथोपाय स्वरूपज्ञांनभिश्चते: । मतश्ञ विरजापार कैवल्यमिति मनन्‍्यते ॥ 
श्री वे० म० भा०, रामटहलदास, पृ० १८ । 
२--शीतान्तसिन्ध्वाप्लुत एबं धन्यों गतापरजह्मसुवी्ितोपथ | प्राप्यं महानन्दमहाब्धि- 
मग्नो नावतंतेजातु ततः पुन' स. ॥ श्री वै० म० भा०, भगवदाचार्थ, ए० २०६ । 
३--श्री बेकुरमुपेत्यनित्यमजर्ड तस्मिन्परअह्मण: । 
सायुज्यसमवाप्य ननन्‍्दति सम तैनैव धन्य: पुमान्‌ ॥ “श्रीरामाचन पद्धति, रामनारा- 
यणु दास, ए० ४ । 
४--साकेतं दिव्य लोकसुरतरुमतुलं॑ तन्ररत्नालिगभेम्‌ । हेमंसिंहासनं तच्छुभरुचिनिचय- 
भानुओटिप्रकाशम्‌ ॥ वाम पाद प्रसायाश्रित कलुषदर॑दक्षिणकुचयित्वा । 
जानुन्याधायदिज्ये रिपुदलदमने बाणचापेदधत्स:॥ रामः पाणिदयेन प्रतिभटमयद: 
पद्म गर्मारुणाक्षों । देवीभूषादिजुष्टो वितरतुजगतो शर्म साकंतनाथः ॥। 
श्रां बै० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० ४१ । 
५--श्री बे० म० भमा०, भगवदाचार्य, पृ० २०६ । 
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कहा गया है इस साकेत लोक के चतुर्दिकू विरजा नदी बहती रहती है, यह 
अत्यन्त निर्मेल जल की नदी हे । 

अष्टयामीय पूजा पद्धति के प्रवत्तक अग्रदासादि ने दिव्य साकेत लोक 
की जो कल्पना की है उसमें कनकभवन, सरयू, दिव्यकुंज, क्रीड़ास्थल, उपवन, 
रत्नपीठ, हाट आदि अनेक वस्तुओं का समावेश किया गया द्वे | अ्रष्टयामीय 
पूजा-पद्धति में मानसी ध्यान का बणणन करते हुए इस विषय पर विस्तार से 
प्रक्राश डाला गया है । आधुनिक युग में अयोध्या जी मे कनकभवन, प्रमोदवन 
आदि स्थल एवं मंदिरि-विशेष के नामी से यह अनुमान किया जा सकता है कि 
आंगारी रामभक्ति के अनुयायी कदाचित्‌ अयोध्या जी को शाश्वत साकेत लोक 
का अवतरित रूप ही मानते हैं, जिस प्रकार कृष्णुभक्ति-शाखा के कवि ब्रज को 
ब्रजलोक का अवतरित रूप मानते हैं। इस सम्बन्ध में कोई लिखित साहित्य 
उपलब्ध नही होता, फिर भी जिस ढंग से नये-नये स्थानों, मंदिरों, उपबनों का 
भावनानुरूप निर्माण होता जा रहा है, उससे यह अनुमान करना असगत नहीं 
कि साकेतलोक के अनुरूप ही श्री अयोध्या जी को सजाना रसिक-सम्प्रदाय के 
भक्तों का उद्देश्य है 


मोक्ष तथा साकेत धाम 


आनन्दभाष्य का सत--आनन्दभाष्य में मोक्ष को परमपुरुषानुभव रूप 
ही माना गया है ।* “्रह्मविद्ब्रह्े व भवतिः से मोक्षावस्था का ही प्रतिपादन किया 
जाता है। परम ज्योति परमात्मा को प्राप्त करके स्वआआानन्द रूप से स्थित रहने 
को ही कुछ विद्वानो ने मोक्ष माना है, दूसरी श्रुति का यह अथ है कि विज्ञान- 
घनजीव पॉचभौतिक शरीर का परित्याग करके परमात्मा में नष्ठ--लीन--हो 
जाता है--देवादि नाम-रूप का परित्याग कर देता है। किन्तु “निरन्जनः साम्यमपैति' 
में भेद घटित साम्य--न केवल साम्य अपितु परमसाम्य--ही मोक्षावस्था कहा 
गया है | नदी-समुद्र दृष्टान्त में भी भेदभाव मात्र विवक्षित है । अतः यह कहना 
कि श्रुति अमेद के पक्ष मे ही मत रखती है, सिद्ध नहीं होता।" भगवान्‌ के 
अनन्य भक्त को तो देहावसान के उपरान्त भगवान्‌ की ही प्राप्ति होती है, ऐसा 
स्पष्ट ही गीतादि में कहा गया है [* 





(६-० सा०, ६5६०१, ए० ४ । 
२-- १-९-१, ४० ८ । 
र२--१-१-२, पू० २६ | 
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सर्वकामुविनिमुक्तजीव शताधिक सुषुम्ना नाड़ी मार्ग से शरीर से निकल कर 
ब्रह्म लोक को गमन करता है, अतः यह सिद्ध हे कि ब्रह्मविदों की सद्यः मुक्ति 
नहीं होती, अपितु देवयानादि क्रम से ही होती है | कुछ लोगो के मतानुसार 
“अथमरत्योड्मृतो मवत्यत्र॒ ब्रह्मसमश्नुते” से यह तात्पय है कि जिस प्रकार घट के 
भिन्‍न हो जाने-पर उससे अवच्छिन्न आकाश महाकाश से मिलकर एकाकार हो 
जाता है, उसी प्रकार अज्ञान एवं तजह्जन्यकमंबन्ध के समाप्त होने पर विमृक्त- 
आत्मा जिस किसी देश भें भोग समाप्ति करता हे, उसी देश मे ब्रह्म क्‍्य को प्राप्त 
करता है, अचिरादि से उसकी गति नहीं होती, अतः सद्यः मुक्ति ही सिद्ध होती 
है ।* किन्तु उपनिषदो में प्राणविशिष्ठ जीवात्मा की देवयान से ही गति कही 
गई है | जीवब्रह्म में भेद श्रुति स्पष्ट ही मानती है। अतः यह स्पष्ट है कि 
उपासनादि द्वारा ब्रह्म-प्रसाद-प्राप्त जीव कर्मबन्ध से विनिमुक्त होकर ब्रह्मलोक को 
जाता है और वहाँ अपने स्वाभाविक अपदृतपाद्मत्वादिगुशविशिष्टसब्चिदानन्द 
रूप से ब्रह्म के समीप रहता है ।* “जक्ञन्‌ क्रीड़न? आदि श्रुतियो से स्पष्ट है कि 
जीव भगवान्‌ के ही समान भोगवान्‌ हो जाता है। इस प्रकार श्रुति परमात्मा को 
शेषी और जीव को उसका शेष स्वीकार करती है।* 

इस कमंभूमि मे जो लोग रमणीय पुण्य कर्म करते हैं, वे चन्द्रमएडल 
से अवरोहण करते हुए ब्राह्मणादि-योनि को प्राप्त करते है, जो कुत्सित पाप कर्म 
करते है वे शूकरादि कुत्सित योनि को ग्राप्त होते हैं । इस प्रकार श्रुति म॒ यह 
स्पष्ट ही प्रतिपादित किया गया है कि प्राक्तन कम-योग से पुण्य-पापरूप जन्मों 
की प्राप्ति जीव को होती है ।” इस सम्बन्ध मे सप्ततरकों की भी चर्चा की गईं 
है। चित्रगुप्तादि यम के व्यवस्थापको का भी प्रसगवश श्रुतियों मे बणन पाया 
जाता है । अतः यह सिद्ध हो जाता है कि दष्कृत शाली चन्द्रलोक गमन 
नहीं करते ।* 

“आनन्दभाष्य! में सुपुप्त्यादि अवस्थाओं पर भी प्रकाश डाला गया है | 
इस अन्थ के अनुसार परमात्मा ही जीव का साक्षात्‌ सुषध्त-स्थान है। अतः इस 
परमात्मा से हो जीव का आगमन होता है। जो सोता है, वही उठता भी है । 


१--१९-“९०२, ४० ३२-१२ । 
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मूच्छित में ज्ञान का अभाव होता है, अ्रत: मूच्छा जागरित-स्वप्नावस्था से 
भिन्‍न है । मूर्च्छा मरण भी नहीं है। मरश के उपरान्त अरचिरादि माग द्वारा 
ज्ञानी जीव ब्रह्म को प्राप्त करता है। उसे सुख-दुःख का भी अनुभव नहीं होता । 
लोक व्यवस्था के हेतु वसिष्ठादि जिन व्यक्तियों को ब्रह्मा नियुक्त करते हैं, उन्हें 
सुख-दुःख का भी अनुभव होता है। प्रारब्ध कर्म-बश अधिकार के सम्पन्न हो 
जाने पर वे भी ज्ञानोदयोपरान्त अचिरादि मार्ग से ब्रह्म को ग्रात्त करते हैं ।' 


विद्या से ब्रह्म-प्राप्ति होती है, अतः विद्योत्पत्ति के लिए, दिनोंदिन अग्नि- 
होत्रादि कर्मानुष्ठान करना चाहिए,, अन्यथा कल्मपमानस से विद्योत्पत्ति सम्भव 
नहीं ।* यदि भोक्तव्य पुण्य-पाप एक शरीर भोग्यफलक मात्र दो, तो 
शरीरान्त में ही ब्रह्म-प्राप्ति हो जाती है, किन्तु यदि बहुशरीर भोगफलक हो तो 
बहुशरीरान्त में ही ब्रह्म-प्राप्ति होती है ९ 


प्रथम वाणी का मन से संयोग होता है, लय नहीं, क्‍योंकि मन 
आहंकारिक है, प्राण श्राकाश का कारय है और प्राण शब्द की जल में लक्षणा 
करने में गौरव है ।* प्राण जीव से संयुक्त होकर उसके साथ तेज में सम्पन्न हो 
जाता है।* जीव के सहित प्राण तेज के सहित सबभूतों में संयुक्त होता है।* 
नाड़ी-प्रवेश के पूर्व अन्नह्मज्ञानी की भाँति ब्रह्म्षानी का भी उत्कमण होता है । 
अन्तर इतना ही है कि ब्रह्मज्ञानी सुधुम्ना नाड़ी से होकर मस्तक में से निकलता 
है और अब्रह्मशानी नेत्रादि मार्ग से | जब तक देश विशेष में जाकर भगव- 
व्पाप्ति नही होती है, तब तक देह-सम्बन्ध-रूप ससार बना हो रहता है--शरीर के 
छूटने के पूर्व ब्रह्मानुभव का नाम अमृतत्व है ।* ब्रह्मविद्‌ का भी क्रम मुक्ति में 
सूक्र्म शरीर के साथ सम्बन्ध रहता है। अ्चिरादि से गसन करते समय आत्मा! 


0. मन 
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चन्द्रमा के साथ वार्तालाप करता है।* ब्रक्मविद्‌ की उतृक़्ान्ति सूक्ष्म शरीर से 
कही गई है | मृत्यु के समय शरीर के किसी भाग में जो ऊष्णुता रहती है, वह 
सूच्म देह का ही धर्म है ।* विद्वान को शरीर-त्याग के समय में भी ब्रह्म-प्राप्ति 
हो जाती है| “तस्यतावदेवचिरं यावन्नविमोक्ये? इस श्रुति से यह स्पष्ट है। इसके 
पश्चात्‌ प्राण-वियोग भी सम्भव है | प्राणरहित का अचिरादि मार्ग से गसन और 
ब्रह्म-प्राप्ति दोनों नहीं हो सकते । अतः ब्रह्मप्राप्ति के पूर्व ब्रह्मज्ञानी के प्राण नहीं 
निकल सकते हैं ।* | 

ब्रह्मशानी का उत्करमण मूर्थन्य नाड़ी से होता है, उसका सूय-रश्मि के 
द्वारा गसन होता है और प्रकारान्तर ( रात्रि में भी ) से भी।” दक्षिणायन 
में भी मरने वाले ब्रह्मशानी को ब्रह्म-प्राप्ति हो जाती है | क्रम यो हे--नाढड़ी रश्मि 
प्रवेशोपरान्‍्त जोब अ्रचि, अहः, आपूर्य माणपक्ष, मास, संवत्सर, वायु, आदित्य, 
चन्द्रमा, वैद्युत, वरुण, ऐन्द्रलोक, धातुलोक, विरजा श्रादि को पार कर श्री 
साकेत लोक-द्वार पर पहुँचता है ।* यह अचिरादि परमात्मा द्वारा नियुक्त 
देवताविशेष हैं और ब्रह्मविदों के अतिवहन कर्ता हैं।* 

बादरि आचाये का मत है कि हिरिण्यगर्भ के उपासको को अचि- 
रादि हिरण्यगर्म तक ले जाते है, क्योकि हिरिण्यगर्भ परिच्छिन्न है, देश विशेष 
में रहता है। उसी की प्राप्ति के लिये गमन उपयुक्त है, स्वव्यापक परअह्म के 
एलिये गमन नही होता ।” हिरण्यगर्भ ब्रह्मलोक का अधिकारी है। इस लोक में 
गया हुआ जीव वहाँ ही विद्या प्राप्त करता है। जब महाप्रलय में ब्रह्मलोक का 
नाश हो जाता है तब उसी अधिकारी हिरण्यगर्भ के साथ विद्वान्‌ जीव भी हिरण्य 
गर्भ लोक से ब्रह्म को प्राप्त करता है।' बादरायण के मत से अ्रचिरादि 
प्रतीकोपासना न करने वालों को ब्रह्मप्राप्ति कराते हैं | जो जिसका उपासक है, 
उसको ही वह पाता है ।* 
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मुक्त जीवों के ऐश्वये--यह प्रत्यगात्मा इस शरीर से निक्ल कर परज्योति 
को प्राप्त कर अविद्या के आवरण से रहित स्वाभाविक स्वरूप के श्राविर्भाव रूप 
विद्याफल को प्राप्त करता है, कोई अपूर्व आकार की उत्पत्तिरूपफल नहीं 
पाता।* परज्योति को प्राप्त कर स्वरूप से निष्पन्न होने का तात्पर्य कम संबंध के 
सततराहित्य रूप मुक्ति से है। यही जीवात्मा का स्वाभाविक स्वृरूपाविर्भाव है ।* 
यह आत्मा स्वरूप से अपहतपापम॒त्वादि गुणवाला है, कर्मसंज्ञाबाली श्रविद्या 
से उसका स्वरूप तिरोहित हो जाता है, वह संसारी कहा जाता है। ब्रह्मविद्या के 
प्रभाव से इस शरीर के ऊपर उठ कर अचिरादि मार्ग द्वारा परज्योति को प्राप्त 
कर अ्रविद्या के तिरोधान से स्वरूप को प्राप्त कर वह मुक्त हो जाता है | 
मुक्तात्मा अपने को ब्रह्म से अविभक्त रूप में अनुभव करता है, क्योकि परज्योति 
को उपसंपन्‍न होकर उसका अविद्यारूप आवरण नष्ट हो जाता है और तब 
याथातथय रूप से वह अपने स्वरूप को जान लेता है ।* जेमिनि आचार्य के 
मत से प्रत्यगात्मा का स्वरूप और गुण से अपहतपाप्मत्वादिक ही स्वरूप सिद्ध 
होता है, विज्ञानमात्र रूपता अथवा उभयरूपता सिद्ध नहीं होती | 


ओडुलोमिके मत से आत्म चैतन्यमात्र रूप से आविभूत होता है।* 
बादरायण के मत से आत्मा को विज्ञानमान्र स्वरूप मान लेने पर भी उसमें 
अपहतपाप्मत्वादि प्रकरणगत गुणों का अविरोध ही रहता है।” बादरि 
आचाय के मत से मुक्त जीव को शरीरेन्द्रियो का अभाव रहता है।* जेमिनि 
शरीरेन्द्रियो का भाव स्वीकार करते हैं |* भगवान्‌ बाद्रायणु दोनो ही मतो-- 


शरीरेन्द्रियों के सहित तथा उनसे रहित स्वरूप--की स्वीकार करते हैं ।*” मुक्त 
जीव स्वप्नभोग से विलक्षुण लीलारस का अनुभव करता है | 
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परमात्मा की उपासना से मुक्त पुरुष कर्मबन्धन से मुक्त हो जाता है ओर 
देहान्तर में भी उसके ज्ञान की व्याप्ति रहती है | बद्ध जीवों को यह अधिकार प्राप्त 
नहीं होता ।* 


जगत्‌ की उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय करना; समस्त चेतनाचेतन के स्वरूप, स्थिति, 
प्रवृत्ति, भेद आदि को नियमित रखना आदि जो जगत्‌ के व्यापार हैं, उन्हें छोड़ 
कर, अविद्या के आवरण से छूट कर परमेश्वर का अनुभव करना ही मुक्त का 
ऐश्वर्य है। जगदीश्वरता तो परमपुरुष भगवान्‌ श्रीराम जी का असाधारण कम 
है।* समस्त श्रुति-स्वृतियों जगत्‌ को सृष्टि, स्थिति, लय आदि समस्त जगद्‌ 
ब्यापार ब्रह्म के ही बतलाती हैं। मुक्त पुरुषो का ब्रह्म के साथ भोग-मात्र का 
साम्य है, सत्यसंकल्प द्वारा मुक्त पुरुष का समस्त लोको में कामचारत्व 
होता है ।* 


ध्यानोपासनवेदनादि शब्दों द्वारा वाच्य परमपुरुष के सतत चिन्तन से युक्त 
भक्ति द्वारा भगवान्‌ की प्रसन्नता प्राप्त कर अचिरादिमार्गों से ब्रह्मलोक को प्राप्त 
मुक्त जीव की आवृत्ति नही होती है, वह पुनः यहाँ लौट कर नहीं श्राता । गीता- 
चाय ने भी अपने अनन्य भक्त की अनाइत्ति कही है। सम्यक्‌ रीति से भगवान्‌ 
के चरणो की उपासना करके जिसने सभी कामो को पा लिया है, वह पुनरावस्तन- 
जन्म-मरणु-के क्लेश से विमुक्त हो जाता है| परमकारुणिकभगवान्‌ श्री रामचन्द्र 
अपने लोक म॑ं लाकर फिर जीव को कभी नहीं लौटाते | अपने ग्राश्रित जनो की 
रक्षा के लिये तो उनकी प्रतिज्ञा ही है “अ्रप्यहंजीवितं जल्याम! | अतः परमपुरुष 
को उपसन्न जीव का पुनरावत्तन नहीं होता, यह सिद्धान्त है ।* 


भगवदाचाय के मत से* सायुज्य का ही नाम मोक्ष है, क्योकि सायुज्य को 
छोड़ कर शेष तीन स्वर्गादि के समान फलान्तर हैं। अन्यथा मुक्ति में तारतम्य 
प्रात्त होगा, जो सर्वथा अमान्य है। सायुज्य भोगसाम्य का नाम है | इसी को 
मोक्ष श्रथवा मुक्ति अथवा साकेत-प्राप्ति अथवा परमघाम-प्राप्ति अथवा भगवत्प्राप्ति 
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कहते हैं । जब सभी कमों की निश्वत्ति हो चुकी है, ब्रह्म साक्षात्कार हो चुका है, 
तो पुनः तारतम्य की सम्भावना कैसे हो सकती है ? अतः सालोक्यादि में जहाँ 
कही मुक्तिपद का प्रयोग है, वह गोण ओर भ्रान्त है । सिद्धान्त में ब्रह्म साम्या- 
पत्ति श्र्थात्‌ सवोश में ब्रह्म के साथ समता तो प्राप्त हो ही नहीं सकती, क्योंकि 
मुक्त जीवो को भी जगद्व्यापार और लक्ष्मी-विलास अत्यन्त असम्भव है | जब 
तक समस्त धर्मों की समता न हो तब तक ब्रह्म साम्यापत्ति नहीं कही जा सकती | 
अतः 'साम्यमुपैति? 'साधम्यमागताः? का श्रथ भोग-साम्य ही करना उचित है। 


पृष्ठ अध्याय 


भक्ति-पच्धति 
भक्ति 


रामानन्द स्वामी का मत 


मोक्ष के साधन के रूप में भक्ति--रामानन्द-सम्प्रदाय में भक्ति मोक्ष के 
प्रमुख साधन के रूप में स्थीकार की गई है | भक्ति के लिए आवश्यक है कि 
व्यक्ति सर्वप्रथम पंचसंस्कारों से संस्कृत होकर महाभागवत बन जाय और पुनः 
सीता-लक्ष्मण सहित भगवान्‌ राम के प्रति रागमय हो उठे ।* पंच संस्कारों के 
श्रन्तगंत मुद्रांकण, ऊध्वपड़ धारण करना, नामकरण, मंत्रजाप एवं तुलसी की 
कण्ठी पहनना आदि आते हैं ।* एक वर्ष तक शिष्य की परीक्षा करके गुरु को 
चाहिए. कि वह नियमतः अग्नि-पूजा करके तसचक्रादि ( शर-चाप भी) से 
उसकी भुजाओ को अंकित कर दे ।* इसी प्रकार गुरु शिष्य को ऊध्वंपुड् घारण की 
विधि से परिचित करावे, उसका दासान्त नाम रक्खे, उसे राममन्त्र प्रदान करे 
तथा गले में तुलली की कण्ठी को माला घारण करने का आदेश दे ।* इस 





१--एवं महाभागवतःसुसस्क्ृतो ओ रामभक्तिविदधालहनिशम्‌ | 
महेन्द्रनीलाश्मरुचे: कृपानिधे: श्रीजानकीलक्ष्मणसंयुतस्य ॥ और बे० म० भा०, रा० 
ट० दास, पृ० १०। 
२--तप्तेन मूले भुजयो:समकन शरेणचापेन तथोध्वपुण्ड्कमस्‌ । 
श्रुतिश्र॒ुतं नाम च म त्रमाले सरकार भेदा: परमार्थहेतव: ।| वही, भगवदाचाय्ये, 
पृष्ठ ११७ । 
३--परीच्र्यशिष्यसमुपासक गुरुवंष समस्यच्य च देवमस्निम्‌ । 
चक्रादिभि' हेतिवरे, र॒तप्तैदिने सुपुण.्ये नियत: सम'कयेत्‌ ॥ वही, रा० ट० 
दास, पृ० 8 । 
४--तथोध्वेपुंड” सुम्ृदाविधाय रामादिदास्यान्तमथो समुच्चरेत्‌ । 
मन्त्र तथैवोपदिशेद्धिधानतः मालांबरांताम्‌ तुलसी समुदभवाम्‌ ॥| वही, पृ० १० 
र्छ्य 


भक्ति-पद्धति २७६ 


प्रकार पंचसंस्कारों से संस्कृत हो कर भक्त को भगवान्‌ के मंगलप्रद दिव्य जन्म, 
दिव्यकर्म और नामो का उच्चारण करना चाहिए ।* 


भक्ति की व्याख्या--भक्ति की इन आवश्यक भूमिकाश्रों का उल्लेख करके 
रामानन्द जी ने भक्ति की विशेषताओं का भी उल्लेख किया है। उनके श्रनुसार 
विद्वदर्य परमभक्ति-रस-रसिक महर्षियों ने अनन्यभाव से तत्परता के साथ सर्वदा 
पुनः-पुनः छुल, कपट, प्रप॑च आदि से रहित परमात्मा ( श्रीराम जी ) की सेवा 
को ही भक्ति कहा है ।* अतः यह स्पष्ट हो जाता है कि स्वामी जी ने उसी 
भक्ति मार्ग का अवलम्बन किया है जिसका प्रतिपादन महाभारत, नारदभक्ति सूत्र, 
भागवत आदि अन्थों में उनके पूर्व किया जा चुका था। नारद पाँच-रात्र में 
सर्वोपाधिविनिमुक्त भगवान्‌हृषीकेश की सेवा को ही भक्ति कहा गया है ।रैं 
शांडिल्य सूत्र में भी भक्ति को ईश्वर में 'परानुरक्ति? कहा गया है ।* 


आगे चल कर स्वामी जी ने भक्ति की और भी स्पष्ट व्याख्या की है। वे 
कहते हैं--विवेक आ्रादि से जिसकी उत्पत्ति होती है, यमादि जिसके आठ अंग 
है, तैलघारा के समान निरन्तर स्मृति-संतान-रूपा भगवान्‌ में जो अनुराग है, वही 
पराभक्ति है ।* नारद भक्ति सूत्र में इसी मत का पोषण किया गया है । भक्ति 
को प्रेमस्बरूपा कहने के साथ ही लेखक ने उसे अमृतस्वरूपा भी कहा है, जिसे 
पाकर मनुष्य सिद्ध हो जाता है, अमर हो जाता है, जिसकी प्राप्ति से व्यक्ति के 
मन में और कोई कामना शेष नहीं रहती, न उसे किसी प्रकार का शोक ही 
रहता है, वह न किसी से द्वेषर करता है ओर न किसी से अनुराग । वह तो भक्ति 
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१--चृतोध्वे पुण्ड्रस्तुलसी समुद्भवा दधच्चमालाममलों हि कंठतः । 
सज्जन्मकर्माणि हरेरुदाइरेट्‌ गुणाश्च नामानि शुभप्रदानि । 
वही, भगवदाचार्य, पू० १०२ । 
२--उपाधिनिमु क्तमनेकभेदा भक्ति: समुक्ता परमात्मसेवनम्‌ | अनन्यभावेन महुमु हु: 
सदा महरपिभिस्ते: खलु तत्परत्वतः ॥ ६३ ॥ श्री बै० म० भा०, स० प० रामटहल- 
दास, पएृ० १०। 
३--सर्वोपाधिविनिमु क्त तत्परत्वेन निम लम्‌ । हषीकेश हषीकेशसेवनम्‌ भक्तिरुच्यते ॥ 
नारदपांचरात्र 


४-शान्डिल्य सूत्र--“सा परानुरक्तिरीश्वरे ।! 
५--सा तैलधारासम संस्मृति-संतानरूपेशिपरानरक्तिः । भक्तिविवेकादिक संप्तजन्या, 
तथायमाण्यष्ट सुब्रोधकागा ॥ श्री वै० म० भा०, रा० 5० दास, पु० १० । 


र्द्ध० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


को पाकर उन्मत्त हो जाता है, स्तब्ध हो जाता है, आत्माराम हो जाता है। यह 
अक्ति कामनायुक्त नहीं है, क्योंकि वह निरोधस्वरूपा है ।' 


इस प्रकार रामानन्द जी ने भक्ति की जो व्याख्या की है, उससे उसकी 
निम्नलिखित विशेषताएँ ज्ञात होती हैं :-- 
क--भक्ति परमात्मा के प्रति अनुराग को कहते हैं । 
ख--इस अनुराग में अनन्यता आवश्यक है । 
ग--भगवान की सेवा करना ही वस्तुतः उनकी भक्ति करना है | 
घ--तैलघारा के समान ही भगवान्‌ का ग्रतित्षण स्मरण करना भक्ति की 
सबसे बड़ी विशेषता है । 


विवेक से यह भक्ति उत्पन्न होती है और यमादि इसके आठ अ्रग हैं। 
चस्तुतः प्रपन्न जन यदि उत्तम रीति से कर्मयोग, शानयोग और भक्तियोग में किसी 
एक का भी अनुष्ठान करे तो उन्हे मोक्ष मिल सकता है।* इस प्रकार अन्य 
मार्गों से भक्ति का कोई विरोध स्वामी जी को मान्य नहीं है। कर्म मार्ग, शान- 
मार्ग और भक्तिमार्ग वस्तुतः एक ही सत्य को पाने के तीन भिन्न-भिन्न पथ 
मात्र हैं । 


भक्ति के प्रकार--भक्ति के सामान्यतया दो भेद किए गए. हैं : गोणी 
आऔर परा | गौणी के भी वेधी ओर रागानुगा दो भेद किए! गए हैं | कभी-कभी 
वैधी भक्ति मर्यादा भक्ति के नाम से अभिहित की जाती है । विद्वानों ने गौणी 
को साधन भक्ति और परा को साध्यभक्ति भी कहा है। श्रीमद्भागवत्‌ में भक्ति 
के ६ प्रमुख भेद बतलाए, गए, हैं | श्रवण, कीत्तन, स्मरण, पादसेवन, अचन, 
चन्दन, दास्य, सख्य तथा आत्मनिवेदन | * 


१--अथातोभक्ति व्याख्यास्याम: । १ । सात्वस्मिन्‌ परमग्रेमस्वरूपा । २। अमृतस्वरूपा 
च ॥३॥ यललब्ध्वापुमान्‌ सिद्धों भवति, अम्ृतोी भवति, तृप्ती भवाति ॥४॥ यत्प्राप्य न 
किंचिद्वांडति, न शोचति, न द्वेष्टि, न रमते, नोत्साही भवति ।५। यज्शालवामतो 
भवति स्तब्धोभवति आत्मारामों भर्वात । सा न कामयमाना निरोधरुपत्वात्‌ ॥ 
नारदमक्तिसूत्र । 
२--भवन्त्युपायान्तरणव सर्वे स्वातत्रयतों मुक्तिपदप्रदास्ते । सुकम स्वेदनभक्तियोगा:प्रपत्ति 
निष्ठे: समनुष्ठितासु ॥ श्री वै० म० भा०, भगवदाचार्य, ए० १५५। 
३--शअवर्ण कीत्तेन विष्णेः स्मरणं पादसेवनम । अचेनंवदनंदास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌ ॥ 
भागवत, सप्तम स्कप, अध्याय ५, श्लोक २३ । 


भक्ति-पद्धति र्ष१ 


रामानन्द स्वामी ने भागवत द्वारा निर्धारित भक्ति-पथ का ही अवलम्बन किया 
है। उन्होने स्पष्ट ही कहा है : उदारकीर्तिभगवान्‌ के श्रवण, कीत्तन, संस्मरण, 
पदश्रिति, समचन, वन्दन, दास्य, सख्य और आत्मापंण को ही नंवधाभक्ति कहा 
गया है।' आगे चल कर उनके द्वारा प्रवर्तित सम्प्रदाय में प्रेमाभक्ति पर भी 
बल दिया जाने लगा और नाभा जी के समय में तो भक्तगण “भक्ति दशधा के 
आगर? भी होने लगे थे | कहा गया है कि नाभा जी के समय से ही रामानन्द- 
सम्प्रदाय में श्ंगार का भी प्रवेश हो गया था | फलस्वरूप आज इस सम्म्रदाय के 
अन्तर्गत माधुय-भक्ति के उपासको का एक स्वतन्त्र रसिकसम्प्रदाय ही बन गया है । 


रामानन्द जी ने नवधाभक्ति के एक-एक अंग का आगे चल कर विवेचन 
भी प्रस्तुत किया है। श्रतः यहाँ हम रामानन्द-सम्प्रदाय की भक्ति के अ्रन्य 
आवश्यक अंगों का विवेचन करने के उपरान्त ही नवधा भक्ति का भी विवेचन 
प्रस्तुत करेंगे | 

रामानन्द स्वामी जी के मत से भक्ति के दो प्रमुख एवं आवश्यक अंग हैं; 
प्रपत्ति और न्यास | भगवान की निहंठुक कृपा को प्रपत्ति और स्वप्रवृत्ति की 
निबृत्ति को न्यास कहा गया है | 


भक्ति के दो प्रमुख अंग--प्रपत्ति ओर न्यास 


प्रपत्ति--रामानन्द स्वामी के मत से मुमुक्षुवो का भगवान्‌ की शरण में 
चले जाना ही श्रेयस्कर है, क्योकि वे परमदयालु एवं उदार हैं तथा उन्हें किसी 
भी प्रकार के क्रियाकलाप की आवश्यकता नही है ।* जीव असहाय है, अतः बिना 
भगवान्‌ की कृपा के वह ससार-सागर से पार नही हो सकता, अनन्त कर्म-प्रवाह 
के द्वारा इस संसार महासागर में चिरकाल से ड्डबते हुए, अ्रस्वतन्त्र चेतन जीव के 
ऊपर प्रभु की निर्हेतुक कृपा अवश्य उत्पन्न होती है। रे 


१--उदा रकीत्तें: श्रवण च कीत्तंन हरेमु दासस्मरणं पदश्रिति: । 
समर्चन वन्दनदस्यसख्यमात्मापंण सा नवधेतिगीयते ।। श्री वे० म० भा०, रा० 2० 
दास, ४० ९० । 

२--प्राप्तु परासिद्धिमर्किचनोजनो छ्विजातिरिच्छज्छरण हरिं ब्रजेत्‌ । पर दयालस्वगुणा- 
नपेक्षितक्रियाकलापादिकजातिबन्धनम्‌ । ओऔ वै०म०भा०, भगवदाचार्य, पृू० १७३ । 

३--कर्मप्रवाहैणतु चेतनस्यमग्नस्य ससारमहाण॑वेचिरम्‌ । उपर्यहोससरतोष्वशस्य सा 
कृपोट्भवत्येव इरेरहेतुका । शी वे०म०भा०, रा०८० दास, ए० १५-१६ 


श्धर रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रपत्ति क्‍या है ! 


श्रेष्ठ विद्वानों ने कृपासिन्धु, परमकीर्ति सम्पन्न, अचिन्त्य वैभववाले भगवान्‌ 
श्रीराम ( विष्णु ) की अन्य के कष्ट के प्रति असहनशीलता को ही दया कहा 
है ।* भगवान कर जीवों पर पुत्रवत्‌ स्नेह है। वस्तुतः भगवान्‌ अपने स्वजनों के 
तो पातकों पर दृष्टिपात तक नहीं करते और आचारयों के मत से यही उनका 
वात्सल्य है।'* इसीलिए मुक्ति की कामना वाले तथा अपने पापों से निद्ृत्त हो 
जाने की इच्छावाले पुरुषो को चाहिए. कि वे अपने सभी शुभक्रर्मों को भगवद- 
पं॑ण कर दें तथा नैवेद्य आदि को भगवान को अर्पित करके ही भोजन करें | 
इससे वे संसार-भय से मुक्त हो जायेंगे ।* भगवान्‌ की इस निहँतुक कृपा के 
सभी अधिकारी हैं :--ऊंच-नीच, धनी-निधेन आदि | वहाँ कुल-बल, काल और 
दिखावट की कोई आवश्यकता नहीं ।* 


प्रपत्ति के भेद--प्रपत्ति के सामान्यतया ६ भेद किए गए: हैं| अनुकूलता 
का संकल्प, प्रतिकूलता का त्याग, रक्षणविषयक विश्वास, गोप्तृत्ववरण, आत्म- 
निज्षेप और कार्पश्य ।” यह प्रपत्ति पुन कायिकी, वाचिकी और मानसी आदि 
भेदों में विभकत की गई है, और इनमें से प्रत्येक के गुणों के अनुसार ३-३ भेद 
किये जाते हैं |* साष्टांग प्रणाम करना और शरीर पर भगवदायुधों का धारण 


१--दयान्यदु:खस्यनिगदते बुधेरप्राकृतेस्तैरसहिष्णुतास्तुता । कृपामहाब्धे: समुदारकीतें: 
विष्णो रचिन्त्याखिलवेभवस्य ।। वही, पृ० १७ 

२--इ८टं वात्सल्यसिधोश्चवात्सल्यं दोषभोगिता। नित्य समुच्यते तज्ज्ञ :सदाचारपरायणे:।। 

अथवा 

विभोश्चवात्सल्यमहाणंवस्य, वात्सल्यमिष्: खलुदोषभोगिता। समुच्यतेतैन भिरस्वतत्नो : 
सदासदाचारपरायणेनरै: ॥ श्री वै०।म०भा०, रा० 2० दास, पृ० १६ । 

३--शुमानिकर्मारिण समरपेयेत्सदा रामाय भक्त्यं च निवेबभच्तयेत्‌ू। अहदिंव॑ वीतमय: 
समुत्तम॑ विमुक्तिधी: स्वाघनिवृत्तिकामन: ॥ श्री बे० म० भा०, भगवदाचार्य, 
पृ० १६१ । 

४--सर्वेप्रप्तेरधिकारिणोमताः शक्ता अशक्ता अ्रपि नित्यरंगिण: । नापेक्ष्यतैतत्रकुल बल 
च नो न चापिकालो नहिं शुद्धितापिवा। श्री वे० म० भा०, रा० 2० दास, 
पृ७ १७ । 

५--आ नुकूल्यस्य संकल्प: प्रातिकूल्यस्यवजनम्‌ । रक्षयिष्यतीतिविश्वासो गोप्तृत्ववरणं तथा ॥ 
आत्मनिक्षेपका पण्ये घद विधाशरणागति: ॥ पाँचरात्र, लक्ष्मी तन्त्र संहिता। 

६--एपा च त्रिविधाज्ञया कारणत्रय भेदतः | गरुणन्रय विभेदादप्येकैका त्रिविधा पुनः । 

--: नारदपांचरात्र, भारद्वाजसंहिता । 


भक्ति-पद्धति श्ष्ईे 


करना कायिकी प्रपत्ति है, मन्त्रार्थ एवं तत्व को न जानते हुए भी शुरु के अधीन 
रह कर मन्त्रादि का उच्चारण करना वाचिकी प्रपत्ति है, और शारीरिक प्रपत्ति 
तथा वाचिकी प्रपत्ति से युक्त होकर एवं मन्त्राथ को भी जान कर मन्त्रा्थ के 
अनुसंघान तथा आनुकूल्य-संकल्पादि से युक्त होकर की जाने वाली प्रपत्ति मानसी 
प्रपत्ति कही जाती है ।* इस प्रकार कायिकी प्रपत्ति सात्विकी, तामसी और 
राजसी आदि तीन प्रकार की हुईं, वाचिकी भी सात्विकी, राजसी और तामसी 
श्रादि तीन प्रकार की हुई और मानसी ग्रपत्तिके भी सात्विकी, राजसी तथा तामसी 
आदि तीन मेद हुए । वैष्णव आचार्यों ने प्रपत्ति पर अधिक बल दिया है और 
इसी कारण इसका शास्त्रीय विवेचन भी प्रस्तुत किया गया है । 


रामानन्द जी ने प्रपत्ति के भेदों का विस्तृत विवेचन नहीं किया है, किन्तु 
उन्होंने उसकी समस्त विशेषताश्रों का उल्लेख कर दिया है | बड़े ही दृढ़ शब्दों 
में उन्होने एकमात्र भगवान्‌ की भक्ति के प्रति अपने दृढ्ु संकल्प को व्यक्त किया 
है और कद्दा है कि हे भगवान मुझे प्रत्येक जन्म में अपने चरणों मे श्रचल 
अनुराग और अपने जनो का संग देने की कृपा करें? ।* प्रपत्ति के विरोधियों के 
परित्याग करने का भी आदेश स्वामी जी ने दिया है। उपायान्तर को ही प्रपत्ति- 
का विरोधी कद्दा गया है।* केवल लोकसंग्रह की ही दृष्टि से महाजन लोग श्रुति 
बिहित कर्मो का अनुष्ठान करते हैं ।* वैसे चाहिये तो यही कि कर्मों के सम्पूर्ण 
स्वरूप का त्याग कर दिया जाय । विद्वानो ने इसी को घमंत्याग भी कह्दा है ।* 





१--प्रमाणांकनमुख्येनन्यासलिंगेन केवलम्‌ । शुवंधीना हि भवति प्रपत्ति : का्यिकी 
क्बचित्‌ । 
अविज्ञाताथ तत्वस्य मंत्रमीरयतः परम । गुर्वधीनस्य कस्यापि प्रपत्तिवाँचिकी भवेत |। 
न्यासलिंगवतागेनवियार्थज्ञस्य मत्रत* । उपासितगुरोः सम्यक प्रपत्तिर्मानसी भवेत्‌। 
२०-त्वच्चरणाचलाभक्ति त्वज्जनानां च सगमः । 
देहि राम कृपासिन्धों महमम्‌ जन्मनि जन्मनि ॥ 
श्री रामाचेन पद्धति, सं० प॑० रामनारायण दास, पृष्ठ २५। 
३-अथोपायान्तराण्येव प्रवदन्तिमनीषिणः । विरोधीनिप्रपत्ते: सबंवशानरूपिण: ।। 
--श्री वे० म० भा०, रा० 2० दास, ५१० १७ 
४--लोकसंग्रहणार्थ तु श्रुतिचोदितकर्मणा । शेषभूतेरनुष्ठानतत्कैंकय परायणे. ॥। 
बहां,--१० १७ 
५--धर्मत्यागोएपि परमैकांतिकैरुच्यतेवरै: । इत्थं हि कर्मणा त्याग:स्वरुपस्थाखिलस्य थे ॥. 
--: वही, ६० १७। 


'श्८ड रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


कै ३८. 


प्रपत्ति के प्रतिकूल पदार्थों से मन को खींच लेने को ह्वी स्वामी जी ने न्यास कहा है। 
इसका विवेचन हम आगे चल कर करेंगे | प्रपत्ति की तीसरी अनिवार्यता भगवान्‌ 
मेरी अवश्य ही रक्षा करेंगे? यह विश्वास है। स्वामी जी ने स्पष्ट ही कहा है 
“अनन्तकमं-प्रवाह के द्वारा इस संसार महासागर मे ड्ूबते हुए! अ्रस्वतन्त्र चेतन 
जीव के ऊपर प्रभु की निहतुक कृपा अवश्य ही उत्नन्न द्ोती है ।?* संसार-सागर 
से पार कर देने के लिए भगवान्‌ से प्राथना करना प्रपत्ति का चौथा अंग है, जिसे 
“ोप्तृत्ववरण? कहते हैं। 'आत्मनिक्षेप” अथवा “श्रात्मसमपंण? प्रपत्ति का पांचवां 
अग है और अहंकार का नाश तथा दीनता छुठवां। स्वामी जी ने न्यास" 
ओर कार्पएयः पर अधिक बल दिया है । 


फिर भी स्वामी रामानन्द जी भक्ति को किसी सीमित घेरे में बांधना नही 
चाहते । ऐसा प्रतीत होता है कि वे शास्त्र की मर्यादा को उतनी ही सीमा तक 
स्वीकार करना चाहते थे, जितना कर लेने से व्यक्ति के पूर्ण विकास को किसी 
भी प्रकार की बाधा न पहुँचे । कदाचित्‌ इसीलिए उनके विचारो में कहों भी 
दूरारूढ़ शास्त्रीयता नहीं मिलती है | प्रपत्ति के सम्बन्ध में भी उन्होंने स्पष्ट ही 
कहा है कि यदि इस प्रपत्ति के आनुकुल्यादि अ्रंगो में से किसी अंग की हानि भी 
हो जाय तो भी महात्मा जन प्रपत्ति की न्‍्यूनता नहीं मानते |* प्रपत्ति मार्ग में 
सबसे महत्वपूर्ण बात रामानन्द जी की इृष्टि में यह है कि ब्राह्मणादि उत्कृष्ट 
वर्णों को भी भागवतजनो की सेवा करनी चाहिए और की गई प्रपत्ति का स्मरण 
करना चाहिए | क्योकि मुसुक्षुजन उसी को प्रायश्चित्तकहते हैं | 
(--बही इ० १४-१६। 
२--रामप्रसादहेतुद्ि न्यासोप्य विनिगद्यते । नित्यश्रेः सदाचारैहरिपादाब्जमानसेः ॥ 
श्री बै० म० भा०, मगवदाचार्य, प० १६१ 
३--असत्यश्रशुचिनी चमपराथैकभाजन । अल्पशक्तिमचैतन्यमनह मृत्यकर्मणि ॥ 
दोषागारंदुरात्मान मामैवपरिचिन्तवन्‌ । मत्समर्पितमित्येतन्‍नत्वमहंस्युपेक्षितुम्‌ ॥ 
श्रीरामाचनपद्धात, रा० ना० दास, ए० २२ 
४--तन्‍्न्यासांगानुकूल्यादिष्वन्यतमस्य महात्ममिः । शेषवृत्तिपरैर्हानौप्रपत्तिन्यूनतानहि । 
--श्री वबै० म० भा०, स० रा० 2० दास, पृ० १७ 
५--उत्कृष्टवर्णरपि वेष्णवेज॑ने: निकृष्टवर्ण:ःस तदीय सेवने । तथानुसतंव्य इतौष्यतेबुधेः 
शास्त्रविंपेये विधिगोचरे: परे: |. कृतप्रपत्तिस्मरणंभ्रायश्चित्तमथोच्यते । परमाप्तेश्च 
तन्निष्ठे: कोविदेस्तमुमुक्लुभि। श्री बै० म० भा०, सं० भगवदाचार्य, १० १६१ 





भक्ति-पद्धति र्ध्य 


स्वामी रामानन्द जी ने प्रपन्न जनों के दो भेद किए, हैं : इस और आते । 
इप्त प्रपन्न वें हैं जो स्वकर्मानुसार प्राप्त दुःखादि को शरीरस्थिति-पर्यन्त यहाँ 
ही भोगते हुए. शरीर के अन्त में मोक्ष-सिद्धि का निश्चय करके महाज्ञानवान्‌ 
और अत्यन्त विश्वासयुक्त होकर रहते हैं! । आत्त प्रपन्न वे है जो संसार रूप 
बंड्वानल को तत्क्ण ही न सहन करते हुए भगवद्धाप्ति मे अत्यन्त शीघ्रता, 
चाहते हैं ।* 


प्रपत्ति में पुरुषकारत्व--वैष्णव मत मे लक्ष्मी जी को पुरुषकाररूप। कहा 
गया है। वे भगवान्‌ द्वारा जीवों को क्षमा करवाती हैं और उनका उनसे हृंढ 
सम्बन्ध स्थापित कराती हैं । रामानन्द-सम्प्रदाय में सीता जी को ही पुरुषकाररूपा 
कहा गया है । स्वय रामानन्द जी ने ही लिखा है : श्री पद से सर्वांधीशेश्वर की 
प्राप्ति में पुरुषकाररूपा श्री का बोध होता है।* अमन्यत्र उन्होंने इसे ओर भी 
स्पष्ट कर दिया है। वे कहते हैं, संसारकर्त्तां ब्रह्मा जी के ही कारण भूत श्रीराम 
जी के चरणकमलो मे चित्त लगाने वाले नि्भरतापरायण श्रेष्ठ पुरुषो ने अणत्व 
रूप से श्री व्याप्ति कही है, ओर जिन्हे कोई भी उपाय नही हैं, ऐसे भी विशजन 
पुरुषकारभता और अविनाशिनी श्री को ही उपाय कहते हैं। श्री ही पुरुषकार- 
भूता ओर वही उपाय भी हैं।* 


सीता जी को संतुष्ट करने के लिए भक्त को किसी विशेष उपाय की आवश्य- 
कता नहीं है। प्रपन्नजनो द्वारा कमयोग, शञानयोग और भक्ति योग में से किसी 
एक का भी अनुष्ठान किए जाने पर मुक्ति प्राप्त होती है।* फिर भी उपासको 
१--वही, श्री वै० म० भा०, भगवदाचाय, पृष्ठ १७७-७८ । 
२--अथान्त्योएसहमानस्तत्वणमैवतुसअितिम्‌ । तथैवभगवत्माप्तौसत्वर स्वात उच्यते ॥ 
बही, पृ० १७८ | 
३--सर्वाधीशेश्वरप्राप्तिहंतुस्तत्रामिधायते । लक्ष्मीपुरुषकाराथा ओऔत्यनेन पदेन तु॥ 
वही--रा ० 2० दास, ४० ६ 
४--अखणुत्वती निर्भरतापरैस्ते: ओव्याप्तिरायेरमिघीयते हि । प्रपचनिर्मातृविरंचिहेतु« 
ओऔरामपादाब्जनिविष्टचित्ते: ॥ निर्त्य॑ सा पुरुषकारभूता श्ररनपायिनी । अनु- 
पायान्तरैविश रुच्यते तदुपायता ॥। वही, भगवदाचाये, पृ० १५६-५७ 
अथवा :-- पुरुषका रपराविनिगयते स कमलाकमलाकमलप्रिया। इयमसौ कुशलैस्तदुपायता- 
नूभिरुपायसुशुज्य परे:परेः ॥ श्री वे० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० १६ 
५--वही, पु० ९ ्य | 


२८६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


के लिए. भगवस्प्रपत्ति ही परमोपाय है।* इस प्रपत्ति के फलदाता भगवान्‌ 
शऔरराम हैं ।" 


प्रपत्ति : सर्वेसाध्य--पुण्य-अपुण्य, सभी देशो में, सभी कालों में, सभी 
(शूद्वादि भी) व्यक्ति प्रपत्ति के अधिकारी माने गए हैं । स्वामी जी ने स्पष्ट ही 
घोषित किया है: प्रपत्ति के सभी श्रथिकारी हैं, ऊँच-नीच, धनी-गरीब आदि का 
वहाँ कोई भेद नहीं है ओर न तो कुल-बल, काल और बनावटी पविन्नता की 
ही अ्रपेज्षा है ।* स्वामी जी ने तो यहाँ तक कह दिया है कि परासिद्धि के पाने 
की कामनावाला अकिचन व्यक्ति भी भगवान्‌ की शरण में जा सकता है, वे 
परमदयालु हैं तथा दूसरों के क्रियाकलापादि की उन्हें अपेक्षा नहीं है | वे जाति- 
पाँति के बन्धनो को भी स्वीकार नहीं करते ।* इस प्रकार प्रपत्ति में देश-काल, 
अधिकारी अथवा फल सम्बन्धी किसी भी प्रकार के बन्धन को स्वामी जी ने 
स्वीकार नहीं किया है | 


कृपा-भेद्‌ निरूपणु--यश्मपि प्रपत्ति का द्वार सभी के लिए, उन्मुक्त है, 
फिर भी स्वामी जी ने इस बात को स्वीकार किया है कि प्रपत्ति-द्वारा प्राप्त मोक्ष 
में तारतम्ब नहीं ही रहता है| वे कह्दते हैं : अनन्तगुण॒सागर श्रीपति भगवान्‌ के 
प्रपन्नमुम॒क्कुजनों द्वारा आचरण की हुई प्रपत्ति--विष्णु-कृपा से प्राप्तव्य मोक्षुरूप- 
फल--मे तारतम्य नहीं ही है ।* 
प्रपत्ति में विषय-नियुक्ति--रामानुज-सम्प्रदाय मे भगवान्‌ के अन्तर्यामी, 
पर, व्यूह, विभव और अर्चावतार आदि पॉच रूप माने जाते हैं। अतः प्रश्न 
यह उठता है कि इनमें से किस रूप के प्रति प्रपत्ति की जा सकती है ! भगवान्‌ 
के अन्तर्यामी रूप को पा लेना अत्यंत ही तपसाध्य है। भगवान्‌ का पर रूप 
ब्रह्मार्डो से परे, लीलाविभूति से परे, विरजापार में स्थित है । विरजा के जल के 
समान ही इसका पाना कठिन है । व्यूहरूप ( प्रद्युम्न, संकपंण, अनिरुद्ध ) को 





१--अत्रोपायान्तरस्याथोनिवृत्ति: प्रतिपाधते । सक्ृदित्येवका रेण तूपायनिरपेक्षता ।। 
वही, पू० ७॥ 

२--प्रपन्नायेति पदस्तूपायस्थानमुच्यते । उपायत्व॑ भगवतस्तवेति पदतस्तथा ॥ वही, 
पृ ७ || 

३--वही, पएृ० १७ | 

४--वही, सगवदाचाये, १० १७३ ॥ 

५--मोक्षेमुमुक्षी नंहितारतम्यं॑ फले प्रपन्नस्यतुसपत्ते: । अरस्त्येवतद्विष्णुकृपोपलम्बेपति- 
श्रियोप्रनतगुणाणंवेतम || वही, रा० ८० दास, प० १६ ॥ 


भत्तित्पद्धति श्ष्प७ 


ग्रात्त करना छीरसागर के जल के पाने के सहश हैं| भगवान्‌ के विभव रूप से 
उनके समकालीन ही तृपत हो पाते हैं, उनके पश्चात्‌वर्ती उससे कोई लाभ नहीं 
उठा पाते | भगवान्‌ के अर्चा रूप से उन सभी की तृप्ति हो जाती है, जो उसके 
समीप रहते हैं । रामानन्द जी ने अ्र्चावतार की बड़ी ही प्रशंसा की है | वे कहते 
हैं: अचावतार देशकाल के प्रकर्ष से हीन, सहिष्ण, अ्रप्राकृत द्विव्यदेह-यक्त एव 
अपने समस्त कझृत्यो मे अचंक के अधीन होता है ।* यह स्वयं व्यक्त, देव, 
सैद्ध ओर मानुष आदि चार प्रकार का होता है ।* घोडशोपचार से भगवद्धिग्रह 
की पूजा की जानी चाहिए ।* यही जीवो का एक मात्र उपाय है |* मुमुक्षु 
भगवान्‌ के अचा, विभव, व्यूह, पर और अनन्‍्तर्यामी रूप को क्रमशः प्राप्त 
करता है। 


न्‍्यास--न्यास प्रपत्ति का दूसरा प्रमुख अंग है, क्योकि बिना न्यास के 
आराध्य की कृपा प्राप्त ही नही की जा सकती | रामानन्द जी ने कहां भी हें, 
“सदाचारपरायण, हरिचरणकमलानुरागो, नित्यशूस्महात्माजन न्यास को परमात्मा 
श्री राम जी की कृपा का कारण कहते हैं ।?* यहाँ यह प्रश्न उठ सकता है कि 
न्यास है क्‍या वस्तु ? स्वामी रामानन्द जी ने इस प्रश्न का बड़ा ही सुन्दर उत्तर 
दिया है। वे कहते हैं : तत्वविचार में निपुण, भगवन्निष्ठ, परमआस्तिक, परमनिपुण, 
ऐकान्ती विद्वानों ने स्वप्रव्नत्ति की निवृत्ति को न्यास इष्ट कहा है ।* यह न्यास 
कुल, बल, काल, और वाह्म पविन्नता की अ्रपेज्ञा नहीं रखता, बल्कि प्रपत्ति के 
लिए कर्मों के सम्पूर्ण स्वरूप के त्याग को ही अभीष्ट कहा गया है| इसी को 
धर्म-त्याग भी कहते हैं ।” 
१--वही, भगवदाचाये, पृष्ठ १६८॥। 
२--वह्ढी, ४० १६८ । 
२३--चबही, पृष्ठ १६८ ॥ 
४--शरणेति पदेनेवोपायस्तद्विग्रहो बुधेः। डपायाध्यवसायस्तु प्रपचइति बरण्य॑ते। बही, 
रा० ८० दास, प्‌ृ० ६ 
५--रामप्रसादहेतुद्दि न्यासोध्यंविनिगथते । नित्यशरे:सदाचा रेहरिपादाब्जमानसे: || 
श्री वै० म० भा०, भगवदाचार्य पृ० १६१ 
६--स्वीयप्रवृत्तेस्तु निदृत्तिरिष्टोन्यासोप्थवेधोष्पि बुधेः सदेव । ऐकान्तिकैस्तत्व- 
विचारदत्त: परमात्मनिष्ठे: परमास्तिकैस्ते: ।। वही, पृष्ठ १५८ 
७--वही, ४० १५६ | 


श्ध गमानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य घर उसका प्रभाव 


इस न्यास से द्वी भगवान की कृपा प्राप्त होती है। इसी से मनुष्य को मोक्ष- 
प्राप्ति सम्भव हो जाती है।* महर्षियों ने कैबल्य को विरजा के पार ही माना 
है, इसलिये भक्त सदेव ही भगवन्नामस्मरण करता रहे और वैदिक प्रणाली पर 
अपने जीवन को चलाता रहे ।* इस प्रकार इष्टप्राप्ति के लिए. न्यास की बड़ी 
ही आवश्यकता है। प्रपत्तिगमार्ग में इसीलिए, न्यास पर इतना अधिक बल दिया 
गया है। न्यास के लिए सचसे अ्रधिक श्रावश्यक वस्तु है ध्यान | स्वामी जी ने 
उसका भी निरूपण किया है | 


व्यान--रामानन्द जी के अनुसार भगवान्‌ में निरतिशय अनुरागी, प्राणा- 
यामपरायरण और जितेन्द्रिय विद्वान्‌ द्वारा भगवान्‌ के निरन्तर तैलधारावत 
अविच्छिन्न चिन्तन को ध्यान कहते हैं।' इस प्रकार ध्यान के माध्यम से 
भक्त अपने आराध्य से अपना तादात्म्य शीघ्र ही स्थापित कर लेता है। 


ध्येय भगवान--प्रपन्नभक्तो के ध्येय हैं भगवान्‌ रामचन्द्र । रामानन्द 
उन्हीं भगवान्‌ राम का स्मरण करते है जिनके नेत्र विकसित कमल के समान 
हैं, जो ब्रह्मा और शिव के भी मन को हरण करने वाले हैं, श्री जानकी जी 
जिन्हें अपने कटाज्ञो से देख कर स्मितयुक्त कर देती हैं, जिनका स्वभाव ही 
प्रणत सत्पुरुषो पर अनुग्रह करने का है ;* जिनके चरणकमलो के मकरंद का 
पान मुनिजनों के मन रूपी श्रमर करते है, जो लोकोत्तर बलसम्पन्न हैं, जिनके 
धनुवांण दिव्य है, जिनकी भुजाएँ जानुपयन्त लम्बी है, उन भगवान्‌ राम को 
रामानन्द जी पुनः-पुनः प्रणाम करते है ।* भक्तो के आराध्य भगवान्‌ का 
शरीर अनेक प्रकार के आभूषणों से सुशोभित है। अमूल्य हार, अंगद और 


१--न्यासादेवनिर कुशेश्वरदयानिलुनमायान्वव:। हादनुग्नहलब्धमध्यधमनिद्वाराद्वहि- 
निर्गतः ॥ श्री रामाचनपद्धति, रा० ना० दास, प्‌ृ० ३ 
२---आत्मारामैस्तथोपायस्वरुपज्ञानिभिश्चते: । मतज्ञ व्रिजापारकेवल्यमितिमन्यते ॥ 
जितेन्द्रियश्चात्मरतोबुधो 5सकृृत्‌ सुनिश्चितंनामहरेरनुत्तमम्‌ । अपारसंसार निवार- 
णक्तमं समुच्चरेदे दिकमाचरन्सदा ॥ ओ्री वै० म० भा०, रा० 5० दास, ए० १८ ॥ 
३--अथोच्यतेमहाप्राश ध्यानंध्येयस्यचिन्तनम्‌। ध्यानमैवरविधातव्यं सदारामपरायण: ॥ 
वही, पृ० ८ 
४--विकचपद्मदलायितवीक्षणं विधिभवादिमनोहरसुस्मितम्‌ | 
जनकजाडूगपांग समीक्तितं, प्रणतसत्समनुग्रहकारिणम्‌ ॥ और बै० म० भा०, रा० 
<० दास, ९० ८ 
५--मुनिमनसुत्रधुव्तचुम्बितस्फुटलसन्मकर दपदा म्वुजम्‌ । 
वलबददुभुत दिव्य धनु: शरामहित जानुविलंबि महाभुजम्‌ ॥ वही, ४० ८ 


भक्ति-पद्धति श्ब्€ 


सुन्दर नूपुर, कमल के पराग के सहश पीतवस्त्र उनके नूतन मेघ ' के सहश सुन्दर 
शरीर के सौंदय को दविगुणित कर रहे हैं, वे अनन्तमंगल गुणों के आगार, हैं, 
कृपा के समुद्र हैं, भगवद्भक्तों के हृदयकमल में सतत निवास करते हैं तथा 
सीतासहित नित्य शोभा प्राप्त करते रहते हैं ।* भगवान्‌ राम सदैव ही जानकी 
जी तथा लक्ष्मण जी से परिव्ृत रहते हैं, वे सभी जनों के शरंण्य हैं, पुरुषोत्तम 
हैं, महोत्सवस्वरूप हैं, चक्रवर्ती राजा दशरथ के कुमार है ओर फिर भी साज्षात्‌ 
सनातन पर्ष हैं | रामानन्द इन्हीं भगवान्‌ राम का मुहुमंहुः स्मरण करते 
हैं।* इस प्रकार रामानन्द जी के आराध्य सीता-लक्ष्मण से परिद्रत दाशरथि 
राम हैं, जो श्यामवर्ण वाले हैं, जिनके शरीर पर अद्भुत आभूषण सुशोभित हो 
रहे हैं, जिनका सौंदर्य अपूर्व है--मुनिजनो द्वारा जो सेवित है, ब्रह्मा शिव के 
भी मन को जो हर लेते हैं, जो बड़े ही उदार, कपालु, शरण्य, अद्भुतशक्तिसंपन्न 
एवं पुरुषोत्तम हैं । दूसरे शब्दों में पुरुषोत्तम राम हो रामानन्द स्वामी के 
आराध्य हैं | 


भगवत्कृपा-प्राप्ति के साधन--ऊपर कहा जा चुका है कि स्वामी रामा- 
नन्‍्द जी ने उदारकीर्ति भगवान्‌ राम के कथा-श्रवण, नाम कीतंन, संस्मरण, 
पादसेवन, अचन, वन्दन, दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन को नवधाभक्ति के 
नाम से अभिद्वित किया है | इन्हीं साधनों का अवलम्बन कर भक्त भगवान्‌ का 
स्नेह भाजन बन जाता है | इन साधनों में कुछ के सम्बन्ध में आचार्य जी ने 
विस्तार से अपने विचार व्यक्त किये हैं। नीचे उनके इन विचारों पर प्रकाश 
डाल देना ही अभीष्ट है :-- 


कथाश्रव॒ण--रामानन्द जी के अनुसार वैष्णवों को घनुर्धारी भगवान्‌ की 
सुन्दरयशवाली कथा का नित्य श्रवण करना चाहिए. | यह कथा भक्त को तब 
तक सुननी चाहिये जब तक शरीर की स्थिति है, क्योंकि इससे संसार की बाधाएँ 
१--पराध्येहारांगदवारुनूपुरम्‌ सुपट्म किंजल्कपिशंगवाससम्‌ | 
लसदु॒घनश्याम तनुयुयाकरम्‌, कृपाणवंसद्धूदयाम्बुजासनम्‌ ॥ वही, पृ० ८ 
२--प्रसन्नलावण्य सुभृन्मुखाम्बुजम्‌ जगच्छ रण्य॑ंपुरुषोत्तम परम । 
सहानुजं दाशरथि महोत्सव स्मरामि राम सहसीतया सदा ॥ वही, ५० ८ 
२--पनुधे रस्याश्शएुयान्निरन्तरं कथां च गायेत्युयशो5ड्डितामुहु. | रुप॑ तदीय सुचरा- 
चरात्मकम्‌ पश्यन्सता संगमुदारधीश्चरेत्‌ ॥| श्री वे० म० भा०, भगवदाचार्य, 
9० (८३ । 
श्६ 


२६० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


'मिटती हैं ।* भ्रक्त को चाहिए कि वह भाष्य, रामायण, और महाभारत 
आदि के माध्यम से इस कथा को सुने ओर तदनुसार अपने समय को व्यतीत 
करे | अथवा यदि वह अशकक्‍्त हो तो उसे किसी अन्य व्यक्ति से ही उन 
ग्रन्थों को सुन कर तृप्त हो जाना चाहिए |* 


गुणकथन या नामकीतेन--रामानन्द जी ने भगवान्‌ के यश-कीतन पर 
पर्याप्त बल दिया है | उनका कथन है कि ऊरध्व॑पुणड्र धारण कर, तुलसी की माला 
'पहन कर भक्त को चाहिए कि वह भगवान्‌ के कल्याणुप्रद दिव्यजन्म, दिव्यकर्म 
ओर नाम का उच्चारण करता रहे |” अन्यत्न भी वे कहते हैं कि संसार को 
सीताराममय देखते हुए. भक्त को निरन्तर ही भगवान्‌ की कथा सुननी चाहिए, 
तथा उनके सुयश का गान करना चाहिए. ।* भक्तों द्वारा भगवान्‌ का यशः 
"कीर्तन किए जाने के कारण ही भक्ति में सगीत का प्रवेश हो गया है। कृष्णभक्ति 
पर संगीत का प्रभाव विशेष रूप से देखा जा सकता है | राममक्तिशाखा में भी 
-सगीत का महत्वपूर प्रभाव पाया जाता है, किन्तु क्रृष्णुभक्ति की तुलना में यह 
प्रभाव अधिक प्रबल नहीं है। जयदेव, चेतन्यमहाप्रभु आदि जैसे कृष्ण॒भक्त तो 
बड़े ही गायक कीतंनियाँ थे | 


सस्‍्मरणु--भगवान्‌ के नाम, गुण, माहात्य, महत्व आदि में तल्‍लीन रहना 
स्मरण भक्ति है | फिर भी इस भक्ति में भगवान्‌ के नाम के स्मरण का ही महत्व 
अधिक है | रामानन्द जी ने स्पष्ट ही कहा हे : वैष्ण्वों को भगवान्‌ के दिध्य 
जन्म, दिव्यकम ओर नामो का उच्चारण करना चाहिए. ।* फिर भी उनका 
कथन है कि भक्त चाहे कहीं भो निवास करे, पर गुरु के दिये हुए मन्त्र का 
अवश्य जप करे | इससे वह ममकारशून्य हो जायगा।” भगवान्‌ के नाम का 
स्मरण सभी साधनों में श्रेष्ठ है। इसी पर अधिक बल देते हुए स्वामी जी कहते 
हूँ : जितेन्द्रिय भगवच्च रणानुरागी विद्वान्‌ सदा वैदिक कर्मों का आचरण करता 


१--यावच्छरी रान्तमहर्दिव तत्कथाम्रुदारा शणुयाद्भवन्नीम ॥ वही, १० १६७ 
२--भाध्येणरामायणतो हिकालक्षेपो विधेयोएपि च भारतैन । वही, ए० १६४ 
३--स्याच्चेदशक्तः शणुयात्कुतश्चिद्‌ अन्थानमूज्छुद्ध तमाहइिशुद्ध: ॥ वही, पृ० १६६ 
८--घध्ृृतोध्वेपुण्ड्स्तुलसीसमु दुभवा दच्चमालाममलो हि कण्ठतः । 

सज्जन्मकर्माणि हरेरुदाहरेद्युणांश्चनामानि शुभप्रदानि ॥ वही, पृ० १८२ 
५--वही, पृष्ठ १८२ ॥ 
६---भी बै० म० भा०, भगवदाचाये, एृ० १८३। 
७--अन्यत्र वासंच गुरूपदिष्टान्मन्त्रान्जपन्तो म्रमकारशल्या: ॥ वही, पृ० १६४ ॥ 


भक्ति-पद्धति श६१ 


हुआ परमनिश्चित्‌ तथा अपार ससार के जन्म-मरणादि दुःखो को दूँर करनेवाले भग- 
बान्‌ के सर्वोत्तम सभी साधनों में श्रेष्ठ नाम को सदा मुहुमहु: स्मरण करता रहे ।* 


इसी नामस्मरणु के अन्तर्गत राममन्त्र-राज का जाप भी आ जाता है। 
इसीलिए स्वामी जी ने भक्तों को रामायणादि सुन कर श्रीराम लजी के उत्तम नाम 
का कीतन श्रौर दृयमन्त्र का अनुसंधान करने का आदेश दिया है ।* रामानन्द 
जी ने बड़े विस्तार से राममन्त्र का विवेचन किया है । उन्होने राममन्त्र के तीन 
रूप माने हैं :--रामषडक्तषुर मन्त्र, रामद्वबमन्त्र, रामचरममन्त्र । नीचे इन मन्त्रों 
के सकेताथ का सत्तेप में विवेचन प्रस्तुत किया जाता है । 


राम पछक्षर मन्त्र--स्वामी जी के अनुसार सभी मोकज्षाभित्ञाषियों को 
रामषडक्षुर मन्त्र ( श्रीरामाय नमः ) का जाप करना चाहिए | सुकृतियों को २५४ 
अक्षरों वाले तथा रामद्यमन्त्र का भी जाप करना चाहिए ।* श्रीराममन्त्र 
अव्यापक भगवन्मन्त्रों से श्रेष्ठ तो है हो, परन्तु व्यापक मन्त्रो की अपेक्षा भी श्रेष्ठ 
है | यह श्रुति मुनि-जन आहत है, शिष्ट-पुरुष-गहीत है, व्यापक है, हनुमदादि 
नित्य जीवो का आश्रय है, परम-कल्याणप्रद है, प्रधान है, प्राप्य हे, गुण-शञान- 
शक्ति का प्रदाता हैं ।" समस्त वेदा्थ जिसके श्रन्तर्गत हैं, प्रणव ओकार जिसमे 
सन्निहित हैं, समरत जगत्‌ का जो आधारभूत हे, विन्दुसहित जो विद्यमान है, 
जो अत्यन्त व्यक्त है, अधिकतम महती शक्ति जिसमे है, जो विश्व का सर्वोत्कृष्ट- 
मूल कारण है, नाना प्रकार के प्रपंच जिसमें भासमान हैं, ऐसा परमप्रसिद्ध 
श्रीराम मन्त्र का बीज रा” शब्द हैं | 





/--जितेन्द्रियश्चात्मरतो बुधोप्सकृत्सुनिश्वितनाम हरेरनुत्तमम्‌ । अपारसंतसारानवार- 
णक्षम समुच्चरेह्दिकमाचरन्‌ सदा | वही, प० १६३ 

२--भीरामसन्नाम सुकीतंन च दयानसधानमथोविदध्यात्‌ | वही, 7१० २४8६ 

३--जाप्यतत्तारकाख्यमनुवरम खिलेबेन्हिबीजतदादो,. रामोडे. प्रत्यतान्तोरतमितशुभद- 
स्वक्षुर: स्थान्नमोन्तः: । मन्त्ररामद्याख्य सकृदितिचरमप्रानिवत गुद्यगुह य॑सूताच्युत्‌- 
संख्यवर्ण सुकृतिमिरनिश मोक्षकामैरनिपेव्थस्‌ ॥ आर वे० म० सा०, रा० 2० 
दास, ४० ३ 

४--मन्त्राणां व्यापक्रानामगवत इद चा व्यापकाना तु मध्येइतिश्रेप्ठो व्यापकः सश्रुतिसुनि 
सुमतः शिप्ठमुख्येग हीत: । नित्यानामाश्रयोष्यं॑ परितठरुशुभोरामसन्त्र:प्रधान, 
प्राप्यश्च प्रापकोडप प्रचुरतरणुणज्ञनशक्त्यादिकानाम्‌ ॥ वही, ६० ३ 

५-यावद्व दार्थगर्म पणविज्रगदुदाघधारभूत सविन्दु' सुब्यक्तरामबीजंश्रुतिमुनियदितोत्क्ृष्ट 
षडव्याप्ति-दम्‌ ॥ रेफारूढत्रिमूतिप्रचुरतरमढ्ाशक्तिवखोन्निदान । शश्वत्‌ 
संराजतेयद्विविष सकलसभासमानप्रपचम्‌ ॥ वहीं, ए० ३ 


२६२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इसके उपरान्त स्वामी जी ने एक-एक पद का तात्पर्याथ भी समझाया है । 
(रा? पद से सीतापति भगवान्‌, सभी गुणों के समुद्र, जगत्‌ के कारण, संरक्षक 
कहे जाते हैं ।। इस राम! शब्द में ही भगवान के स्वरूप, जीव का स्वरूप, 
ब्रह्म और जगत्‌ का सम्बन्ध ग्रादि अर्थ रूपेण सन्निहित हैं। भगवान्‌ और जीव 
अथवा जगत ्‌ में पिता-पुत्र सम्बन्ध, रक्ष्य-रक्षक भाव, शेष-शेषित्व सम्बन्ध, भार्या- 
भतृत्व सम्बन्ध, स्वस्वामि सम्बन्ध, आधाराधेयभाव, सेव्य-सेवक भाव, आत्मा- 
आत्मीयत्व भाव, भोग्य-मोक्तत्व भाव आदि नव प्रकार के सम्बन्ध स्वामी जी ने 
माने हैं | २? अ?, 'म?, आय? पदों से भगवान्‌ और जीव-जगत्‌ कें बीच उपयक्त 
सम्बन्धो का ज्ञान होता है ।* तृतीय पद “म? कार से नित्य जीब का ज्ञान होता 
है।* “मे! वाच्य मैं जीव (?” बाच्य सबंशेषी भगवान श्रीराम के लिए सबंदा 
शेषभूत हूँ, ऐसा समभाना चाहिये।” “रामायः पद से चेतनाचेतन जगत की 
श्रीपद वाच्य श्री जनकनन्दिनी ही सबंदा रमणु के आश्रय है, यह कहा जाता 
है | रामाय पद से भगवान्‌ के गुणो-वात्सल्य आदि-का ज्ञान होता है और जीव 
के पुत्रादि में मोह का नाश होता है ।* इसी मन्त्र से यह भी ज्ञात होता है कि 
जीव अस्वतन्त्र और भगवान्‌ स्वतन्त्र हैं। जीव को भगवान्‌ के अतिरिक्त किसी 
और से कोई प्रयोजन नहीं। 


बीज राम? से जीव का स्वरूप, 'रामाय” से भगवत्स्वरूप और चतुर्थी विभक्ति 

से उसके फल के स्वरूप का प्रतिपादन किया जाता है। 

१--तत्राद्येनददेन रेणभगवान्‌ सीतापतिः प्रोच्यते । श्रीरामोजगता गुणंकनिलयो 
हेतुश्व सरक्षक: । तच्छेषीपदतोषप्यतो भगवतो5नन्याहशेषत्वकम । व्यावृत्तित्तु 
सुरांतरादि गतसत्तच्छेष्तायासुहु: ॥ वही, ए० २-४ 

२--वही, पृ० ४ श्लोक १४ से लेकर १८ तक । 

३--बही, प० ४ । 

४--वही, १० ४ । 

५--रामायेतिचतुर्थन श्रियादेव्यास्तुसवंदा । चेतनाचेतनान! च रमखाश्रयतैयते ॥ वही, 
पृष्ठ ४। 

६ - सस्वंविधबन्धुत्त॒ सर्वप्राप्यवमैंव च॒ । स्वप्रापकतातेनतथाचोमयलिगता ॥ वही, 
पृ० ५ अथवा : रागादिकारणेबन्धोतेनेवविनिवर्त्यते । बन्धुलप्रतिपत्तिश्वभासमाना: 
विचारत. ॥ वही, पृ० ५ 

७--तच्चतुर्थ यास्वानुरुपकेकर्यप्राथनोच्यते । विषयान्तरसेवापिप्राप्तासा विनिवर्त्यते ॥ 

पदेननेनात्र तु पंचमेन प्रकथ्यतेषयोवदनन्यरेषता । हेये तदन्याशथथ्यमपिस्वतन्त्रता 


भक्ति-पद्धति २६३ 


अखण्ड नमः शब्द से उपाय का स्वरूप कहा जाता है और सखण्डपक्ष 
मे षष्ठ्यंत मकार से विरोधी का स्वरूप ग्रतिपादित होता है ।! इस प्रकार मूल- 
मन्त्र के माध्यम से जीव, परमात्मा, उपाय, फल, विरोधिरूप, अ्रथपंचक का 
वर्णन कर दिया गया । 


समस्त वेदादि शास्त्रा की रुचि का आश्रयण करना तारकमन्त्रराज का 
तात्पर्याथ है । भगवान्‌ श्रीराम जी के स्वरूप का निरूपण करना वाक्याथ है, 
जीव स्वरूप का निरूपण करना प्रधानाथ है, श्रोर जीव तथा ईश्वर के अनेक- 
विध सम्बन्धों का अनुभव करना अनुसधानार्थ है ।* 


रामह्य सन्त्र--श्रीमद्रामचन्द्रचरणोशरण प्रपच्रे/ तथा “श्रीरामचन्द्राय 
नमः? को रामद्बय मन्त्र कहते है | यह रामद्रय मन्त्र र५ अक्लुर, ६ पद, दो 
वाक्य, दस अथ और अत्यन्त आश्चर्यप्रद तथा मोक्ष का परम प्रापक कहा गया 
है | इसका पूववाक्य १५ अक्षरों तथा तीन पदों से युक्त हे और उत्तर वाक्य 
१० वर्णों से युक्त है |* 


श्री? शब्द युगल पदार्थ के स्वामी भगवान्‌ श्री रामचन्द्र जी की प्रासति के 
हँतु भूत पुरुषकार प्रयोजनवाली मद्ारानी सोता जी का प्रतीक है।* ते 
शब्द से भगवान्‌ का सीता से नित्य संबन्ध सूचित होता है ।* 'रामचन्द्र! पद 
से भगवान्‌ के वात्सल्यादि गुणो का बोध होता है ।* चरणो? पद से वात्सल्यादि 





निवत्यतेज्त. सतत स्वकीया ॥ परदेनषष्ठेनमश्त्यनेनस्वस्वाम्यनन्याहकशेषतापि । 
समुच्यते चेतनजीवबाचिना तत्किकरत्वेकप्रयोजनत्व॑ंम्‌ ॥ वही, श्लोक २४-२५ 
पृ० २ 

१--उपायस्यल्वखण्डेन नम शब्देनचोच्यतें | सखण्डेतु मआरेण पष्दयन्तेन विरोधिन: ॥ 
वही, १० ५ 

२--तात्पर्यार्थों पशेषवेदशास्त्रामिरचिसश्रय: । वाक्याथ: प्राप्यसवन्धिस्वरुपासिनिरूपणम |! 
तारकस्य प्रधानार्थ: स्वस्वरुप निम्पणम्‌ । सम्बन्धानुसधानमनुसध्याथइण्यते । 
वही, ए० ४ 

३--श्रीरामद्रयमतन्रमद्सुततम॒वाक्यद््य पडपद वाणा्षिप्रमिताक्षरं तु खल विद्धित्वद- 
शार्थान्वितम्‌ । युक्तत त्रिपदेन तत्रसुमते पूर्व शुभस्यास्पदम्‌ | वाक्य पचद॒शाक्षर 
तदनु दिग्वण्यात्मकंतृत्तरम्‌ ॥ वही, ए० <, श्लोक ३३ । 

४--लक्ष्मी पुरुषकारार्था ओऔत्यनेन पदेन तु ।। वही, पृष्ठ ६, श्लोक ३४ 

४५--६--मतापुरुषकार स्य नित्य सम्बन्ध उच्यतें। रामचन्द्रेतिपदतों वात्सल्यादि गुणस्य 

, च॥ वही, ए० ६, श्लोक ३५ 


२६४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


दिव्य गुणों का तथा दिव्य विलक्षण आश्रय का नित्य सम्बन्ध वर्णित होता 
है ।* शरण? पद से भगवद्विग्रह रूप उपाय का वर्णन किया जाता है और 
“पप्रपच्मे? पद से उपाय विषयक निश्चय प्रतिपादित होता है ।* 


'श्रीमते” पद से सीताराम ही प्राप्य हैं, यह कहा जाता है और 'रामचन्द्र? 
पद से स्वामित्व प्रतिपाठित किया जाता है ।* आय? विभक्ति से जीवो के 


ग्राचरण का वन होता है। “नमः” शब्द से काम-क्रोधादि का निरास किया 
जाता है |* 


स्वामी जी के मत से आचाये की रुचि के अनुकूल व्यवहार करना, उनकी 
आज्ञा मानना इस मन्त्र का तात्पर्याथ है| ग्राप्य श्रीराम, प्रापक जीब दोनो के 
सम्बन्ध का निर्णय वाक्यारथ निर्णात्‌ किया गया है। राम-चन्द्र तथा सीता के 
कैंकय की ग्रधानता इस मन्त्र का प्रधानाथ है | अपने दोषो का अनुसंधान 
अनुसंधानाथ है| भगवत्केंकयल्ञाभमरूप मोज्ञकाम पुरुषों को सबंदा ऐसा ही 
अनुसंधान करना चाहिए ।* 


चरम मंत्र--'सक्कदेव प्रपन्नाय तवास्मीति च याचते। अभय सवमूतेभ्यो- 
ददामि एतन्ममत्रतम? को ही चरम मत्र कहा गया है | इसमे 'सकृत्‌? पद से 
भगवदतिरिक्त अन्य यागादि की निवृत्ति, एव? पद से ब्रह्मादि उपासना रूप अन्य 
उपाय में राहित्य प्रकट होता है । भगवद्यपत्ति परमोपाय इससे व्यंग्य है | प्रपन्नाय? 
पद का तात्पय यह है कि उपासक के लिए घड्विधप्रपत्ति रूप परमोपाय का ही 
आश्रय करना चाहिए । तत्व? से तात्यय है कि प्रपत्तिफलदाता भगवान को ही 
उपाय कहा जाता है। “अस्मि! का तात्यय है कि भगवस्प्रपत्तिरूप उपाय को ही 
१--चरणावित्यनेनेववात्सल्यांदिक सीतयो. । विलक्षणस्यदिव्यस्य विग्रहस्याश्रयस्य च 
बहों, ३० ३६, श्लोक २६ तथा श्लोक ३५ 
२-- शरणेतिपदेनेवोपायस्तद्धियहों बुबे । उपायाध्यवसायस्तु प्रप्य इति वरण्यतें | वहीं, 
पृ० ६, श्लोक ३७ | 
३--प्राप्यमिथुनमैवेति श्रीमते पदत्तोमतमा । रामचन्द्र तिपदत: रामित्व ग्रतिपाथते ॥ 
वहीं, एृ० ६, श्लोक रशे८ 
४--विभकत्यायेतिपदत: शेषबवृतिमहात्मसिः । विरोधिनोनिरासस्तु नमः शब्देनवण्यतें ॥ 
वही, ४० ६, श्लोक ३६ 
५. तात्पर्याथोंस्थविज्ञे यआचारयराच सश्रय” । वाक्‍्यार्थस्तुमतामिज्ञ रेपनिर्णीयते बुधे: ॥ 
प्राप्य प्रापफसबन्धिस्वरुपामिनिरुपणम्‌। प्रवानाथस्तुतचग्मकैकर्यूस्यप्रधानता । 
स्वदोषानुसवानमनुसंध्यर्थडच्यते । एवमेवानुसभेयंमोक्षकामैरहदिविम ॥ ४० ६-७, 
इलोक ४०-४२ । 





भक्ति-पद्धति श्६€५ 


अंगीकार किया जाय | “इति? से यह अर्थ है कि प्रपत्ति के अतिरिक्त अन्य कोई 
माग नहीं है, अतः उपाय में अनन्यता होनी चाहिए.। “च? पद से अन्य उपाय 
कहा जाता है। थयाचते” से उपाय के सेवन करने वाले अधिकारी का लक्षण 
कहा गया है | अभय? पद से संशयरूप प्रतिबन्धक का कारण कहा जाता है। 
सवभूतेभ्यः? से प्राप्प श्री रघुनाथ जी के प्रतिब्रन्धक का स्वरूप निरूपण होता 
है। ददामि? से प्रपत्ति के फल्दाता भगवान्‌ श्रीराम में सर्वशक्तिमत्ता का निरूपणश 
किया जाता है। 'एतत्‌ पद? से संशयाभाव प्रतिपादन किया जाता है। 'मम? पद 
से प्रभु हमारी रक्षा करेंगे, इसका चितन किया जाता है और ब्रतम” पद से 
विषय में दृढ़ता का प्रतिपादन होता है ।* 


इस मंत्र का तात्पयाथ है भगवान्‌ की प्रसन्‍नता का सश्रय करना, वाक्याथ 
है स्वस्वरूप का निरूपण करना, प्रधानाथ है भगवान्‌ के स्वरूप का निरूपण 
करना ओर श्रनुसघानाथ है “निर्भरता का अनुसंघान करना |? 


> अविकिीिथ के ९ 

भगवत्केकयं--रामानन्द जी ने मगवत्कैंकय पर बहुत अधिक बल' 
दिया है । उन्होंने यह स्पष्ट ही कहा है कि भगवद्भक्त को सदैव ही कैंकर्य परायण 
होना चाहिए. ।* मुसुक्षु जीव को भगवत्कैंकंय के अतिरिक्त अन्य किसी देव का 
भी कैंकय नहीं करना चाहिए |” क्योंकि भगवान ही जीव के स्वामी हैं, एकमात्र 
१-रामांयहितद!|पमत्रनिरतेरुदबीधनीयपर | द्वार्विश्रमिताचरमनुपद द्यद्ध जगह 

श्रुतम्‌ । अत्रोपायान्तरस्थायोनिदृत्ति: प्रतिपायतें | सकृदित्येवकार णतृपायनिरपेक्षता । 

प्रपन्नायेतिपदतस्तृपायस्थानमुच्यते । उपायत्वभगवतस्तवैति पदतस्तथा । 


अस्मीत्युपायरवीकार सुमते मतकोविंदे. । समाप्त्यथ॑तिशब्देनतूपायानन्यतोच्यते 
चकारतोनुक्तसमुच्चयार्यतोनिगद्यतेत्वन्यडपायआत्मवित्‌ू | उपायसंसंब्य- 


थिकारिरुपपदेनवैयाचतइत्यनेन । अमयमित्यथप्राप्यप्रतिबन्धववा रणस्‌ । सर्वभूतेस्य- 
इत्येवप्राप्यस्यप्रतिबन्धकम । ददामीतिपदेनाथोपायस्य सबंशक्तिता । एतदित्येबपदतो ९- 
संशयत्वमितायते । निर्भरत्वानुसधानममेतिप्रतिपायतें । बतमेतःपरदेनाथ तद्दाढय 
ममिधीयते । वही, ४० १-८, श्लोक ४३-५० । 

२-तात्पर्यार्थों एस्यविज्ञ य.शरण्यरुाचिसश्रितमू । तत्प्रापकस्वस्वरुपस्यवाक्यार्थों धथनिरू- 
परणम्‌ । प्रधानार्थस्तु इश्वरस्वर पस्यनिरूपणम्‌ । निर्भरत्वानुसधानमनुसध्यर्थ उच्यते । 
वही, ए० 5, श्लोक ५१-४२ । 

२--दिव्येपुदेशेघुसतां प्रसगतदीयकेंकर्थ परायणों वे । वही, मगवढाचाय, पृ०१६७ | 

४-तच्चतुथ यास्वानुस्पकैंकर्यप्रार्थनोच्यते। ।. विषयान्तरसेवापिप्राप्तासाविनिवत्य॑तै + 
वही, रा० 2० दास, पृ० ७५ | 


२६६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


वही शेषी हैं | उनका केंकर्य करना ही एकमान्न मुख्यफल है|) इसलिए, 
भगवद्भक्तों को चाहिए कि वे ईर्ष्या-देषादि से पृथक्‌ रह कर सावधान चित्त 
होकर अंगों सहित, पार्षदोंसहित लक्ष्मण और सीता जी के सहित वेदवेद्य भगवान्‌ 
श्रीराम जी का केकर्य करके कालक्षेप करें ।* साथ ही भक्त को आत्मदोष का 
भी अनुसंघान करते रहना चाहिए । * 

स्वामी जी ने कैंकर्य के व्यावहारिक पक्ष पर भी प्रकाश डाला है। 
उन्होंने भगवद्भक्तो को यह आदेश दिया है कि वें भगवान्‌ की पूजा की सामग्री 
जुटाने के साथ ही उनके मन्दिर में फाड़, भी लगाया करें ।* 

'श्रीरामाचन पद्धति? में तो भक्त का यह केंकय आत्मदैन्य की ओर बढ़ गया 
है। स्वामी रामानन्द जी के अनुसार भगवान को भोजन श्रर्पित करते समय भक्त 
को इस आशय को ग्राथना करनी चाहिए---हे मगवान्‌ मै असत्यप्रिय हूँ, अपविन् 
हूँ, नीच, अपराधपात्र, अल्पशक्ति, श्रचेतन, भुत्यकम के अ्रयोग्य, दोषागार ओर 
दुरात्मा हूँ, अतः आप मेरे द्वारा समर्पित भोजन को उपेक्षित न करें । हे भगवान्‌ 
आपने जिस प्रकार कोशल्या, सीता, लक्ष्मण, शबरी, भारद्वाज या बिदु॒रादि 
द्वारा दिए. गए. भोजन को स्वीकार किया है वेसे ही मेरे द्वारा अपित भोजन को 
भी स्वीकार करें ।* भक्त का यह आत्मदेन्य बड़ा ही उज्ज्वल एवं पवित्र हैं । 





१-- पदेनषष्ठेनमश्त्यनेनस्वस्वाम्यनन्याहेकशेषतापि । समुच्यतेचेतनजीववाचिनातत्कि- 
करत्वैकप्रयोजनलम्‌ । वही, ए्‌ृ० ५ 

२--रामायसांगायसपाषदाय सीतासमैतायसद्दानुजाय आम्नायवेद्यायविधायशश्वत्‌ 
कैंकर्यमीष्यार्‌हित: समाहित: ।। वही, ए० २६ । 

३--प्राष्यप्रापकर्संंधि. स्वरूपाभिनिरूपणम्‌ । प्रधानाथस्तुतयुग्मकेकर्यस्य प्रधानता । 
स्व॒दोषास्यनुसंधानमनुसंध्यय उच्यते । एवमेवानुसंधेय मोज्षकामैरददिवम्‌ ॥ 
वही, ४० ७। 

४-तद्थपुष्पप्रचयेनसतततथैवतन्म॑द्रिमाजंनादिना । तदीयनामाभ्यसनेनतन्मना क्षिपे 
त्सकालनितरां निरालस: ॥ वही, भगवदाचाथे, ए० १६८। 

५--असत्यमशुचिनी चमपराधेकभाजनम्‌ । अ्रल्पशक्तिमचेतन्यम्रनहंभृत्यकर्मरिण । दोषा- 
गारदुरात्मानंमामैवर्पारचिन्तयन्‌ । मत्समर्पितमित्येतन्नत्वमहस्थुपेक्षितुम्‌ । कीौशल्या- 
जनकात्मजावरगुणश्रीलक््मणेनापितम्‌ । पंपायाशबरीसमर्पितमहोदिव्याद्भुतस्वा- 
दुकम्‌ | भारद्वाजसम्पितं च सरसंत्षीरजजेयत्स्वयं । तद्ेय गवर्माजितंसहघ्न तयद्यश्ञपान्य- 
पिंतम्‌। भन्येमंक्तजने:कुचैलविदुरादेरपिंत त्वत्मियः । पथ्यपाकविशेषसयुतमथो- 
दृष्टिप्रिय राधव । रुच्यदोषविवर्जितं सह यथा5रशेषे:प्रमो भोक्तृमि: । स्वीकते च 
तथाहसित्वमधुना भक्त्यापितंते मया ॥ शरीर।मार्चनपद्धति--स० प० रामनाराय- 
'णुदास, १०२२ । 





भक्ति-पद्धति २६७ 


इसी प्रकार अर्चावतार की पूजा के सम्बन्ध में अ्रचन एव बन्द्रन की महत्ता 
का भी स्वामी जी ने उल्लेख किया है, किन्तु कहीं भी उनका विस्तार से वर्णन 
नहीं किया है । घोडशोपचार से अर्चावतार का श्रृंगार करने का आदेश भी 
उन्होंने उसी प्रसंग में दिया है | 


भक्ति के अन्य आवश्यक अंग 


निरभिमानिता--भक्ति का एक आवश्यक अंग है निरमिमानिता | 
भगवत्केंकय का वर्णन करते हुए. स्वामी जी ने भक्त को निरभिमानी होने का 
आदेश दिया है, यह हम पहले ही देख चुके हैं। इस निरभिमानिता को उन्होने 
और भी स्पष्ट शब्दों में व्यक्त कर दिया है। वे कहते हैं:--यदि शिष्य असमर्थ 
हो तो उसे चाहिए कि वह एक छोटी सी कुटिया बना कर निरहंकार होकर ग़ुरू- 
पदिष्ट मन्त्र का जाप करे |* यही नहीं, वह निरालस्य मुसुक्षु वेष्णव भक्तियुक्त 
निरमभिमान होकर अपने गुरू की आज्ञा का पालनरूप इस चरम उपाय का 
निरन्तर संबन करता रहे। * इस प्रकार स्वामी जी ने अनहकार को भक्ति का 
चरम उपाय कहा है। 


विश्व भर में भगवान्‌ का रूपदशेन--भगवान्‌ के सेबक की एक बहुत 
बढ़ी साधना यह है कि वह भगवान्‌ के चराचरात्मक रूप का दशन करे। भक्त 
की साधना कम-से-कम कुछ इसी प्रकार की होनी चाहिए कि बह भगवान्‌ के 
इस विश्वव्यापी रूप का दशन करता हुआ रह सके । स्वामी जी ने कहा है भक्त 
को धनुर्धारी भगवान्‌ की कथा का श्रवण करना चाहिए, उनके यश का पुनः 
युनः गायन करना चाहिए,। उनके चराचरात्मक रूप का दर्शन करना चाहिए. 
ओर सदेव ही सज्जनो के साथ निवास करना चाहिए |र 


गुरु का महत्व--मगुरु के द्वारा ही भगवान्‌ राम की प्रपत्ति मिलती है, 





१--तथाप्यशक्तास्नुकुटीरमात्र विधायकुय्य॒ुस्त्वथयादवाद्रो । 
अन्यत्रवासं च गुरूपदिष्टानूमन्त्राक्षपन्तो पहंकारशन्या: ॥ थी वे० म० भा०, रा० 
| 2० ढास, ए० श८ 
२--मक्त्यादियुक्तस्य तथानह कतेमंहात्मनस्तस्यनिदेशपालनमू । 
उपायमेतचरमं निरतरम्‌ सुवेष्णवोष्यम्‌विदघात्वतंद्वित: ॥ वही, पृ० २८ 
३--घन॒धरस्या“्णुयान्निरंतर कथां च गायेत्सुयशोंपकिता मुह: । 
रूपंतदीयतुचराचरात्मक पश्यन्सतांसंगमुदारधीश्चरेत्‌ ॥ वही, भगवदाचाये, 
पृष्ठ श्य३ । 


श्ध्द रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इसलिए, रामानन्द जी ने मुम॒क्षु वैष्णवों को आदेश दिया है कि वे भगवान्‌ को 
जानने के लिए; समस्त संशयों को छेदन करने वाले, सबंदा सदाचार निरत, श्रेष्ठ 
गुरु का आश्रय करें।* उन्हें गुरुमन्त्र का सदैव जप करना चाहिए और 
आलस्यहीन होकर, भक्ति आदि से युक्त तथा निरहकार होकर उन महात्मा की 
आज्ञा का पालर्नरूप चरम उपाय का निरन्तर सेवन करते रहना चाहिए।* 
रामानन्द जी ने तो यहाँ तक कद्द दिया है कि राममन्त्र का तात्पयाथ्थ ही गुरु 
की रुचि के अनुकूल व्यवद्दार करना, उनकी आशा का अनुसरण करना 
आदि है ।* 

सत्संग--रामानन्द जी के मत से भगवान्‌ के पंचायुधों से युक्त ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र, स्त्री आदि भगवान स्वरूप ही हैं और जगत्‌ को पवित्र 
करने वाल्ते हैं ।* अतः मुमुक्षु वेष्णयो को चाहिए, कि वे पंचायुधों से चिह्नित 
अथवा पविन्न वैष्ण्वो को देखकर प्रसन्न होकर उनमे भक्ति परायण होकर 
उनकी पूजा भी करें। * 

समस्त तीथमय देहघारण करने वाले ये महाभागवत जिस देश में निवास 
करते हैं, वह देश उनके दर्शन करने से तथा उनके वहाँ रहने से पवित्र और 
सभी पापों से शून्य हो जाता है ।* श्रतः उन मह्यभागवतों के पूजन से, उनके 
चरणामुत का पान करने से, उनका संग करने से, उन्हें भोजन करा कर पश्चात्‌ 
भोजन करने से करोड़ों जन्म के पाप नष्ट हो जाते हैं |” 


१--तथाविधंग्राप्यमथो सुवेष्णव: सुचिन्त्यन्नत्थमनुच्षण प्रिय । 
सदासदाचाररतगुरुं बर ज्ञातु भजेताखल सशयच्छिदम्‌ ॥ वही, ए० २०८ 
२--मभक्तत्यादियुक्तस्थतयानहं कृतेमहात्मनस्तस्यनिदेशपालनम्‌ । 
उपायमेतं चरम॑ निरन्तरंसुवेष्णवो पयम विदधालतद्वित: ॥ वही, प्ृ० १६८ ॥ 
३--तात्पर्याथों स्वविजश्ञेय आचार्यरचिसश्रय. । वावयार्थस्तुमतामिज्ञ रेषनिर्णीयतेबुधे, ॥। 
वहा, र[० 2० दास, पएृ० ७। 
४--पँचायुवाकाझुविवैष्णवा ये मुखाग्रजज्ञत्रियवेश्यशद्रा: । 





स्त्रियस्तथान्ये पिच विष्णुर॒पाजगत्पवित्रप्रपत्िन्रिणसे ॥ वही, सगवदाचार्य, 
ए० एणरे | 

५--चक्रारिपचायुबाचन्हितागक, समाच्यदृष्टश्चह रिप्रियानसी । 
तथाविधान्भक्तिपर, सन्नय्ेग्गवैरायाउन्मणलादिसरउबत ॥ वही, पृ० १८३ । 


६--तैसवंत्तीर्थाश्रयभूतदेहा देशेमहामागवतावलाति । यत्रेवतद्शनतत्स्थितिस्याजात. 
सुपुण्योनिखिलाधशल्य. ॥ वहां, पृ० १८५ | 

-तदचनात्ततदनीरपानात्तत्संगतेस्तृत्रणतेविधानात्‌ू । तद॒भोजनान्तरभोजनाच्चस्था- 
त्कोरिजन्माजितपापनाश, ।। वही, ए० १८४ । 


३०० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


महाप्रयास के द्वारा प्राप्तव्य मांस को संसार की भीति की निव्ृत्ति के लिए छोड़ 
दे ।* वस्तुतः मुक्तिकामी और पापो की निवत्ति चाहने वाले व्यक्ति को सम्पूण 
शुभ कर्मों को भगवान्‌ को अपित कर देना चाहिए. और भोजनादि भी उन्हें ही 
निवेदित करके स्वीकार करना चाहिए. | इससे वह संसार-भय से मुक्त 
हो जायगा [** 

इस प्रकार रामानन्द जी ने अहिसा को सभी शुभ आचरण से श्रेष्ठ एवं 
महत्त्वपूर्ण माना है | भक्त के लिए तो यह परमावश्यक है ही । 


भक्ति के आवश्यक अंग के रूप में महाव्रत--स्वामी रामानन्द जी 
ने एकादशी, रामनवमी, जानकीनवमी, हनुमजन्मत्रतोत्सव, ठसिहजयन्ती, कृष्णा- 
ष्टमी, वामनद्वादशी तथा रथयात्रादि ब्रतो एवं उत्सवोी में सम्मिलित होने का 
-आदेश श्री वेष्णवो को दिया है। 

एकादशी के संबंध मे उनका मत है कि वैष्णवों को वेधरहित एकादशी 
का ब्रत रखना चाहिये | यदि अरुणोदय काल मे एकादशी दशमी से विद्धा हो 
तो उसे छोड़ कर द्वादशी का ब्रत करना चाहिए |* एकादशी शुद्धा और विद्धा 
दो प्रकार की होती है ।* वेघध चार प्रकार का होता है। सूर्योदय से पूव साढ़े 
तीन घड़ी का काल अरुणोदय-वेध है, दो घड़ी वाला काल श्रति-वेध है, सूर्य 
के आधे उदय हो जाने पर महावेध-काल है और सूर्योदय में तुरीय-योग 
होता है ।* 

सूर्योदय काल से पूव दो मुहूर्त संयुक्त एकादशी शुद्ध है,' शेष सभी विद्धा 
हैं। शुद्धा एकादशी के भी तीन भेद हैं। एक वह जिसमें केवल द्वादशी अधिक 


१--जलस्थलोत्यन्नशरी रिहिसया विवजयेन्मासमुदारधा: सदा । ढयापरोंपथोगतिहेतुरूपया 
चिरायलम्यंसव भी निद् त्तये । वही, पृ० १६ । 

२--समर्प्यकर्माणि शुभानिवैष्णवों रामाय मध्य च निवेध भक्तयेत्‌ | अहर्दिवंवीतभय : 
समुत्तम विमुक्तिधी. स्वाधनिवृत्तिकामन: । वही, पृ० १६ । 

३-एकादशीत्यादिमहाव्रतान च कुर्याद्ववेधानिहरिप्रियाणि । विद्धा दशम्यार्याद 
सारुणोदयेसद्वादर्शी तृपवमेद्विहा यत्ताम्‌ ॥ श्री वे० म० भा०, रा० 2० दास, प्ृ० १२। 

४-शुद्धाद शम्यासुयुतेतिभेदादेकादशी सा द्विविधा च बोध्या । वेधोरपिवोध्योडिविधो- 
रुणोदये सूर्योदयेवादशमीग्रवेशात्‌ ॥ वही, ए० ११ । 

५--घरीत्रयसादूं मथारुणोढ्येवेघो पतिवेधी द्विघटिस्तुदर्शनातू । रवि प्रभासस्यतथों 
द्ितेष्ड्/ेंसूयेमढावेंघ इतीयेते बुधे : । वही, पु० ११। तथा योगस्तुरीयस्तु दिवा 
करोदये ॥ वही, पृ० १२ 

६--पूर्यातुमृयोद्यकालत: सा याग्राड्‌ मुहृत्तदयसयुता च॥ वही, प० १२। 


भक्ति-प ड्वति ३०५९ 


है, दूसरी जिसमे दोनों अधिक हैं, तीसरी जिसमे दोनों ही अधिक न हो ।* इनमें 
से वैष्णवों को प्रथम एकादशी अथात द्वादशी मात्र अधिक का अंहण करना 
चाहिए, यदि परे द्वादशी की वंद्धि हो तो शुद्ध एकादशी भी छोड़ देनी 
चाहिए | विद्वानो को एकादशी के सबंध से रहित साठ दण्डात्मक शुद्ध द्वादशी 
में उपवास करके उपवास के दूसरे दिन की अवशिष्ट द्वादशी मं'ही पारण भी 
कर लेना चाहिए. | दोनो की अधिकता में पर का उपवास करना चाहिए। 
इनमे उन्‍्मीलिनी, बज्जुलिनी, सत्रिस्पुशा, पक्तुवद्धिनी, जया, विजया, जयन्ती, 
पापनाशिनी आदि आठ द्वादशियाँ अत्यन्त पवित्र हैं ।* 


यदि द्वादशशी आषाढ़, भाद्र और कार्तिक मास शुक्ल पक्ष मे अनुराधा, 
श्रवण, रेवती के आदिचरण, द्वितीय चरण और तृतीय चरण के साथ संयुक्त हो 
तो उसमे विद्वान पारण न करे, क्योकि वह समस्त ब्रतो का नाशक है | 


रामनवमी--स्वामी जी के मत से पुनर्वसु नक्षत्र, चैत्र शुक्ल नक्मी, कक 

नक्षत्र, शुभ हग्न में रामावतार हुआ था। अतः अष्ठमी की वेधयुक्त नवमी को 

छोड़कर नक्षत्र युक्त अविद्धा नवमी में वैष्ण॒वो को ब्रत करना चाहिए । पुनवसु 

से रहित नवमी अनन्त सूयग्रहण से भी अधिक फलदायिनी होती है।” इस 

श्रीराम नवमी में ब्रतोत्सव, श्रीरामाचन, रात्रि में जागरण, भगवत्कीति का 

अ्रवण और कीत्तन आदि करने चाहिए ।* 

१-एकातुद्गादशों मात्राधिकाश योभयाविक्रा । द्वितीया च दतीयातुत्वैवप्नुभयाधिका ॥| 
वही, पृ० १२ | 

२--तत्राद्यापरैवास्ति गआश्याविष्णुपरायणे: । शुद्धाप्येकादशीडेया परतोद्वादशीयदि ॥ 
वही, पृ० १२ । 

३--उन्‍्मी।लनी बन्जुलिनी सुपुण्या: सत्रिस्पशाथोखल पक्षवद्धिनी । जया तथाष्टो- 
विजयाजयन्ती द्वाइश्यएताइतिपापनाशनी ।। वही, पृ० १२ । 

४--आषाढ भाद्रोज॑ सितेषुसगतामैत्रश्नवो प्न्त्यादिगताबुपान्ते: । चेदुद्मादशी तत्र न पारण 
बुध: पादे: प्रकुर्याद् तवु दद्दारिणी ॥ वही, पृ० १३। 

५-मासेमधोयानवमी सुयुक्ता शुक्लाइदितीशेन शुभेनभेन । कर्केमहापुणयतयासुलग्ने 
जातो राम: खयमैव विध्षु . || वही, ५० १३। 

६--तामष्टमीवेधयतांविहायब्रतोत्सवंतत्रतुवैष्णवश्चरेत्‌ । असख्यसूरयग्रहतोधिकासदाया 
केवलासा नवमी द्यपीष्या | वही, ए० १३ । 

७-अत्नप्रकु्वीत मुदाव्रतोत्सव॑ रामाचंनजागरण महाफलम्‌ । अनेकजन्माजित 
पापनाशन रामस्यकीतें: श्रवण च कौतेनम्‌ ॥ श्री बै० म० मा०, भगवदाचारय,, 
ए० ८३ ॥ 


३०२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जानकी नवमी--बैसाख मास, शुक्लपक्ष, नवमीतिथि, पुष्प नक्षत्र, मंगल 


के दिन जानकी जी का जन्म हुआ था, अतः उस दिन वैष्ण॒वों को ब्रत रखना 
चाहिए» 


हलनुमज्जन्मव्रतोत्सव--कार्तिक मास, कृष्णपक्षु, चतुर्दशी, मगलवार, 
स्वाती नक्षत्र,'मेष राशि मे अन्जना-गर्भ से हनुमान्‌ का जन्म हुआ था। उस दिन 
वैष्ण॒वों को ब्रत रखना चाहिए ।* 


नूसिह जयन्ती-स्वाती नक्षत्र युक्त बैसाख मास को शुक्ल चतुद॒शी, 
सोमवार, सायकाल श्री इसिह का अवतार हुआ था।* यदि चतुदशी 
त्रयोदशी से अरुशोदय मे विद्धा हो जावे तो वह घन और संतान का नाश 
करने वाली होती है। अ्रतः विष्णुभक्त महात्माओं को उस दिन उपवास नहीं 
करना चाहिए ।* 


कृष्णाष्टमी--भाद्रपद मास, कृष्णपक्ष, सिहराशि के सूये और अध्टमी 
तिथि में चन्द्रोदय होने पर श्री कृष्ण का जन्म हुआ था ।* रोहिणी नज्नत्र से 
हीन और सप्तमीविद्धा-अ्रष्टमी त्याज्य है । कृतिका नक्षत्र से विद्धा रोहिणी भी 
त्याज्य है ।* इस तिथि को कृष्ण की उपासना करनी चाहिए, ऋृष्ण की 
कीर्ति का गान, श्रवण तथा क्रीतंन करना चाहिए और रात को जागरण करना 
चाहिए |” 


नजनभिन जज अऑअजिओओनभय: 


१-पुण्यान्विताया तु कुमेनवम्या अ्रीमाववेमासिसितेहलाग्रत. । झुवोचरयित्वाजनकेन 
कपषणे सीताविरासीदुबतमन्न कुर्यात्‌ । वही, रा० ८2० दास, पृ० १३ ॥ 

२--स्वात्या कुजेशेवतिथो तु कार्तिके कष्णे पञ्षनागर्भत एवं साक्षात्‌। मैषेकपीराटप्रादुरभच्छिव 
स्वयं ब्रतादिना ततन्न तदुत्सबचचरत्‌ । वही, पृ० १३ ॥ 

३--बेशाखमासीय चतुर्दशी सिता निशामुखेयाइनिलभेन सयुता ! सोमै5बतारोनृहरेर- 
भूदथों बतोत्सव तत्नमुदासमाचरेत्‌ ।। बही, पृ० १४॥ 

4-स्मरेण विद्धा तु चतुदंशी यदा भरवेद्धनापत्यविनाशिनी तदा । तत्रोपवासों न 
जनेरविधेयों महात्मभिविष्णु परायणुरपि ॥ वही, पृ० १४॥ 

५--पक्ष निशीये खलमासि भाद्रो ऋष्णेध्थकृष्णोए़्जनिदेवकीत: । सिंहगतेएके 
विधिभेनयुक्ता तन्नाष्टमां यातु विधूदये बुधे ॥ वही, पुष्ठ १४ । 

६--त्याज्याष्टमी चेदथ वाजि बिद्धा तथाग्नि विद्धा विधिमच हेयम्‌ । चेदष्टमीनोविधि- 
मैनयुक्ता महात्मभिविष्णु परायणेस्तैः ॥ वही, पृ० १४-१४ ॥ 

७--जम्माष्ट्मीसात्र मुदावतोत्सव ऋृष्णाजंन जागरणं महाफलम । अनेकजन्माजित 
पापनाशरन क्षष्णस्य कीतें: श्रवण च कीततेनम्‌ ।। वही, ए० १४ 


भक्ति-पद्ध ति ३०३ 


वामन द्वादशी--माद्रपद मास के शुक्ल पक्ष के श्रवण नृक्षत्र से युक्त 
द्वादशी के दिन अभिनित्‌ नक्षत्र मे मध्यान्ह मे परम समर्थ सम्पू्ण पाप नाशक 
भगवान्‌ विष्णु वासन रूप से अवतरित हुए थे। उस दिन ब्रत करना चाहिए ।* 
यदि द्वादशी श्रवण नक्षत्र का स्पश करती हो अथवा एकादशी का स्पश 
करती हो तो उस समय विष्णु-श्ुखल नामक योग होता है, उस*समय उपवास 
करने से परमफल मिलता है। 


रथयात्रादि अन्य उत्सव--रामानन्द जी ने रथयान्रादि अन्य उत्सवों 
के मनाने का भी - आदेश दिया है। शास्त्रसम्मत उत्सवो को मानना वैष्णव 
जनोचित ही है ।* 


भक्त ओर भगवान्‌ के विविध संबंध 
तथा 
विविध भावों की भक्ति 


भक्त और भगवान्‌ में सामान्यतया चार प्रमुख संबंध माने गए हे-- 

१--पिता-पुत्र संबध--परमेश्वर को पिता, माता या स्वामी मानना और 
अपने को उनका पुत्र अथवा सेवक समभना । 

२--सखा-सम्बन्ध--एकमात्र भगवान्‌ को ही अपना सखा, मित्र अथवा 
बन्धु मानना | 

३--पुत्र-पिता सम्बन्ध--परमेश्वर को पुत्र और अपने को उनका पिता, 
माता, धात्री आदि समझना । 

४--पति-पत्नी सम्बन्ध--परमेश्वर भगवान्‌ को अपना पति और अपने को 
उनकी पत्नी अथवा प्रेमिका समझना । ह 

इन उपयुक्त सम्बन्धों को लेकर भक्ति के चार प्रमुख भेद हो गए हैं :- 
दात्य भक्ति, सख्य भक्ति, वात्सल्य भक्ति ओर माघधुय भक्ति । इनके अतिरिक्त 
भक्ति का एक ओर प्रमुख भेद किया गया है, जिसे शान्ता भक्ति कहते है | 

तत्वज्ञान अधिगत कर संसार के बन्धनों के प्रति उदासीन होकर, स्थिरचित्त से 


क्जन् 





१--मभाद्र ब्य शुक्लेषमिजिति प्रभुहरियाद्वादशी वेष्णवर्भेनसंयुता । तत्रादिताकाविरभूच्च 
वामनों अतोत्सव॑ तत्न मुदासमाचरेत्‌ ॥ वही, ए० १५ ! 

२--तथायथाकालमतद्ितेस्तेरथा।वरोपादिकमुत्सवादिकम्‌_ । सदा विधेयदरितोषर 
पर शुभप्रद तदृ॒हुशाखसम्मतम्‌ | वहां, ए० १५। 


३०४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जो भक्त भगन्नान्‌ की निष्काम भक्ति करते हैं उनकी भक्ति शान्ताभक्ति कही 
जाती है। 


इन विविध भावों की भक्ति का प्रचार वस्तुतः रामानुजाचार्य के कई 
पीढ़ियो पूर्व आलवार भक्तो में चला आ रहा था, किन्तु रामानुज के उपरात तो 
यह आन्दोलन इतना अ्रधिक व्यापक एंव श्रनुभूतिमय हो गया कि भक्ति को केवल 
देव-विषयक-रति कह कर ही नहीं टाला जा सकता था। साहित्य के शास्त्रियों 
ने यद्यपि भक्ति को किसी रस की संज्ञा नही दी थी और ऐसा करने के लिए 
उनके पास कुछ महत्वपूर्ण तक भी थे ( एक तो किसी भी आचार्य ने भक्ति को 
रस नही माना था, अतः बाद के आचारय॑ इस प्रकार की परम्परा के विरुद्ध 
नही जा सकते थे; दूसरे भक्ति रस को अनुभूति कुछ व्यक्तियों तक ही सीमित 
मानी जाती थी, यह लोकानुभूति के रूप में कभी भी स्वीकृत न हुई | ) किन्तु 
मध्ययुग में भक्ति व्यक्तिमान्न के हृदय का स्पंदन बन गई, जीवन की सामान्य 
अनुभूतियों के स्तर पर भक्तो ने उसे उतार दिया । अतः कुछ श्राचायों के मन 
में भक्ति को रस मान कर उसका शास्त्रीय विवेचन भी करने की भावना उठी। 
ऐसे आचार्यों में वृन्दावन के गोड़ीय सम्प्रदाय के प्रसिद्ध भक्त रूपगोस्वामी तथा 
जीव गोस्वामी के नाम लिए जा सकते हैं | “हरिमक्ति-रसामृत-सिन्ध्ु? में उन्होने 
भक्ति रस का बड़ा ही सुन्दर विवेचन किया है | डाक्टर दीनदयालु गुप्त* ने 
बतलाया है कि रूपगोस्वामी के अनुसार मुख्य भक्ति रस के अन्तगंत पॉच रस--- 
शान्त, प्रीति, प्रेम, वत्सल तथा मधुर और गौणु-भक्ति-रस के अन्तर्गत हास्य, 
अद्भुत, जीर, करुण, रौद्र, भयानक, वीभमत्स आदि सात रस आते है। इस 
प्रकार भक्तिको रस मानकर इन आचार्यों ने शान्ता-भक्ति, माधुय-भक्ति, वात्सल्य- 
भक्ति, दास्य-भक्ति, सख्य-भक्ति आदि का विस्तृत विवेचन किया है जिनके 
सम्बन्ध में विशेष ज्ञान डा० दोनदयालु जी के “अ्रष्टछाप और वल्लभसम्प्रदायः 
ग्रन्थ से प्राप्त किया जा सकता है | 


जब भक्ति को रस स्वीकार कर लिया गया तब विभिन्न भावों ( शान्त, 
दास्य, सख्य, वात्सल्य, माघुय ) की भक्ति का भी विस्तृत प्रचार हो गया और 
भिन्न-भिन्न सम्प्रदायो में एक या अनेक भावों को भक्ति-पद्धति को भी स्थान 
मिल गया | प्रायः यही देखा गया है कि भक्ति के भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रदायों ने 
लगभग सभी प्रकार के भक्ति-भावों को क्रमशः अपना लिया है। आधुनिक 


अनशन नतनभानान न 





१--डॉ० दीनदयालु गुप्त--अष्टछाप ओर वल्लम सम्प्रदाय, पएृ० ५६४-६४५ । 


भक्ति-पद्धति ३०४ 


रामानन्द-्सम्प्रदाय म इन पॉचों ही भावों की भक्ति-पद्धति का प्रचार एवं महत्त्व 
पाया जाता है । 


स्वयं रामानन्द जी ने भक्त ओर भगवान्‌ ( जीव और ईश्वर ) में नव 
प्रकार के सम्बन्ध स्वीकार किए हैं :--पिता-पुत्र सम्बन्ध, रद्य-रक्तुक सम्बन्ध, 
शेष-शेषित्व सम्बन्ध, भार्या-भतृत्व सम्बन्ध, स्व-स्वामी सम्बन्ध, आधार-आधेय 
सम्बन्ध, सेव्य-सेवक सम्बन्ध, आत्मा-आत्मीयत्व सम्बन्ध तथा भोग्य-भोक्तृत्व 
सम्बन्ध | यदि इन सम्बन्ध-भावों का वर्गीकरण किया जाब तो भार्या-भतृत्व 
सम्बन्ध, आत्मा-आत्मीयत्व सम्बन्ध तथा भोग्य-भोक्तत्व सम्बन्ध को माधुय 
भक्ति के मूल आघार के रूप मे स्वीकार/किया जा सकता है; पिता-पुत्र सम्बन्ध, 
स्-स्वामी सम्बन्ध, रद्य-रक्षुक सम्बन्ध, शेष-शेषित्व सम्बन्ध, आधार-आधेय 
सम्बन्ध तथा सेव्य-सेवक सम्बन्ध को दास्व-भक्ति का मूल आधार माना जा 
सकता है और शान्‍्ता भक्ति को भी इससे ही सम्बद्ध किया जा सकता है । 


इस प्रकार यह स्पष्ट है कि स्वामी रामानन्द जी ने केवल तीन प्रकार की ही 
भक्ति-पद्धतियों--माघधुये, शान्त और दास्य--को मान्यता प्रदान की थी, किन्तु 
दास्य-भक्ति पर उन्होंने विशेष बल दिया है। दास्य-भक्ति ही रामानन्द सम्प्रदाय 
की मुख्य भक्ति-पद्धति है। नीचे हम इन विभिन्‍न प्रकार की भक्ति-पद्धतियों का कुछ 
विस्तार से विवेचन प्रस्तुत करेंगे। आधुनिक रामानन्द-सम्प्रदाय मे इन सभी 
प्रकार की भक्ति-पद्धतियों का प्रचलन है | अतः यह विवेचन आवश्यक था | 

दास्य-मक्ति--रामानन्द जी ने दास्य भक्ति पर पयांप्त बल दिया हे। 
उनके अनुसार भगवत्केंकय ही भक्तो का प्रधान गुण है । अपने अनुयायियों 
को तो उन्होंने यह भी आदेश दिया है कि वे ईष्या-द्ंघादि का परित्याग करके; 
सावधान चित्त होकर, सांग-सपाषंद लक्ष्मणु-सीता सहित वेदवेद्य भगवान्‌ राम 
का नित्य कैकय करके कालयापन करें ।* भगवान्‌ ही जीवो के स्वामी हैं, एक- 
मात्र वही शेषी है ।” अतः मुमुत्ष जीव को भगवल्कैंकय॑ के अतिरिक्त अन्य 
किसी देव का भी केकर्य नहीं करना चाहिए [* 





१---श्री वेष्णव मताब्ज भास्कर--स्त० पं० रामटहलदास, पृष्ठ ७०-७१ । 
२--श्री वै० म० भा०, भगवदाचाये, ए० १६७। 
३--वही, ए० २०० । 
४--श्री बै० म० भा०, प० रा० 2० दास, पृ० ५। 
प्‌ू--वही, पं० रा० 2० दास, ए० ७५ । 
२७० 


३०६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभ्नाव 


इस कैंक्य के दो व्यावहारिक रूप हैं :--एक तो भगवान्‌ के अर्चावतार 
की विशेष रूप से सेवा करना, उनके मंदिर मे काड़ लगाना, मूर्ति को स्नान कराना, 
उसका श्वृंगार करना, उसे भोग लगाना आदि और दूसरे अपने मन से समस्त 
अहकार का निरास करके अपने को असत्य, अशोच, नीचता आदि का भाजन 
समझना तथा अपने को अल्पशक्ति, अचेतन, भ्ृत्यकर्म के अयोग्य, दोषागम, दुरात्मा 
आदि समझ कर भगवान्‌ से अपने दोषो की उपेक्षा करने की प्राथना करना | 
रामानन्द जी ने प्रथम पक्षु पर बल देते हुए लिखा है कि भक्त को भगवान्‌ की 
पूजा सामग्री जुटा कर उनके मंदिर में कराड़_ भी लगाना चाहिए. ।* भक्त की 
मानस-साधना के सम्बन्ध में वे कहते हैं कि भगवान्‌ को नेवेद्य समर्पित करते 
समय भक्त को उनसे यह प्रार्थना करनी चाहिए! कि “हे भगवन्‌ ! मै असत्य, 
अशौच, नीचता आदि का भाजन हैँ, मै अल्पशक्ति, भत्यकर्म के अयोग्य, 
दोपागार, दरात्मा हूँ, अतः आप मेरे द्वारा समर्पित नैवेद्य की उपेक्षा न करे । 
क्योकि आपको कौशल्या, जनकात्मजा अथवा लक्ष्मण के द्वारा परोसे हुए, 
पकवान्न से कही अधिक प्रिय पंपा मे शबरी द्वारा दिए गए बेर लगे थे, 
आपने भारद्वाज, विद॒र आदि द्वारा दिए गए, भोज्य पदाथों को सहर्ष स्वीकार 
कर लिया था--अ्रतः भक्ति-विवश आप मेर दिए पदार्थों की भी अवहेलना 
न करें|" 

इस प्रकार रामानन्द जी ने दासस्‍्य भक्ति के सम्बन्ध में दो बाती पर अधिक 
बल दिया है : प्राप्य-प्रापक के सम्बन्ध को भली भाँति समझ लेना और सीता 
राम का केकय करना, तथा आत्मदोपो का नित्यप्रति अनुसंधान करना। 
“श्री वेष्णव-मताब्ज-भास्कर” मे उन्होंने स्पष्ट ही कहा है कि जीवो को सीता- 
राम के स्वरूप तथा उनसे अपने सम्बन्ध को उचित रीति से समझना चाहिए 
तथा आत्म-दोषानुसंघान करते हुए. भगवत्कैंकर्य करना चाहिए. ।* 


माधुये भक्ति--रामानन्द जी ने स्वयं माषुुय भक्ति का कोई भी विवेचन 
प्रस्तुत नही किया है और न इस प्रकार के संकेत ही दिए हैं जिनसे यह अनु- 
मान किया जा सके कि उनका क्कुकाव इस प्रकार की भक्ति-पद्धति की ओर भी 
था | फिर भी उन्होने भक्त और भगवान्‌ के बीच भार्या-भतृत्वसंबन्ध, आत्मा- 
आत्मीयत्व सम्बन्ध, भोग्य-मोक्तत्व सम्बन्ध ग्रादि सम्बन्धो को स्वीकार करके 


१-वही, भगवदाचारय , पृ० १४८। 
२--औरामाचनपद्धति--रामनारायणुदास, पए० २२। 
३->श्री वै० म० भा०, रा० 2० दास, पृ० ७। 


भक्ति-पद्धति ३०७ 


यह सकेत तो दे ही दिया हे कि वे माघुय भक्ति के अस्तित्व एवं महत्व 
को स्वीकार करते थे | आगे चल कर रामानन्द-सम्प्रदाय में माधुय भक्ति का 
पूरा प्रवेश हो गया | पीछे रामानन्द-सम्प्रदायः के विकास का इतिहास प्रस्तुत 
करते हुए यह बतलाया जा चुका है कि रामभक्ति पर कृष्णुभक्ति का प्रभाव 
विक्रम की सोलहवीं-सन्नहवी शताब्दी से ही पड़ना प्रारम्भ हो गया था और 
आगे चल कर तो माघधुय भक्ति ने इस संप्रदाय को इतना अधिक प्रभावित 
किया कि इसके अन्तगंत एक रसिकसम्प्रदाय का भी जन्म हो गया। इस शाखा 
की उत्पत्ति और उसके विकास का इतिहास पीछे दिया जा चुका है। यहाँ भक्ति 
के अन्तगंत श्रृंगार रस के विभिन्न उपादानों का सक्तेप में वशनमात्र कर दिया 
जा रहा है| 

रामानन्द-सम्प्रदाय के सम्मानित भक्त श्री 'रसिकश्रली?” जी के ग्रन्थ 
(सिद्धान्त-मुक्तावली?* के अनुसार भक्ति के अन्तगत श्रगार-रस के आलम्बन 
सुन्दर शिरोमणिभगवान्‌ राम हैं, आश्रय भक्त का हृदव, उद्दीपन हैं कोकिल- 
शब्द बसन्‍त ऋतु,” अनुभाव हैं 'मन्द हंसनि द॒ग फेरनी,? संचारी भाव है, “उम्रता 
ओर आलस्य को छोड़कर श्गार रस के संचारो भाव, स्थायी भाव है प्रिय में 
अनुरक्ति और वियोग में ढस दशाएँ भी विप्रलम्भ श्रृंगार की काम-दशाएँ ही 
होती है | रसिक-सम्प्रदाय के मान्य भक्त श्री रूपकला' जी ने श्गार रस को 
उज्ज्वल रस, दम्पति-रस, रस-राज, वा रस-पुंज भी कहा है | उनके अनुसार 
माधुय-प्रेमसिन्धु, रूपमाधुय-कमनीय किशोरमूर्ति, प्राण वल्लभ, श्री जानकी- 
जीवन, शोभाधाम, छुविसिन्धु, रामचन्द्र जी इस रस के विषयालम्बन है, 
आश्रयालम्बन है किशोरी जी, उद्दीपन हैं आरावष्य को कमनीयता, बसन्त ऋतु, 
कोकिला कूक, त्रिविध पवन, पावस, कटाक्ष, मुसक्यान, बचन, शील, परमशोभा 
आदि । अनुभावो के अन्तर्गत श्री किशोरी जी का संकल्प, प्रियतम का मन्द- 
स्मित, भूविक्षेप, स्पर्श, कटाक्ष, कर मे कर नयन में नयन, श्रादि आते हे, 
साल्विक भावों मे रोमाच, स्तम्भ, प्रलय, प्रस्वेद, विवण, काम, अश्रु और स्वर- 
भंग आदि है, संचारीभावों मे उग्रता ओर आलस्य को छोड़ कर शेष संचारी 
भावों का भी इसम समावेश हो गया है । रूपकला जी ने इस रस का स्थायी 
भाव माना है: प्रियवम-पद-रति, मनोद्वर छुवि की अ्रचला सुरति, भावना, प्रीति, 
प्रणय | 


१--सद्धान्त मुक्तावली, रसिकअली, छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, पृ० ४६ से ४८ तक। 
२--सीतारामशरण भगवान प्रसाद रुपकला, मक्तम।ल टीका, पृ० १४ | 


३०८८ रामानन्ठ सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इस भर्क्ति-पद्धति में अष्टयामीय उपासना का विशेष महत्वपूर्ण स्थान है। 
इधर कुछ वर्षो से रसिक-सम्प्रदाय में रास का भी महत्व अधिक बढ़ता जा रहा 
है | बृहत्‌ कौशल खण्ड? ग्रन्थ में राम-रास का बहुत ही विस्तार से वर्णन 
किया गया है | पीछे उसके विभिन्‍न प्रकरणों पर प्रकाश डाला जा चुका है | 
इन प्रकरणो पर एक विहंगम दृष्टि डालने से भी यह स्पष्ट हो जाता है कि 
रामानन्द-सम्प्रदाय की शइंगारी शाखा पर कृष्णभक्ति-सम्प्रदायो का प्रभाव बढ़ता 
ही जा रहा है और कही-कहीं तो यह शिष्टता की सीमा का भी अतिक्रमण कर 
गया है । राम का एक पत्नीत्रत प्रसिद्ध है ही, साथ ही राम के प्रति दास्य-भावना 
की भक्ति भी उतनी ही प्रसिद्ध है। तुलसी ने इस मर्यादा का पूरा निर्वाह किया 
है | आगे चल कर राम की अनेक प्रेमिकाशों की भी कल्पना की जाने लगी 
और उन्हें रसिक-राज के रूप में चित्रित किया जाने लगा । परिणाम-स्वरूप 
रामानन्द-सम्प्रदाय में गुठ्न और रहस्य का प्रवेश हो गया, राम कृष्ण की भाँति 
प्रेमी नायक बन गए और भक्तो के मस्तक पर उचध्व पुण्ड के स्थान पर सीता 
जी की विन्दी लग गई | वैसे सयत श्वगार तक बढ़ जाने में कोई आपत्ति नहीं 
हो सकती, किन्तु कही-कही तो यह श्ृगार मर्यादा का मी उल्लंधन कर गया है, 
जैसे कपानिवास के ग्रथों में | अवश्य ही राम के उपासको को इस प्रकार की 
अश्लीलता से रामभक्ति को मुक्त ही रखना चाहिए | 


सख्य मक्ति--रामानन्द स्वामी ने सख्य-भाव की भक्ति-पद्धति को कोई 
मान्यता नहीं दी थी, किन्तु कालान्तर मे अन्य अक्ति-सम्प्रदायो के प्रभाव से 
उनके सम्प्रदाय में इस भाव को भक्ति-पद्धति का भी प्रवेश हो गया। राम सखे 
इस भक्ति प्रणाली के एक प्रमुख उपासक थे। श्री रूपकला जी ने सख्यरस का 
परिचय इस प्रकार दिया है: * विषयालम्धन--मित्र सुखद, द्विभुज वेष, चतुर शिरो- 
मणि, सत्यसंकल्प, सुखसिन्धु, श्रीरामभद्र, रघुनाथ, अवधविहारी श्रीरामचन्द्र | 
ग्राश्रयालम्बन--लाल लाइले, लखन जी, शिव, सुग्रीव, विभीषण, वीरमणि 
राजकुमारादि | उद्दीपर--भूषण, धनुष, शर, मधुर बचन | अनुभाव--साथ- 
साथ भोजन, खेल, मृगया, विचित्र परिहास | सात्विक भाव--रोमांच, स्तम्भ, 
प्रलय, स्वेढ, विवरण, कम्प, अश्र, स्वरभंग । व्यभिचारी--लगभग सभी संचारी; 
स्थायी-भाव निरंतर मित्र भाव | 


१--बृहत्कौशल खण्ड, भाग २ प्रकाशक रामकिशोर शरण, हनुमत निवास, अयोध्या। 
२--मभक्तमाल, भक्तिसुधाखाद तिलक, ४० १३ । 


भक्ति-पद्धति ३०९ 


रूपकला* जी के अनुसार इस प्रकार की भक्ति-पद्धति में भगवान्‌ को सखा, 
भाई अथवा बहनोई (बहिन का पति) आदि माना जाता है | 


सिद्धान्त मुक्‍्तावली * के अनुसार सखा चार प्रकार के होते हैं: सुहृद, सखा 
प्रिय और नम । सुहृदो के विषय में मुक्तावली में लिखा हैः 'सुहृद सखा से 
ग्रधिक वय वत्सलताकरियक्त |? सखा की परिभाषा इस प्रकार दी गई हैः-- 
“कछुक न्यून वय सो सखा दास्‍्य धर्म करि उक्त !? प्रिय सखा और नम सखाओ 
का परिचय इन पंक्तियों में दिया गया हे--ुल्य क्‍्य सो प्रिय सखा नम सखा 
लखु सोइ । रमनि रूपधरि रमनि की जिय लालसासो होइ ।? 

रामसखे” ने अपने ग्रन्थ 'रामसखे पदावल्ली” तथा 'तत्य-राधव-मिलन? में 
इस रस की श्रनेक सुन्दर-सुन्दर रचनाएँ की है | उनके उपरान्त उनकी शिष्य- 
परम्परा मे चित्रनिधि, प्रेमसिन्धु, शीलसिन्घु, सुशीला जी, चित्रसिनन्‍्धु, रसरंग- 
मणि आदि प्रसिद्ध भक्त हुए | इन्होंने मगवान राम की सखाभाव की मक्ति 
को बहुत ही विस्तृत कर दिया है | आज तो अनेक साधु उनकी परम्परा में 
सवन्न ही देखे जा सकते हैं। चित्रनिधघि के शिष्य रामानुजदास ने राम को तुष्ट 
करने के लिए विदृश्को की भी रीति चलाई थी । 

“रसिक प्रकाश मकतमाल? मे राम के विजय, सुकण्ठ, सुवोरमणि, विद्याधर, 
शुभ, विद्य॒द्व्णं, कलावद्धन, रसमंदिर, मालाघर, चन्द्रवर्ण, पृष्पमाल, प्रभासिन्ध्ु, 
श्री निधि, लक्ष्मी निधि ओर चित्रशील आदि प्रमुख सखा बतलाए गए: हैं । 
इनमें कुछ तो राम के चचेरे भाई, कुछ मिथिला के श्याले आदि और कुछ 
अवध के साथी थे | 


इस प्रकार की भक्ति-पद्धति मे भी “अष्टयास!ः और रास को महत्व दिया 
गया है | 


वात्सल्य भक्ति--सिद्धान्त मक्तावली स वात्सल्य रस की व्याख्या करते 
हुए रसिक अली ने लिखा है: शअ्रत्यन्त सुकुमार सुलक्षणो से युक्त, विनयी 
शीलवान्‌ भगवान्‌ श्री रामचन्द्र जी इसके आलम्बन है, रघुनाथ की मूदु हँसी, 
तोतली बोली और उनका बाल स्वभाव उद्दीपन है। अग पोछना तथा अंग मे 
ज्ेकर उनका मस्तकाप्नराण करना, उनका लालन-पालन आदि तथा स्थायी भाव 
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१-भक्ति सुधा स्वाद तिलक-मक्तमाल, पृ० २२ । 
२--सिद्धान्त मुक्तावली, पृष्ठ ४२-४३ । 
३->-बही । 
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वत्सलता है | रूपकला जी ने भक्तमाल की दीका में इस रस का वर्णन और 
भी विस्तार से किया है । उनके अनुसार दाशरथि, श्री कौशल्यानन्द-बद्धक, 
बालक रामलला जी, सियावर, सीतापति, महाराजकुमार, लालजी, श्रीराम जी इस 
रस के विषयालम्बन हैं, आश्रयालम्बन है अम्बा श्री कौशल्या महारानी जी, श्री 
दशरथ जी, अम्ता श्री सुनयना जी महारानी, सुमित्रा आदि; उद्दीपन हैं मीठे 
तोतले वचन, बुलाक, घुघरू, कालाविन्दु, बाललीला, भोलापन, सरलता; अनु- 
भाव है खिलाना, लाड़-दलार, खिलौने देना, जन्मोत्सब आदि; इसके अन्तर्गत 
रोमांच, स्तम्भ प्रलय, स्वेद, विवण, कम्प, अश्रु, स्वरभंग आदि सात्विक भाव 
आते हैं; व्यभिचारी भावों में अंगताप, कृशता, जागरण, आलम्बनशून्यता, 
आधृति, उन्माद, मूर्च्छा, प्रहष और मृत्यु प्रमुख है। रूपकला जी के अनुसार 
इसका स्थायी भाव है 'सुतविषधयक रति” | 

'रसिक प्रकाश भक्तमाल? के अनुसार मिथिला में जनक जी तथा उनके 
भाई सीरध्वज, कुशकेतु, यशध्वज, वीरध्वज, केकोध्वज और रानियाँ सुनयना, 
शुभचित्रा, सुष्ठुदशना, सुखबर््धि नी, चन्द्रकान्ता आदि; अवध मे कोशलनरेश 
दशरथ, उनके वीरसिहट, श्रसिह, विजयसिंह, जयशील, चन्द्रशेखर, महाबाहु, 
धमंशील, रत्नभानु आदि भाई और इन भाइयो की क्रमशः रत्नकला, रत्नग्रभा, 
रूपवती, मदवती, भश्रमरकेशि, मदशिला, सुचित्रा, चन्द्रवती आदि रानियाँ तथा 


स्वयं राजा दशरथ की कैकेयी, सुमित्रा ओर कौशल्या आदि रानियो की भक्ति 
वात्सल्य भाव ही की थी । 


पीछे रामानन्द स्वामी की भक्ति-पद्धति का विवेचन प्रस्तुत करते समय यह 
देखा जा चुका है कि स्वामी जी की भक्ति प्रमुखतया दास्यभाव की थी, किन्तु 
नवधा भक्ति-पद्धति में उनकी पूरी आस्था थी। साथ ही ब्रह्म और जीब 
के अनेक संबन्धों मे उन्होंने पिता-पुत्र संबन्ध को भी स्वीकार किया था, 
जीव पुत्रवत्‌ और ब्रह्म उसका पिता माना गया । इसी कारण रामानन्द जी 
की शिष्य-परम्परा में दास्य-भाव की ही भक्ति प्रधान रही, अ्रन्य भक्ति-विधाओ्रो 
का सम्यक विकास न हो सका । तुलसी ने दास्यभाव की भक्ति के साथ-साथ 
माघधुय एवं वात्सल्य भाव की भी भक्ति का निरूपण किया था। उनके उपरात 
तो रामानन्द सम्प्रदाय में श्वंगार का पूरा-पूरा समावेश हो ही गया, साथ ही भक्ति 
की अन्य विधाओं का भी. पूरा प्रचार हुआ | वात्सल्य-रस के सबसे बड़े भक्त 
थे सूरकिशोर जी, सिया जू जिनकी कन्या के रूप में अवतरित हुईं थीं। इन्होने 
मिथिला में मणशिभूमि नामक स्थान में उपास्य स्थल ग्रकट किया था । राम को 
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ये अपना यामाता मानते थे | कील्ह स्वामी के ये पौत्र शिष्य थे। इनका प्रसिद्ध 
ग्रन्थ है अन्दोल रहस्य दीपिका? जिसमे इन्होंने हिएडोला आदि का सुन्दर वर्णन 
किया है | 

सूरकिशोर की परम्परा का आज भी लोप नहीं हो गया है | यह अवश्य है 
कि उनके जैसे वात्सल्य-रस-निष्णात भक्त क्वचित्‌-कदाचित्‌ ही मिल 
पाते हैं । 

शानन्‍्ता भक्ति--रामानन्द जी ने शान्ता भक्ति का स्वतन्त्र रूप से विवेचन 
नहीं किया है ओर न इस प्रकार की भक्ति में उनकी कोई आस्था ही प्रतीत 
होती है । उनको तो दास्य भाव ही अभीष्ट था, वे भगवान्‌ के सबसे प्रिय 
किकर होना चाहते थे | वे तो भगवान के मंदिर में काड़ू लगाकर भी कृतकृत्य 
होना चाहते थे | किन्तु उनके द्वारा प्रवर्तित सम्प्रदाय में शान्ता भक्ति का भी 
प्रवेश अन्य भक्ति-पद्धतियो के साथ हो ही गया | यह अवश्य है कि इस प्रकार 
के उपासक क्वचित्‌-कदाचित्‌ ही दृष्टिगत होते हैं। सिद्धान्त मुक्तावली? में 
रसिक अली जी ने रामानन्द-सम्प्रदायान्तर्गत शान्‍्ता भक्ति का भी विवेचन प्रस्तुत 
किया है | रूपकला जी ने तो इस भक्ति-पद्धति पर विशेष रूप से प्रकाश डाला 
ही है ।' उनके अनुसार इष्ट श्रीरामचन्द्र, हरि, परब्रह्म, सब्चिदानन्द, जगदेक- 
कर्ता, भगवान्‌, विश्वम्भर, व्यापक, सर्वज्ञ, शाड़ घर, श्री सीतापति, परमात्मा, 
अद्वेत, परमानन्दात्मा, सचराचर रूप ही शान्ता भक्ति के विषयालम्बन हैं, 
आश्रयालम्बन हैं ब्रह्मा, शिव, सनकादि, नारद, बसिष्ठ, अ्रगस्त्य आदि भक्त; 
इस भक्ति रस के उद्दीपन हैं उपनिषद्धिचार तथा तीत्र वैराग्य । अनुभावो से 
नासाग्र पर दृष्टि, अवधूत चेष्टा, परम वैराग्य, निर्बैर तथा निर्ममता आदि प्रमुख 
हैं | इसके सात्बिक भाव है : स्तम्भ, रोमांच, स्वेद, विवरण, कम्प, अश्रु, स्वरमंग, 
प्रलय; व्यभिचारी भावों मे स्व्रति, निर्वेदु, आवेग, धुति, उत्सुकता, विधाद, वितर्क: 
इत्यादि प्रमुख हैं : स्थाई भाव है प्रशान्त, मग्न, निद्वन्द्र, समदर्शी, विरक्तपर, 
तन्‍्मय, एकाग्र एवं निस्पृह अवस्था | इस रस में भगवान्‌ और जीव के अनेक 
संचन्ध माने गए हैं : भगवान्‌ व्यापक अन्तर्यामी, शेषी, अंशी, परमात्मा, एवं 
ब्रह्म परात्पर हैं। तथा जीव शेष एवं अंश है । भगवान्‌ परम स्वतन्त्र अन्तर्यामी, 
व्यापक, ठप, समर्थ एवं प्रेरक सूत्रधार हैं | जीव परवश पराधीन प्रजा एयं परतंत्र 
है। भगवान्‌ नाथ हैं, पति हैं तथा जीव उनका सेवक | भगवान्‌ आधार हैं जीव 
आधेय, भगवान्‌ रक्षुक, शरण्य एवं शरणागत-वत्सल हैँ तथा जीव रह, रक्षित, 
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१--रूपकला, भक्ति सुधा स्वाद तिलक, भक्तमाल, पृ० १८ । 


३१२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


अनन्यशरणागत, भगवद्भक्त एवं प्रपन्न है; भगवान्‌ वेद-विद्य, शे य, जगदीश हें 
तथा जीव ज्ञाता, यश-श्रोत्ता, स्तुतिकर्ता, मामिक, रसिक, विशेषज्ञ एवं ज्ञानी; 
भगवान्‌ गुरु, शिक्षक, पतित-पावन, दया-क्षमा-मंद्रि तथा जीव शिष्य, पापात्मा, 
पतित-दोप-भाजन, उपासक एवं समाश्रित । भगवान्‌ परमाथे, सवस्व, ध्येय एवं 
उपेय हैं तथा जीब त्यागी, विरक्‍्त, वैरागी, सन्‍्यासी, ध्यानी, योगी, आत्मनिवेदक, 
निद्॑न्द, समदर्शो, ब्रतनिष्ठ एवं शान्त; भगवान्‌ दयालु, दाता एवं ब्ाता हैं, भक्त 
दीन, भिक्षुक, पानेवाला, पालित, आत्त अनाथ एवं टुखिया है; भगवान्‌ जीव के 
सब कुछ हैं, जीव भगवान के ही लिए है। 


कहना न होगा कि रामानन्द-सम्प्रदाय की मुख्य भक्ति-पद्धति दास्थ-भाव को 
है। आधुनिक रामानन्द-सम्प्रदाव मे शंगार, सख्य, वात्सल्य एवं शान्ता आदि 
भावों की भी भक्ति का पर्याप्त प्रचार हो गया है, फिर भी प्रत्येक प्रकार की 
भक्ति के मूल में दाध्य भाव प्रधान रहता है। श्वृंगारी भक्त भगवान के प्रति 
रतिभाव रखते हुये भी दास्य भाव को छोड़ते नही है। रामानन्द जी ने वस्तुतः 
निरहंकार दास्य-भाव का ही प्रचार किया था । 


आनन्द भाष्य का सत--अआनन्द भाष्यः के मतानुसार भगवदितर 
वस्तुओं में वितृष्णा पूवंक परम प्रिय भगवान्‌ में अनुराग रूप ज्ञान ही भक्ति है । 
ससार की अनित्यता का विचार कर श्राचार्य के समीप जा कर वर्णाश्रमाचार 
सेवन-जनित पुण्य-क्ञालित कषाय युक्त विवेक-वैराग्याभ्यास आदि से नियमित 
जीवन वाले व्यक्ति के हृदय में इस भक्ति का उद्भव होता है।* 


कर्म-शान ओर भक्ति में 'आनन्दभाष्यः ने भगवद्भक्ति को ही ब्रह्म-प्राप्त 
का उचित साधन स्वीकार किया है | उसके मत से ज्ञानातिरेकयुक्त कम वेदान्त- 
विचार शास्रानारम्यत्व प्रसंग के कारण उचित पथ नहीं है। उसी प्रकार कम 
रहित ज्ञान तो नेष्कम्य-बाद की ही सृष्टि करेगा | उपनिषदो में स्पष्ट ही कहा गया 
है कि केवल प्रवचन, मनन, ध्यान, श्रवण से आत्मस्वरूप का ज्ञान नहीं होता, 
अपितु अतिशय प्रेम युक्त जिस पुरुष को यह आत्मा वरुण कर लेता है, उसी 
पुरुष विशेष द्वारा वह जाना ( उपलब्ध ) जाता है।* ञतः भक्ति में भगवत्‌ 
प्रसाद ही मुख्य है | इसका फल भी भगवत्‌ साक्षात्कार ही है। 


१-- आनन्दभाष्य, १-१-१, पृ० ६ । 
२-- १«१-१, पृ० ६ । 
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भगवान्‌ का सतत चिन्तन, स्मरण, मनन, निदिध्यासनादि, भक्ति के ही 
अपर नाम हैं। ध्रुवानुस्मृति, परामक्ति श्रादि पदों से भक्ति का ही बोध कराया 
जाता है। मुमुक्षुओ को उपायान्तरों को छोड़ कर केवल भक्ति की ही शरण 
जाना चाहिए। 'मामेक शरण ब्रज? में भगवान श्रीकृष्ण ने अनन्य शरणागति 
को ही प्रधान माना है | ज्ञान की पराकाष्ठा भी भक्ति ही है, यह पहले कद्दा जा 

श् €्‌ > हे ए 
चुका है| निगंण ब्रह्म से भी भक्ति सम्भव हे, क्योंकि ब्रह्म को निगुण कह कर 
उसमें प्राकृत गुणों-निकृष्ट सत्वादि प्राकृत गुर -- का अभावमात्र व्यंजित किया 
जाता है ।* निदिध्यासनादि साधनों से निरमेलीकृत मानस द्वारा यह मनोमय 
भगवान प्राप्य हैं। सम्यगाराधन से ही उनका साक्षात्कार हो सकता है | 


भक्त को नित्य ही वास्तविक तत्व का अनुसंधान करना चाहिए। मामेक॑ 
शरण ब्रज” मे गीताचाय ने ब्रह्म को ही ज्ञेय एवं उपास्य माना है।* यह ध्यान 
तैलघारावत अविच्छिन्न होना चाहिए । सतत इसकी आदबृत्ति भी होनी चाहिए | 
उपास्य विषयक स्मृति ही उपासना-वेदनादि पदों से अभिह्ित की जाती है। ब्रह्म 
को अपने आत्मा का भी आत्मा मान कर उपासना करनी चाहिए ।* 

मन आदि प्रतीको में आत्मब॒ुद्धि नहीं करनी चाहिए, क्योकि मन रूप 
प्रतीक उपासक का आत्मा नहीं है । “मनोजह्य” से जो सामान्याधिकरण दीख 
पड़ता है वह तो मन आदि मे ब्रह्म दृष्टि करने के लिए. है, न कि मन को ही 
ब्रह्म मान लेने के लिए | प्रतीकोपासना में प्रतीक की ही उपासना होती है, ब्रह्म 
की नहीं | अ्रब्रह्म म ब्रह्म बुद्धि रखना ही प्रतीक है ।* नासाग्र पर दृष्टि करके 
आसीन होकर ही ब्रह्म की उपासना करनी चाहिए.। न तो खड़े होकर उपासना 
ठीक हो सकती हे-चित्त विज्ञेप के कारण, ओर न चलते हुए--अनेक वस्तुओं 
के दशन से चित्त के चंचल होने के कारण, और न सोते हुए---निद्रा-ग्रसग के 
कारण |* ब्रह्म का सतत चिन्तन आसीन होने पर ही सम्भव होता है, ध्यान म 
निरत होने वाले व्यक्ति के लिए. अ्चलता आवश्यक है, यह अचलता आसीन 
होने पर ही संभव द्वो सकती है ।* 

१--९-१-२, ४० २७-२० । 

२--२-३-०१६, ए० २३७० । 

२३--४-९०३, ४० शे८८-६० | 

४--४-१-४, १० ३६०। 

शरण ४०९-७, ४० २६२ । 

६--४-१-८-१३, एृ० ३६२-६५ । 
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२१४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


“आनन्दभाष्य” में विभिन्न भक्ति-पद्धतियो एवं मिन्न-मिन्न साधनों पर कोई 
प्रकाश नही डाला गया है। भक्ति की मूलभूत भावना, उपासना-पद्धति आदि 
पर ही इस ग्रन्थ में ध्यान दिया गया है | उनकी पुनराबृत्ति अनावश्यक है । 


भक्ति के झधिकारी--रामानन्द स्वामी ने भक्ति का द्वार ऊँच-नीच, 
शक्त-अशक्त, ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र सभी के लिए उन्मुक्त कर दिया है | 
उनके भगवान्‌ परम दयालु हैं, वे जाति-पाँति का भेदभाव नहीं करते, क्रिया- 
कलापादि की उन्‍हें अपेक्षा नहीं है।* चाहे शक्त हो चाहे अशक्त, मनुष्य 
भगवान्‌ की शरण मे चला जाय, दयालु भगवान्‌ राम उसके कुल, बल, काल, 
शुद्धता आदि का बिना विचार किए. ही उसे अपना लेंगे ।* यही नहीं, भगवान्‌ 
के पंचायुधो से युक्त ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, स्त्री, चाएडाल, पशु-पक्षी आदि 
भी विष्णु रूप होकर परम पवित्र तीर्थों को भी पवित्र करने वाले बन जाते है ।* 
सर्वतीर्थाश्रयभूत देह युक्त ये मह्ामागवत जिस देश में निवास करते हैं, वह उनके 
वहाँ रहने से पवित्र एवं पापशूत्य हो जाता है।* उन महाभागवतो की पूजा 
करने, चरणामृत पान करने, उनको प्रणाम करने, उनके साथ रहने तथा 


उनको भोजन करा कर पश्चात्‌ भोजन करने से करोड़ो जन्म के पाप नष्ट हो 
जाते हैं ।* 


रामानन्द जी ने इन वैष्णव जनो को सब पूज्य माना है, और उन्हें यहाँ 
तक महत्व दिया है कि शास्त्रसम्मत आचरण करने वाले ब्राह्मणो से भी ऊँचा 
उठा दिया है | उनका कहना है कि जिस प्रकार ज्षत्रिय आदि इन भागवतो की 
सेवा करते हैं, उसी प्रकार शासख्त्रवित्‌ ब्राह्मणो को भी चाहिए कि वे इनकी सेवा 
परिचयां करें ।* 

इसी ग्रकार रामानन्द जी ने यह स्पष्ट कर दिया है कि भक्ति किसी जाति 
या वर्ण विशेष की सम्पत्ति नहीं है। उसके अधिकारी प्राणिमात्र है | भगवान्‌ 
की उदारता जाति-पॉति क्रियाकलापादि के भेद नहीं करती | भक्ति भवानी का 


१--श्री वै० म० भा०, भगवदाचार्य पृ० १७२ । 
२--वही, ४० १५६ । 

३--बही, ए० १८३ । 

४--ओऔ बै० म० भा, रा० 2० दास, पृ० २४। 
५--वही, ए० २४। 

६--वही, ४१० १८ । 


भक्ति-पद्धति ३२५१५ 


द्वार सभी के लिए उन्म्रुक्त है | हाँ, इस मन्दिर में प्रवेश करने के पूर्व अपने 
अन्तर मे आस्था ओर विश्वास की ज्योति अवश्य ही जला लेनी होगी और 
जिसके अन्तर में आत्म-विश्वास तथा भगवत्पेम की ज्योति जल गई, बह देशकाल 
के बन्धनों से बहुत ही ऊँचा उठ गया | कबीर के हृदय में रामानन्द जी ने वही 
ज्योति जला दी थी | जुलाहा कबीर स्वामी जी की ही उदारता का बंद पाकर 
सन्त कबीर हो गया, अमर हो गया । सेन, धना, रैदास आदि ऐसे ही उनके 
कृपापाज थे | आज भी असंख्य नरनारी इस भक्तिसरिता का जलपान करके 
अपने को तृप्त कर रहे हैं | 


खेद है, आनन्दभाष्य? में शूद्रों को वेदाध्ययन का अधिकार न देकर रामा- 
ननन्‍्द के इस उदार दृष्टिकोश की अवहेलना कर दी गई हे | 








सप्तम अध्याय 
पूजा-सिद्धान्त तथा कम-काण्ड का महत्त्व 
ओर स्थान 


भूसिका--रामानन्द स्वामी ने श्रपने अन्थ श्रीरामाचन पद्धति! मे भगवान्‌ 
की सेवा प्रणाली का बड़े विस्तार से विवेचन प्रस्तुत किया है। “श्रीवैष्णव- 
मताब्ज-भास्कर? अन्थ में “श्री वेष्णव धर्म मूल तत्व प्रकरण में उन्होंने भगवान्‌ के 
अचरवितार की सम्यक्‌ रीति से आराधना करने का आदेश वैष्णवों को दिया था, 
अतः यह आवश्यक था कि वे भगवत्पूजनक्रम का भी कुछ विवेचन प्रस्तुत करें । 
वैष्णवों के कमंपक्ष का कुछ विवेचन प्रसगवश 'श्री वैष्णवमताब्जभास्कर” में ही 
स्वामी जी ने कर दिया था, श्रीरामाचनपद्धति? ग्रन्थ में अर्चांवतार की धोड- 
शोपचार से पूजा करने का आदेश दिया गया है। आधुनिक रामानन्द सम्प्रदाय 
में श्री राम पटल? नामक अन्थ का विशेष प्रचार पाया जाता है। इसमें वैष्ण॒वो 
की दिनचर्या तथा भगवत्पूजन प्रणाली पर बडे विस्तार से प्रकाश डाला गया 
है। इन ग्रन्थो के अतिरिक्त रसिक-सम्प्रदाय तथा सख्यभाव की भक्ति करने वालो 
मे अष्टयामीय-उपासना? पद्धति का भी प्रचार है । समय-समय पर विभिन्न 
विद्वानों द्वारा लिखे गए. अष्टयामीय पूजा-प्रणाली पर अनेक ग्रन्थ मिले हैं, 
जिनका उल्लेख इसी अध्याय में आगे किया गया है । साथ ही अष्टयामीय पूजा- 
प्रणाली पर भी प्रकाश डालने की चेष्टा की गई है | 

श्री बेष्णवों का कम पक्ष--रामानन्द जी के अनुसार श्री वैष्ण॒वों को 
ऊध्वे पुण्ड्र धारण करना तथा तुलसी की माला पहननी चाहिए और भगवान के 
दिव्यजन्म, दिव्यकर्म तथा दिव्यनाम का सदैव स्मरण करना चाहिए ।* उन्हें 


१--श्री बै० म० मा०, भगवदाचार्य, पृ० १८२ । 
३५१६ 


पूजा-सिद्धान्त तथा कम-काणड का महत्व और स्थान ३१७ 


पंच संस्कारों से युक्त होकर भगवान्‌ की आराधना करनी चाहिए-। भुजाओ में 
तप्त शंख-चक्र का चिन्ह अंकित कराना चाहिए, ऊध्वपुण्ड् धारण करना चाहिए, 
बैष्णुव रीति से अपना नामकरण कराना चाहिए तथा गले में तुलसी की माला 
घारण करके साम्प्रदायिक मंत्र का जाप करना चाहिए । इन्हीं को पंचसंस्कार भी 
कहा गया है।* गुरु को चाहिए कि एक वर्ष तक वह शिष्य को परीक्षा करे, 
किसी शुभ दिन को अग्नि प्रज्वलित कर तप्तचक्रादि से शिष्य को समंकित कर 
दे | सुन्दर स्थल 'तीथस्थान! की मिद्दी से उसके मस्तक पर उध्वंपुर्ड्‌ का 
विधान कर उसका दासान्त नामकरण करे और विधान-पूवक मन्त्र का उपदेश 
कर शिष्य को तुलसी की माला धारण करने का आदेश दे ।* 


पंच संस्कारों से सुसज्जित वैष्णव जन को चाहिए कि वह सुन्दर कपास के 
सात थागो से बने हुए. उत्तमकटिसूत्र, कोपीन, ऊध्व॑ वस्त्र आदि को भी धारण 
करे ।* पंचायुधों से अंकित ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र, स्री आदि विष्णु रूप, 
अतः जगत्‌ को पवित्र करने वाले हैं ।* 


वेष्णवों के निवास स्थल्--वैष्णुवों के पत्र संस्कार का वर्णन करने के 
साथ ही स्वामी जी ने उन्हें भारत के विभिन्न तीरयोँ मे रह कर वहाँ-वहाँ के 
श्राराध्य देव की उपासना करने का भी आदेश दिया है। उनके अनुसार 
वैष्ण॒वों को बैकुण्ठ, सत्यलोक, सू्यमण्डल, ज्लीरसागर, श्वेतद्वीप, बदरिकाश्रम, 
नैमिपारण्य, दरित्षेत्र, अयोध्या, काशी, अवन्ती, द्वारका, ब्रज, वृन्दावन, कालीय- 
कुरड, गोवद्धन, भवष्न, गोमत पवत, हरिद्वार, प्रयाग, गया, गंगासागर, चित्र- 
कूट, नन्‍्दीग्राम, प्रभास क्षेत्र, कृर्मांचल, नीलगिरि, ठुलसीवन, कृतशोच, पाण्डुरंग, 
बेंकटाचल+ यादवाद्रि, वारणाचल, काची, तोताद्वि आदि स्थानों में निवास कर 
तत्तत्स्थानो में आविर्भूत हरि की उपासना करनी चाहिए ।* 


वैष्णवों का काल-क्षेप--श्री वैष्णवो को सायंकाल एवं मध्याह शौचादि 
से निव्चत्त होकर भगवान्‌ राम की अम्यर्चना करनी चाहिए। इसके पश्चात्‌ 
उसे रामायण, महाभारत श्रीभाष्य, द्रविडमुनि के उत्कृष्ट प्रबन्ध! आदि का 

१--वही, रा० 2० दास, पृ० & । 

२--वही, ए० ९-१०। 

३--वही, भगवदाचाये, पृ० १८६ । 

४--वही, पृ० १८रे | 

५-वही, रा० 2० दास, ए० २४-३७ । 


श्श्प् रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


यथाशक्ति अध्ययन भी करना चाहिए और यदि वह अशक्त हो तो उसे चाहिए 
कि किसी दूसरे से पढ़वा कर “्री भाष्यादि? का श्रवण करे और भगवान्‌ के 
नाम का स्मरण एवं उसके अथ का अनुसंधान करे |* 


बेष्णवों का नित्य कम *--श्री वैष्णवो को चाहिए. कि वे ब्रह्म-मुहूत में 
दाहिने अंग से उठ कर, हाथ पैर धोकर पूर्वाभिमुख होकर तीन बार सीताराम? 
शब्द का उच्चारण करे | तत्पश्चात्‌ गुरु-परम्परा के श्लोको का पाठ कर अपने 
आचाये का ध्यान करें | पुनः बाहर आकर दाहिने कान पर जनेऊ चढ़ा कर 
उत्तर की ओर मुख करके मलमूत्रादि के उत्सग करने का मन्त्र पढ़ कर तीन 
बार ताली बजा कर उनका त्याग करें । 


पुनः गुदा-हस्त-पाद-प्रज्ञालन करके वे पात्र शुद्ध करें। फिर दातून के 
उपरान्त स्नानादि द्वारा शरीर की शुद्धि करके ग़ुरु-परम्परा की पुनरावृत्ति करता 
हुआ वेष्णवजन ऊध्वपुण्ड़ धारण कर, आचाय का ध्यान करे और अपनी गुरु- 
परम्परा का अनुसघान करता हुआ सध्यादि नित्यकम को नियमित रूप से करके 
श्रपने को दीन सा अनुभव करे । 


तदनन्तर भक्त अख्रसहित एवं सीतालइ्मणादि से परिवृत्त दिव्य मगल 
शरीर भगवान्‌ राम के सांग का स्मरण करे | उनके शरीर के लावण्य का 
चिन्तन ध्यान करके उसे चाहिए कि वह धोडशोपचार से उनकी अम्य- 
चना करे | 

माध्यान्हिक अनुष्ठान के समय भी भक्त को चाहिए. कि वह भगवान्‌ और 
गुरु के चरणों का स्मरण कर स्नानादि से पवित्र हो जाय और फिर भगवान्‌ की 
विभूति, उनके शरीर, देवषि, पितृ आदि का ध्यान कर उन्हे तपंणढे | पुनः 
धवलवस्र धारण का आचमन करे और ऊरध्वपुण्ड़ लगा कर भगवान्‌ की 
आराधना करते हुए माध्यान्हिक अ्रनुष्ठान करे । 

भगवत्‌ पूजन-क्रम--संध्या वन्दनादि करके मुम्॒क्षु, भगवान्‌ के मन्दिर में 
जाकर गुरु-परम्परा का अनुसंघान करता हुआ दण्डवत्‌ प्रणाम करके तीन ताल 
बजा कर मन्दिर के किवाड़ खोले। तत्पश्चात्‌ वह मन्दिर में प्रवेश कर दीपक 
जलावे और फिर घण्टानाद करता हुआ भगवान्‌ को जगावे। पुनः पर्दा गिरा 
कर देव के दक्षिण भाग मे बैठ कर पूव दिन के समर्पित गन्ध्यमाल्य, तुलसी 


१--बही, ए० २८०२६ । 
२--श्रीरामाचनपद्धति के आधार पर | 
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आदि को पीठिका पर हटा कर पूजा पानत्रो को शुद्ध करना चाहिए | फिर थाली 
मे अ्ग्निकोण से प्रारम्भ करके चारो कोनो में चार कटोरियाँ घर का एक कटोरी 
बीच भे धरनी चाहिए. | अपने वाम पाश्व में एक घड़ा जल से भर कर रखना 
चाहिए, दाहिने पाश्व॑ मे पूजा की अन्य सामग्रियों को रख कर आचाय का 
अर्ध्यादि से पूजन कर प्रभु से पूजा म्वीकार करने की प्राथना' करनी चाहिए । 
पुनः तीन बार प्राणायाम कर श्रपने अंगो मे षडन्धरन्यास कर “कौशल्यासुप्रजा- 
राम? इत्यादि श्लोको को पढ़े कर प्रभु को जगाना चाहिए.। इसके पश्चात्‌ 
प्रभु के अंगो में प्रंचोपनिषन्न्यास, षडक्षुरन्यास आदि करना चाहिए । 
पूरे कुम्भ पूजा--पूर्ण कुम्म में ठुलसीदल छोड़ कर सूं सुरभ्यै नमः 

मन्त्र पढ़ कर उस जल को सुरभि-मुद्रा दिखानी चाहिए । तत्पश्चातू मूल मन्त्र 
से उसे अभिमन्त्रित करना चाहिए | 

पंचपात्न पूजा--पूर्ण-कुम्म के जल से पॉँचों कटोरियो को भर कर आचमनी 
से कठोरियो मे से थोड़ा-थोड़ा जल लेकर पूण कुम्म में छोड़ना चाहिए । इन 
कटोरियो मे निम्नलिखित ओषधियाँ छोड़नी चाहिए: पाद्यपात्र में दूब, विष्णु- 
पर्णो, कमल और श्यामाक,: अध्य पात्र में सरसो, अक्षत, कुश, तिल, यव, गन्घ, 
जायफल, पुष्प; आचमन पात्र मे इलायची, लवग, ककोल, जायफल, जातीपुष्प, 
तथा स्नानपात्र में कूट, मजीठ, हलदी, मोथा, शिलाजीत, चम्पा, बच, कपूर, 
खसखस, चन्दन, जटामासी आदि छोड़नो चाहिए, और इनके श्रभाव में इनका 
नाम लेकर तुलसी दल छोड़ना चाहिए। इन कटोरियों को भी मूलमन्न से 
अभिमन्त्रित कर सुरभिमुद्रा दिखानी चाहिए । 

विरजा जलाह्यान क्रम--श्राचमनी से अध्ये जल लेकर नासाग्र तक उठाना 
चाहिए और “ विरजाये नमः? मन्त्र से विरजाजल का आहान करना चाहिए, | 
फिर उस जल से पूजा-सामग्री, याग भूमि और अपना प्रोकज्षण कर शेष जल 
अन्यत्न छोड़ देना चाहिए | आचमनी को शुद्ध जल-पात्र मे छोड़ कर उसे धोना 
चाहिए और फिर अध्यपात्र मे रख देना चाहिए । 


पृष्पांजलि क्रम--ठुलसीदल लेकर “आधघाराख्यामित्यादिः श्लोको को पढ़ 
कर नारायण, नागराज, वैकुण्ठ, भूमि, साकेत, विमान, रत्नमण्डप, धर्म, ज्ञान, 
वैराग्य, ऐश्वय, अथ, अज्ञान, अवैराग्य, अनेश्वय, वेद, सूर्य, चन्द्रमा, केतु, चामर- 
हस्तवाली सखियो आदि का स्मरण कर सीता लक्ष्मण सहित भगवान्‌ के चरणो 
में छोड़ देना चाहिए. | इसके अनन्तर हाथ मे पुष्प लेकर “प्रपन्नाभीष्ट सन्दोह? 
इत्यादि श्लोक पढ़ कर श्री सीता-लक्ष्मण सहित श्रीराम का आह्यान करना चहिए' 
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आर आसनमन्त्र पढ़ कर उन्हे सिंहासन पर विराजमान करना चाहिये। पुनः 
आचमनी से अध्ये जल लेकर 3» श्रीमते रामचन्द्राय नमः? मन्त्र पढ़ कर प्रभु के 
हस्तकमल घुल्लाने की मावना करके स्वतः पतन-पात्र में छोड़ देना चाहिए | फिर 
आचमनी को धोकर अध्यपात्र म रख देना चाहिए. और इसके अनन्तर भगवान 
के हस्त-मुख आदि का प्रक्षालन कर दूसरे वस्त्र सें उनके पदकमलो को पोंछना 
चाहिए. | एतदनन्तर हाथ में तुलसी लेकर उच्तरवाक्य उच्चारण पूवक 'घोडशो- 
पचारान्‌ समपयामि? कह कर भगवच्चरणारविंद में छोड़ देना चाहिए | इसके 
पश्चात्‌ आचमनी से पूर्ण कुम्भ से जल लेकर क्वीर-फल-गुड़नपूर्ण ध्यान कर 
उत्तरवाक्य उच्चारणपूर्वक 'मधुपर्क समर्पयामि? कह कर भगवान्‌ को निवेदन कर 
पतनपात्र में छोड़ देना चाहिए । फिर अरध्यादि देकर मुख-पाँव अगोछुना चाहिए 
ख्रौर इसके बाद मंगला आरती करनी चाहिए । 


दन्त धावन क्रम--हाथ में तुलसी लेकर उत्तर वाक्य उच्चारणपूवंक 
'स्नानाथ' पादुके समपयामि? कह कर चरणारविन्द में छोड़ देना चाहिए | फिर 
अध्यांदि देकर मनसा वा प्रत्यक्ष सस्‍्नानवस्त्र पहिनाकर तुलसी काष्ठ से उत्तरवाक्य 
उच्चार्णपूर्वक दन्‍्तथावन करानी चाहिए!। तत्पश्चात्‌ अपना हाथ धोकर शुद्ध 
जल-पात्र से ६ बार कुछा करा कर फिर उसी जल से उत्तरवाक्य उच्चारण 
पूवक मुख-शोधन करा कर पाद्य-आचमन देकर ताम्बूल देना चाहिए | 

अंग-स्नान क्रम--पात्रस्थ गंध, तेल अथवा घी को लेकर उत्तरवाक्य 
उच्चारणपूर्वक अम्यंगं समपेयामि! कह कर स्वहस्त से भगवद्धिग्नह् को अर्पित 
करना चाहिए. | इसी प्रकार मनसा वा प्रत्यक्ष उबटनादि से भगवद्धिग्नह का 
मदन कर हस्त प्रज्ञालन करना चाहिए,। तत्पश्चात्‌ पूर्ण कुम्भ के जल से 
उत्तर वाक्य उच्चारण पूर्वक अर्चाबतार को स्नान कराना चाहिए, | पात्रावशिष्ट 
जल से सीता लक्ष्मणादि को अध्य देकर भगवान्‌ के आभूषण, आयुघ, हनुमान, 
गरुड़, विष्वक्सेन, द्वारपाल आदि को अध्य देकर परांकुशादि यतिबर तथा रव- 
आचाये को भी सतत मंत्रो से अध्यादि देकर पूजन करना चाहिए । पात्रो को 
घोकर कुम्भ को पुनः भर लेना चाहिए । 


अलंकार क्रम--पचपाजों को शुद्ध कर पूर्ण कुम्भ के जल से भर मूलमंत्र 
से अभिमंत्रितकर तुलसी लेकर उत्तरवाक्य उच्चारण कर अलंकारासनाथम्‌ 
पादुके समपंयामि? कह कर भगवान्‌ के चरणारविन्द में छोड़ देना चाहिए । 
इसके पश्चात्‌ पूर्ववत्‌ उत्तरवाक्य उच्चारण पूर्वक बच्नर, उत्तरीय, उपवीत, 
ऊध्वेपुण्ड़, चन्दन, तुलसी, पुष्प, नेवेद्यादि समर्पित करना चाहिए | 
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सेवाकाल क्रम--बाहर आकर पुनः दिव्य प्रबन्ध गीता,, 'श्रीवाल्मीकि 
रामायण? का पाठ करना चाहिए | 

आराधन-क्रम--महानैवेद्य समय मन्दिर मे जाकर पूर्ण कुम्न और पॉचो 
पात्रों को नवीन जल से घोकर अभिमंत्रित करना चाहिए. | तुलसी लेकर उत्तर- 
वाक्य उच्चारण पूर्वक 'भोज्याशनार्थम्‌ पाठके समपंयामि! कह कर भगवच्चरणों 
में छोड़ कर उत्तर वाक्य से अध्यांदि देकर वस्त्र से हाथ-मेंह पोछना चाहिए. 
पुनः उत्तर वाक्य से धूपदीप देकर पू्वंबत्‌ मुधषक समर्पित कर आचमन देकर 
वस्र से मुख प्रद्नलन करना चाहिए । 

नेवेद्य समपेण क्रम--श्री भागवत के आगे चौका लगाकर यथाशक्ति 
सम्पादित शुभ नैवेद्य को रखकर असत्यमशुचि? इत्यादि श्लोक पढ़ कर तुलसी 
सहित अध्य जल से नैवेद्य को प्रोह्लण कर तुलसी को नैवेद्य में छोड़ मूलमत्र 
से अभिमंत्रित कर सुरभि मुद्रा दिखा कर गुरु-परम्परा को पढ़ना चाहिए. और 
फिर उत्तरवाक्य उच्चारण पूर्वक निवेद्यं समपयामि! कह कर नैवेद्य को अपिंत 
करना चाहिए । 

इसके पश्चात्‌ उत्तरवाक्य उच्चारण पूर्वक जलपान निवेद्ति करना चाहिए । 
फिर शुद्ध उदक से हाथ से मुंह घुला कर ६ बार कुल्ला करा कर पादूयाचमन 
देकर वस्त्र से हाथ मुंह पोछ कर उत्तरवाक्य उच्चारण पूरक ताम्बूल समर्पित 
कर आरती करनी चाहिए | इसके अनन्तर उत्तरवाक्य उच्चारण पूर्वक पुष्पांजलि 
एवं दत्षिणा देकर स्तुति-पाठ करना चाहिए । 

'मुरासुरेन्द्रादिमनोमधुत्रतेःः इत्यादि श्लोको से भगवत्स्तुति करके अपने अप- 
राधो को उनसे क्षमा कराना चाहिए.। प्रदक्षिणा करते समय भी भगवान से 
अपने पापो को क्षमा कर देने की प्राथना करनी चाहिए.। फिर भगवान्‌ को 
नमस्कार भी करना चाहिए | 

इसके उपरान्त सीतासहित भगवान्‌ श्रीराम को उत्तम पर्यक में शयन करा- 
कर श्री लक्ष्मण को अन्य पयंक पर सुलाना चाहिए। तत्पश्चात्‌ भगवसत्पसाद 
को मनसा चार भागो में विभाजित परिकल्पित कर पहला भाग दइनुमान, 
विष्वक्सेन, गरुढ़, सुदर्शनादि को निवेद्ति कर दूसरा परांकुशादि को तीसरा 
स्वाचार्य, को समर्पित कर शेष भाग को भागवतो के साथ स्वयं खाना चाहिए। 

पुनः तृतीय पहर अचक पुरुष को स्नानादि कर दण्डवत्‌ प्रणाम कर 
मन्दिर में प्रवेश करना चाहिए और घण्टानाद पूवक भगवसत्प्रबोधन कराना 
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चाहिए | पूवब॒त्‌ अर्ध्यादि और मधुपक देकर अर्ध्यादि नैवेद्य, जल, फल, 
ताम्बूल आदि समर्पित करना चाहिए | तत्पश्चात्‌ भगवान्‌ के समीप श्री सगव- 
“उचरित्‌ का श्रवण या पाठ करके कालक्षेप करना चाहिए । 

इसी प्रकार सायकाल भी श्ररष्यादि समर्पित कर धूप-दीप नैवेद्यादि पूर्वक 
आरती करनी चाहिए । 

शयन समय भी पूवबत्‌ अर््यांदि देकर नैवेद्यादि समर्पित कर भगवान्‌ को 
'सुलाना चाहिए । तत्पश्चात्‌ पूरवंबत्‌ भगवस्प्रसादान्न श्री हनुमदादि को अपित 
कर भागवतो के साथ स्वयं भोजन करना चाहिए | 

भगवत्पूजन का संक्षिप्त क्र--भगवत्पूजन पद्धति? ग्रन्थ में श्री स्वामी 
भगवदाचाय जी ने भगवत्पूजन का संक्षिप्त-क्रम इस प्रकार दिया है ; अपना 
'नित्यनियम, स्नान, ऊध्वपुंड और जप आदि । द्वार के बाहर भगवान्‌ को प्रणाम, 
तीन बार ताली बजाना, द्वारोद्घाटन, दीपप्रज्वालन, मन्दिर्माजन, घण्टानाद, 
भगवान्‌ को जगाना, बासी पुष्पादि का उठाना, पार्षदशुद्धि, पंचपात्रस्थापन, 
जलपूर्ण-कलश-स्थापन, पूजा सामग्री-स्थापन, प्राणायाम, षडक्षुरन्यास, पचोपनिष- 
न्यास, कुम्मपूजा, कुम्भ में विरजाह्यन, कुम्भ जल का अभिमन्त्रण, सुरभि 
मुद्रा प्रद्शन, पंचपात्र में जल भरना, पचपात्र के जल मे ओषधिनिक्तषेप, पचपात्र 
के जल का अभिमंत्रण, कुम्म के जल से अथवा शुद्धोदक पात्र के जल से 
'पूजासामग्री और भूमि का प्रोज्षण, आसन की कल्पना, २५ तत्वों का पूजन, 
हनुमदादि पार्षदों के आसन को कल्पना, उनका पूजन, गुरुपूजन, भगवान्‌ को 
आसन पर स्थापित करना, आह्वान, आसनअपेण करना, भगवान्‌ को पांथ, 
अध्य-आचमन, भगवान के हाथ और मुख का पोंछुना, मधुपक, भगवान्‌ का हस्त 
प्रज्ञालन, आचमन, भगवान्‌ के हाथ-मुख को पोछना, मंगला आरती, पुष्पाजलि 
अपण, चरणपादकाश्रपण, दन्तथावन अपंण, गण्ड्रघ जलापंण, मुखशोधन, 
उबठटन लगाना, पंचामृत स्नान, शुद्धस्नान, शरीर का पोछना, अधोवस््र-यशोपवीत 
समपंण, ऊध्वपुण्ड, आभूषण, उत्तरीय, गन्धचन्दन, तुलसी-समपंण, अगपूजा, 
धूप दीप, अध्य-आरचमन, हाय-मुंह पोछना, नेवेद्य, जल, घण्टानाद, मध्य में 
भगवान को जलापंण करना, पाषदबुद्धि, नैवेद्य का अपसारण, आचमन, अध्य 
गरड्ूष, मुखशोधन करना, पाथ, मुख, हस्त, चरण का पोछुना, भूमि-शोधन, 
तुलसी आदि को प्रसाद का अपण करना, तुलसी आदि को जलादि का दिलाना, 
भगवान को फलादि समपंण; अरध्य, आचमन, हाथमुख का पोछुना, ताम्बूलादि, 
छुत्नच॑ंभर आदि समपंण, दपण दिखाना, शंगार-श्रारती पुष्पांजलि, दक्षिण, स्तुति, 
'प्रदक्षिणा और श्रन्त में प्रणाम | 
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अर्चावतार का महत्व--ऊपर अर्चाबतार की पूजापद्धति पर प्रकाश 
डाला गया हे । स्वामी रामानन्द जी ने अ्र्चावतार की विशेषताश्रों का इस 
प्रकार वर्णन किया है--देश-काल की उत्कृष्टता से रहित, आश्रिताभिमत, अचेक 
के सम्पूर्ण अपराध को क्षमा करने वाले, दिव्यदेह से युक्त, गह, आम, नगर, 
प्रशस्तदेश और पवब॑तादि म॑ बतमान तथा अपने समस्त कृत्यों में अचंक की 
गधीनता स्वीकार करने वाले विग्रह् विशेष ( मूर्ति ) को अर्चावतार कहते हैं ।* 


यह अर्चावतार चार प्रकार का होता हे*--स्वयंव्यक्त, देव, सैद्ध और 
मानुष | विद्वानों को चाहिए कि वे आह्वान, आसन, पाद्य, अध्य, आचमन, स्नान, 
बच्त्र, यज्ञोपवीत, गन्ध, पुष्प, घूप, दीप, नैवेद्य, ताम्बूल, प्रदक्षिणा, विसर्जन 
आदि घोडशोपचार से उस अर्चावतार की पूजा करे | 


श्रद्धालु, झती, बुद्धिमान्‌ पुरुषों को चाहिए कि वे पक्तु, शिर, दृष्टि, मन, 
बचन, दोनो पाद, ठोनों कर और जानु आदि अ्रष्टाग से पृथ्वी के ऊपर 
दण्डवत्‌ लेटकर उस अर्चावतार को प्रणाम करें |* क्‍योंकि जो व्यक्ति हाथ, 
पग फेलाकर, हाथ जोड़कर, स्तुतियों से भगवान्‌ की स्तुति करता हुआ भगवान 
को प्रणाम करता है कह विष्णुभक्त सेकड़ों यज्ञों से भी दुष्प्राप्प गति को 
पाता है ।* 


भगवदूभक्त को ईध्यद्विष से पृथक होकर सावधानी से अंगोसहित, पाषदों 
सहित लक्ष्मणू-तीता सहित वेदवेच्य भगवान की स्तुति करनी चाहिए! |* जीवो 
का एकमात्र उपाय भगवद्धिग्रह ही है ।” अ्रतः रामानन्द स्वामी का आदेश है 
कि भक्तो को इस भगवद्धिग्रह से ही अविरल-भ्क्ति की याचना करनी चाहि 
उनसे प्राथना करनी चाहिए, हे जगत्‌ के स्वामी, श्रीश, जगदाघार, जगत्कारणु 
प्रभु, परमकरुणामय, श्रीरामचन्द्र जी ! आपको मेरा महुमहुः नमस्कार स्वीकार 
हो । मेरी आपके चरणों में अविरल भक्ति हो । हे प्रभो, लक्ष्मीपूजित आपके 
चरणों म भेरा मन भ्रमर की भांति जन्म-जन्म रमण करे | दोनो श्रवणों को 

१--श्री वै० म० भा०, भगवंदाचाय, १० १६८। 

२--वही, ४० १६८। 

३--वही, ए० १६८ । 

४--्रही, ४० १७२ । 

२--बही, ए० १७छर । 

६--बही, ए० २०० | 

७--वही, रा० 2० दास, पृ० ६१ 
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आपके यश-श्रवण की उत्सुकता हो ओर मुझे नित्य द्वी आपके भक्तों का सग 
प्राप्त हो ।* 

रामानन्द जी का आदेश है कि इसी प्रकार अहर्निशि महाइन्द्रनीलमणि 
के समान श्यामकातिवाल्ले, कृपानिधि, श्री जानकी लक्ष्मण-सहित भगवान्‌ श्रीराम 
की भक्ति करनी चाहिए ।* 

रामपटल के अनुसार भक्तों की दिनचयां तथा भगवत्पूजन--श्रीराम 
पटल आधुनिक रामानन्द-्सम्प्रदाय मे प्रचलित भगवत्‌-पूजनक्रम तथा भक्तो की 
दिनचर्या का निर्देश करने वाला प्रमुख अन्थ है। इसमे वैष्ण॒वों की दिनचर्या 
पर विस्तृत प्रकाश डाला गया है। इसके कुछ प्रमुख मंत्रों के विषय निम्नलिखित 
है--१--मंगलाचरण २--प्रातःपंचक, ३--प्रथ्वी-प्राथना मत्र ४--म्त्तिका- 
हरणमंत्र ५--लघु शकामंत्र ६--वाह्मभूमि जाने का मंत्र ७-मृत्तिका 
लगाने का मंत्र ८--तुम्बिका पात्न-शुद्धि मत्र, ६--काष्ठपानत्र शुद्धि मक् 
१०--पात्रनिणंय, ११--कुल्ला करने की विधि; १२--द्वादशदन्तधावन, १३- 
दन्‍्तथावनविधि, १४--स्नानविधि, १४--सनानसकल्प, १६--शिखामुक्ति, १७- 
शिखाबन्धन, १८--आसन, १६--पचसस्‍्कार, २००--द्वादश ऊर्ध व पुण्ड्रधारण 
२१--मालाधारण, २२--कुशपविनत्र धारण, २३-- प्राणायाम विधि, २४-- 
करमाला, २४--अ्रधमपंण, २६--भूतशुद्धि, २७--प्राणप्रतिष्ठा, २८--गायत्री 
२६--सूर्या ध्य ३०--जप, ३१--शैली, दारुमयी, लोहा, लेप्या, लेख्या, सैंकती, 
मणिमयी, मनीमयी आदि आठ प्रकार की प्रतिमाओ का पूजन | ३२--षोडश 
प्रकार की पूजा, २३-साष्टांग प्रणाम ३४--प्रदक्षिणा, २४-चरणोदक आदि । 

घोडश प्रकार की पूजा--मंदिर में प्रवेश करके भगवान्‌ को प्रणाम कर 
साग-सपा्षेद उनका स्थापन, नेवेद्यादि रख कर पापदो की पूजा, फिर शख पूजा; 
उत्थापन, आह्वान, आसन, पात्र, अध्य, मघुपक, स्नान, वस्रसमर्पण, यशोपवीत, 
भूषणसमपण, चन्दनसमपंण, तुलसी समपंण, पुष्पसमर्पण, धूपसमपंण, दीपक- 
समपंण, नेवेद्य समपंण, मुख प्रक्ञालन, ताम्बूलसमपंण, आरती, पुष्पांजलि, 
भगवान्‌ से अपने अपराधों को छमा करने की याचना, उनकी प्रदक्षिणा, उन्हे 
प्रणाम करके शयन कराना, उनके चरणो की सेवा आदि को पषोडशप्रकार की 
पूजा कहा जाता है| यह सेवा बहुत कुछ “श्रीरामाचनपद्धति? की सेवा-प्रणाली से 
मिलती-जुलती है । 


१--वहीां, मगवदाचाय , पृू० १७००-७१ | 
२--बही, ३० १२१॥ 
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अष्टयामीय उपासना-पद्धति--रामानन्द-स्वामी के समय में रामानन्द- 
सम्प्रदाय में दास्यभाव की भक्ति पर ही विशेष बल दिया गया था, किन्तु धीरे- 
घीरे ज्यो-ज्यो समय बीतता गया यह सम्प्रदाय भारत के अन्य वैष्णव सम्प्रदायों 
के सम्पर्क मे आता गया और यथासम्भव उनसे प्रभाव भी ,ग्रहण करता गया | 
अग्रदास के समय में यह सम्प्रदाय कृष्णभक्ति सम्प्रदाय के सम्पर्क मे विशेष रूप 
से आया । अतः कृष्ण भक्ति के अनुकरण पर यहाँ भी अष्टयामीय पूजा-पद्धति 
का प्रचार हुआ | रामानन्द-सम्प्रदाय में शंगार के प्रवेश का संक्षिप्त इतिहास 
पीछे दिया जा चुका है, अतः यहाँ उसमें प्रचलित उपासनापद्धति पर ही कुछ 
प्रकाश डाला जा सकेगा | 


अष्टया मीय पूजापद्धति के सवप्रथम प्रचारक अ्रग्रदास जी माने जाते है। 
उनके उपरान्त नाभा जी ने 'रामाष्टयामः ग्रन्थ मे इस पद्धति की और विस्तृत 
व्याख्या की, किन्तु उनके उपरान्त रसिकों में यह उपासना-पद्धति अपना प्रसार 
मौन ही करती रही। श्राघुनिक युग में जानकीघाट, अयोध्या ( अवध ) के 
महन्थ श्री रामचरण ठढास ने इस उपासना-पद्धति का पुनः बडी धूमधाम से 
प्रचार किया और स्वयं 'अष्टयाम? नामक एकग्रन्थं को रचना भी की। उनकी 
परम्परा को छुयरा के महन्थ जीवाराम जी ने और भी आगे बढ़ाया । जीवाराम 
जी के उपरान्त अयोध्या, लक्ष्मण -किला के युगलानन्यशरण जी ने इस उपासना 
पद्धति का बहुत ही अधिक विस्तार किया। उन्होने चित्रकूट में रीबॉ नरेश 
विश्वनाथ सिंह जी द्वारा अनेक क्रीड़ाकुजो का निर्माण कराया | आजकल अवध 
में इस उपासना पद्धति का परयात्त प्रचार हो गया है। अध्टयामीय पूजा 
पद्धति पर अनेक ग्रन्थों का निर्माण भी हो रहा है, जिनमें गोलाधाट के पडित 
श्रीकान्त शरण जी का श्रीमन्जुरसाष्टयाम? एक सुन्दर ग्रन्थ है। नीचे अग्रदास जी 
के ग्रन्थ अष्टयाम” के आधार पर इस उपासना-पद्धति पर एक विवेचन प्रस्तुत 
क्रिया जायगा | बाद के प्रायः सभी लेखको ने इसी ग्रन्थ को अपना आधार 
बनाया है | 

अष्टयाम--अग्रदास जी के अनुसार आठ याम इस प्रकार हैं :--निशान्त, 
प्रातः, पूर्वान्ह, मध्यान्द, अपरान्ह, सायं, प्रदोष और रात्रि | निशान्त में भगवान्‌ 
राम का स्नान व <ंगार होता है, प्रभात वेला में वे चतुरंगिणी सेना के साथ 
मृगया लीला करते हैं; पूर्वान्द में मृगया से लौट कर भोजन करते हैं, मध्यान्ह में 
विश्राम कर सभा में जाकर नृत्य, वाद्य, गीत आदि देखते-सुनते हैं, कुछ दिन 
शेष रहने पर श्री सरयू मे स्वरशंमडित नाव पर अपने प्रियजनो को बिठा कर 
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आप जलक्रीडा 'करते हैं| अपरान्द में अस्त्र-शस्त्रादि की शिक्षा ग्रहण करते हैं, 
सायंकाल ध्तक्रीड़ा, शतरंज आदि खेलते हैं--प्रेमोल्लास बढ़ाने वाली क्रीडाएं 
करते हैं और ग्रदोष में स्नान, »गार तथा भोजन ह्वोता है । राज्रि मे प्रिया जू के 
ग्रेमपरायश होकर पर्यक पर शयन करते हैं । 


मानसी सेवा--बह्महत से उठ कर साधक को अपने गुरु, भगवान्‌ 
राम, सीता, लक्ष्मण, हनुमान्‌, सुग्रीव, अंगद, विभीषण, भरत, शज्नुघ्न तथा 
बाल्मीकि ऋषि का स्मरण करना चाहिये । फिर सुलोचन; सुभद्र, सुचन्द्र, जय- 
सेन, वरिष्ठ, शुभशील, अनंग, रसकेतु आदि राम सेवा परायण मंत्रिपुत्रों का 
ध्यान करना चाहिए | इसके पश्चात्‌ पुरुष रूप से दम्पति की सेवा करने वाली 
आठ सखियॉ-लक्ष्मणा, श्यामला, हंसी, सुगमा, वंशध्वजा, चित्ररेखा, तेजोरूपा, 
इन्द्रावती, तथा पुरुष रूप से दम्पति की सेवा करने वाली आठ दासियो-निगमा, 
सुरसा, वाग्मी, शास््रज्ञा, बहुमंगला, भोगज्ञा, धर्मशीला तथा विचित्रा आदि का 
स्मरण करना चाहिए | इसके उपरान्त किसी सरोवर के तठ पर जाकर अयोध्या 
ओर सरयू का ध्यान कर स्नान करना चाहिए, तथा प्राणायाम पूर्वक संध्या 
करनी चाहिए | फिर द्वादश तिलक आदि का विधान कर रामनामाकिततमुद्रा- 
धनुर्वाण आदि धारण कर मदिर में प्रवेश करके विधि पूबक पूजा करनी 
चाहिए । 


इसके अनन्तर साधक को २१ योजन व्यापी साकेत का स्मरण करना 
चाहिए, | साकेतवन के समीप ललितकुंड है, उसके मध्य मे चार द्वारो से युक्त 
एक मंदिर है, इस मंद्रि मे रत्न का सिहासन है जिसके मध्य में मणिमय अष्ट- 
दलकमल है | उसी कर्शिका पर सीताराम विराजमान हैं और चामर, छत्न, 
व्यजन, ताम्बूल, पुष्पमाल आदि से श्राठ सखियाँ-इशान्‌ मे लक्ष्मणा, पूब मं 
श्यामला, श्रग्नि कोण में हंसी, दक्षिण में सुगमा; नेऋ त्य मे वशध्वजा, पश्चिम 
में चित्र रेखा, वायव्य में तेजोरूपा और उत्तर में इन्दिरावती सेवा करती हैं । 
लल्ितकुंड के उत्तर लक्ष्मण का, पूर्व श्यामला का, दक्षिण हसी का; पश्चिम 
सुगमा का, पश्चिमोत्तर वंशध्वजा का, उत्तरपूर्वचित्ररेखा का, पूर्व दक्षिण तेजो- 
रूपा का, और दक्षिण पश्चिम इन्दिराबती का कुज है। इसी प्रकार माधवी कुंड 
के उत्तर सुलोचन, ईशान में सुभद्र, पूव सुचन्द्र, आग्नेय में जयसेन, दक्षिण 
वरिष्ठ, नेऋ त्य में जयशील, पश्चिम में अनंगजित और वायब्य में रसकेतु आदि 
सखाओं के कुंज हैं । 


अयोध्या में सरयू तट स्थित सुरद्ुमलतादि से परिवृत्त श्रशोकवन के मध्य में 
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चिन्तामणिमय महापीठ तथा स्वणमयी भूमि है। अनेक प्रकाश की मणियों से 
जटित प्राकारों के मध्य अयोध्या नाम की दिव्य नगरी है। इसके गोपुर रक्षमय 
है | पुरी के मध्य मणिमय प्राकार एवं सुन्दर तोरणां से यक्त रामजी का अन्तः 
पुर है | वहाँ महोत्सव स्वरूप दिव्यमन्डप है | उसके मध्य परम उदार कह्प- 
वक्ष है| यह मनोवांछित फलप्रद है| इससे घम , अर्थ, काम मीक्षादि की 
प्राप्ति होती है। इसी कल्पबृत्त के निकट कमल कुलो से संकुल सरय की 
चंचलघारा बहती है। यह वन अनेक श्रशोक, पारिजात आदि महावृत्षों, मालती 
जुहू, मंदारादि पुष्पों, श्रमर-कोकिला आदि के मनोहर कल कूजनो से संकुल हो 
रहा है। बच्चो से मधु च रहा है। मयूर नृत्य कर रहे हैं। वैदेही जी सौरभ 
ओर मकरंद भरे कमल दलो की शैया पर विराजमान है। विद्य॒त्‌ के सहश 
उनकी कांति है, अ्रधरस्मित युक्त है, दंतपंक्ति, चितवन, नासा, श्र, स्वणुकंडल, 
युगलकपोल, मद चरण सभी की शोभा अपूब है। अलंकार उनके सहज सौन्दय 
को द्विगुणित कर रहे हैं | रति लीला से समाकृष्ट होने से उनकी अलके बिखरी 
हुई हैं| लक्ष्मणा, श्यामला, हंसी, सुगमा, निगमा, सुरसा, वाग्मी, श्यामला, 
बहुमंगला, भोगज्ञा, धर्मशीला, शास्त्रज्ञा आदि उनकी सेवा में निरत हैं | इन सखियों 
से परिवेष्ठित सीता जी का सम्यक रीति से स्मरण कर साधक को अपने स्वरूप 
के अनुसार सेवा करनी चाहिए। साथक को जानकी-राम का नित्य ध्यान 
करना चाहिए । 


वाह्य सेवा--शंख आदि का पूजन कर ग्रभु का नामोच्चारण करते हुए 
जय शब्द बोल कर रात्रि में सुलाई गईं श्री सीताराम जी की मूर्ति का उत्थापन 
करना चाहिए. | उनका मुख प्रत्ञालन कर उनको पादुका समर्पित करनी चाहिए, 
फिर कपरादि से सुवासित जल आचमन करने के लिए. देना चाहिए। क्षीर वृत्त 
से तोड़ी हुईं द्वादश अंगुल की दातून रत्नपीठस्थित सीता-राम को समर्पित करनी 
चाहिए । फिर वस्त्र से मेंह पोछ कर सुगंधित तैल का अंगों में मदन करना 
चाहिए | तत्पश्चात्‌ दधिग्रामलक मल कर सुवासित जल से उन्हें स्नान कराना 
चाहिए | स्नानोपरान्त अंग सम्माजन करके सुन्दर वस््र पहनाना चाहिए | आदर्श 
में मुखावलोकन तथा तिलकादि की कल्पना कर लेनी चाहिए । सुन्दर वस्त्र- 
आमभूपण से उन्हें सुसज्जित कर मगला आरती करनी चाहिए | 

अग्रदास ने वाह्म-पूजा के साथ ही मानसी-पूजा का विधान सत्र किया है | 
अतः इतनी वाह्य सेवा कर लेने के उपरान्त साधक के लिए पुनः मानसी-सेवा 
का विधान उन्होंने किया है । साधक को चाहिए कि वह सुवश भवन सें प्रशस्तः 
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शयन के ऊपरू विराजमान प्रकाशभय आभूषण से युक्त, मिथिला के वधूजनों से 
सेवित, परस्पर सुख देते हुए, सीताराम के चन्द्रमुख का ध्यान करे | इसके पश्चात्‌ 
उसे ध्यान करना चाहिए कि निशान्त में सखीगणो के साथ सीता जी स्नान करके 
विविध वेष धारण करती हैं | तदनन्तर वे अनेक बहुमूल्य आभूषणो से सुसज्जित 
होती हैं | साधक को उन सीता जी को प्रणाम करना चाहिए.। निशान्त में प्रिय 
के साथ प्रणय केलि में जिनकी मालाएँ भग्न हो गई हैं, जो प्रिय सखियो से 
सुसेविता हैं, प्रभात में जो सुब्ण के कलश में सरयू जल लेकर खड़ी सखियो 
द्वारा सेविता हैं, वस्त्र, व्यजन, चमर, तेलादि तथा उद्बर्तन से दासियां जिनकी 
परिचर्या करती हैं, जो समी ओर से अ्रपनी सखियों से घिर कर स्नानाथ समीप 
के कुण्ड म जाती हैं, उन सीता जी का स्मरण करना चाहिए । स्नानकुंज में 
सुखपूवक स्नान कर विचिन्न वस्त्र से अपने अ्रंगो को सीता जी संमार्जित कर- 
वाती हैं फिर सखियाँ दिव्य सुगंधित तेलादि से उनके केश संवारती है । फिर 
सखियों उन्हे सुन्दर वस्त्राभूषणों से सुसज्जित करतीं ओर मजीर से उनके पद- 
प्मो को अनुर॑ंजित करती हैं। इसके पश्चात्‌ सीता जी के ललाट में सिन्दूर 
लगाया जाता हे और उनकी चोटी सुन्दर रीति से सजाई जाती है । 


इस प्रकार श्रंगारादि से सुसज्जित होकर दम्पति देवाचन करते है। तदनन्तर 
माता जी के भवन मे प्रवेश करते हैं| वहाँ सभी भाइयो के साथ सुंदर पक्वान्न 
का वे भोग करते हैं | इसके पश्चात्‌ चतुरंगिणी सेना तैयार हो जाती है और 
राजकुमार शस्त्रादि की शिक्षा ग्रहण करते हैं | यहीं आठो सखा छत्न, चमर, 
व्यजन, दर्पण, भारी, पान, खड्ग, धनुष आदि लेकर उनकी सेवा करते रहते हैं । 


फिर भ्राताश्रों के साथ राम मृगयाथ जाते है, किन्तु मृगो की हिंसा वे नहीं 
करते जीवित हरिणादि को लाकर पिता के समक्ष रख देते हैं | उधर सीता जी 
दो प्रहर दिन बीतने पर स्वण सिंहासन पर विराजती हैं। बहाँ माता (सासों) द्वारा 
लाए, पकवान्नों का कलेऊ करती हैं। फिर सखियाँ उन्हें ताम्बूल तथा दपंण आदि 
देती हैं | फिर एक पहर के भीतर ही वे अनेक आभूषणों को धारण करती हैं 
तथा श्रपने केश संवारती हैं | वात्सल्यवश माता कौशल्या भी जनकात्मजा का 
श्रृंगार कर देती हैं| इसके पश्चात्‌ पूर्वान्ह में सीता जी को स्वेद्विन्दओ से 
युक्त देख कर स्नानयह में सखियाँ ले जाती हैं | तदनन्तर पाकशाला मे प्रवेश 
कर सीता जी श्रीराम जी के लिए ल्ेह्य , चोष्य, भच्य, भोज्य, आदि भोजन ले 
आती हैं| भ्रीरामचन्द्र जी जानकी जी द्वारा समर्पित विविध व्यंजनों को बड़े प्रेम 
से ग्रहण करते हैं । 
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भोजनोपरान्त श्रीराम जी रथ पर चढ़ कर राजमार्ग पर निकलते हैं । 
अयोध्या के नर-नारी को तृप्त करके वे पुनः राजसभा में जाकर मन्न्रियों से 
विचार-विमर्श करते हैं, वहाँ वे आगत दूतों का सम्मान तथा ब्राह्मणों का 
स्वागत करते है | फिर द्विजो को दान देकर भोजनाथथ सीताभमबन को चल्ते 
जाते हैं । 

सीता द्वारा लाए. गए. उत्तम भोजन को सिहासनस्थ होकर. राम सीता के साथ 
ही ग्रहण करते हैं | साधक को इसका ध्यान में ही विचार कर लेना चाहिए | 
उसे चाहिए कि मगवान्‌ को सुगंधित जल से आचमन करा कर ताम्बूलादि 
अपित करे ओर फिर सुन्दर बिछौना पर शयन कराए । एक घटिका शयन करके 
श्रीराम पुनः उठ जाते हैं | 


निद्रोपरान्‍त मुख प्रक्ञालन कर सुन्दर आभूषणों से सुसज्जित होकर 
श्रीराम धनुर्वाणादि आयुधों को घारण कर समभा-मध्य मे जाकर विराजते हैं | 
वहाँ न्याय से प्राप्त प्रभाकर को ग्रहण करते एवं उचित दश्डविधान करते हैं । 
फिर प्रियन्ननो से परिवेष्ठित होकर राजाओं से मिलते हैं, राम उनकी समस्याएँ 
समभते हैं ओर आवश्यकतावश कहीं-कही दूत भी भेजते हैं । 


इसके उपरान्त अपने सखाओ एवं भाइयो के साथ सुन्दर नाव पर चढ़ 
कर वे सरयू में जलक्रीड़ा करते हैं | पुनः दूर-दूर देशों से आए गुणीजनो के द्वत्य 
गान आदि देखकर प्रसन्न होते हैं। इसके पश्चात्‌ सभामध्य में आकर राम 
रत्नमंडप के नीचे सुशोभित होते हैं । 

उधर मध्यान्ह काल में सीता जी अपनी प्रिय सखियों के साथ अन्तःपुर 
के उद्यानादि में विनोद करके सरयू के तट पर ऊमिला आदि भगिनियों के साथ 
जलक्रीड़ाथ जाती हैं | वहाँ जलक्रीड़ा का आनन्द विदेहजा जू लूटती हैं । 
तत्पश्चात्‌ सखियाँ उनका श्ंगार करती हैं। लक्ष्मणा ताम्बूल से, श्यामला गन्ध 
एवं मोदक से, हंसी चन्दनादि के लेपन से, सुगमा-आमूषणो से, निगमा चामर 
से, सुरसा वस्त्रादि से, वाग्मी चरणकमलो की सेवा से, शाखस््रज्ञा सुरीले बाद्यो आदि 
से पेदेही की परिचर्या करती हैं, बहुमंगला आलापादि मे निरत रहती है, धमंशीला 
चरण सेवा में | इसी प्रकार सभी सखियाँ सीता जू की नित्य परिचर्या करती 
रहती हैं | जब बाटिका बिहार से श्रीराम जी लौटते हैं तब सीता जी योपुर के 
गवाज्षों से उनका अवलोकन करती हैं | 


अपरान्ह भें वामदेव जी श्रीराम जी को शखस्त्रात्न की शिक्षा देते हैं। 
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शिक्षा प्रहण कर श्रीराम अश्वारोहण करते हैं, घोड़े की पीठ पर बैठे ही वे सरयू 
तट आकर बिहार करते हैं । 


इस के अनन्तर पुर में प्रवेश करते हैं। सन्ध्यादि से निवृत्त होकर 
वे साधुओं के साथ पुराण श्रवण करते हैं। इसी बीच अपने कंजों को सखागण 
जाकर नित्यक्रिया से निवृत्त होकर पुनः आ जाते हैं। रात्रि में भोगग्रहण कर 
सखाओ के साथ रामचन्द्र जी ब्रृतादि क्रीड़ाएं करते है । फिर माताएँ. उनका 
श्रृंगार करती हैं | 


इसी प्रकार सखियाँ मिथिलेश नन्दिनी का भी शार करती हैं, स्नानादि 
करके मैथिली जी नाना रग के वस्लाभूषणो को धारण करती हैं । भक्त को 
घपोडश-शंगार से आभूषित सीता जी का ध्यान करना चाहिए | 


अधराजत्रि के समय हास-विलास में कुशल रामचन्द्र रासक्रीड़ा करते हैं। 
रासस्थली में अनेक मनोहर वाद्यो की ध्वनि होती है। कोकिल-चक्रवाकादि 
मनोहर कल्लरव करते-रहते हैं | भ्रमर, शुक, सारिका, मयूर, कोकिल आदि अपनी 
मधुरवाणी से उस स्थल को भर देते है। नाना पुष्पों के विकास से वह स्थली 
परमसुगंधित हो उठती है। रासस्थली में सहखो स्तम्भो से सुशोमित मण्डप 
के नीचे पुष्प सज्जित पर्यंक पर दम्पति विराजते है। वहीं असंख्य नृत्य करती 
हुई सखियो के साथ भगवान्‌ राम रास लीला करते हैं । पारस्परिक हास-विलास 
एवं नूपुर के नाद से वह स्थान परम आमोदमय हो उठता है। इस प्रकार 
सौंदर्य, सौगंध्य, सोकुमाये एवं लावण्य से युक्त रामा-राम नित्य विहार करते हैं | 
चतुदश रसों के भोगी नागरशिरोमणि रामचन्द्र जी वन में विहार करते हैं| सरयू 
तट पर इस रास लीला को समाप्त कर नागर रामचन्द्र जी शयन के लिए 


लौटते हैं । 


साधक को चाहिए कि शयन को जाते हुए रामचन्द्र को वह चरणु- 
पाढका समर्पित करे । यह शयनागार दिव्यरत्नमय एवं दिव्यचंद्रिका से नित्य 
युक्त है | अगुरु एवं सुगंधित द्रव्यो से वह सुवासित है। वहीं दिव्य पर्येक के 
ऊपर रामचन्द्र शयन करते है, ऐसा साधक को समभना चाहिए | सुन्दर उपधा- 
नादि, रतनदीप, सवासित जल, ताम्बूलादि, नारिकेल तथा नाना भक्ष्य पदार्थादि 
से यद शयनागार संयुक्त है। सीता जी के साथ शयनागार को जाते हुए राम 
की सेवा साधक को किंकरी की माँति करनी चाहिए | 


साधक को प्रभु के चरणों की सेवा का चिन्तन करना चाहिए। फिर प्रभु 
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की आशा से उसे अपने कूंज में जाकर दास के समान शयन करना चाहिए । 
साधक को नित्य ही इस प्रकार की भावना करनी चाहिए | 

निशान्त एवं प्रदोष में स्नान, अपरान्ह और प्रातःकाल सरयूतट पर 
क्रीड़ा, पूर्वान्द एवं रात्रि में पाद सेवा, मध्यान्ह में दिव्य बस्तरो का समपण, 
सायकाल दीपावली का अवलोकन अ्रदि त्रिकाल एवं पंचकाल की सेवा भक्तों 
को नित्य करनी चाहिए । 


मंजु रसाष्टय़ाम के आधार पर संच्षेप में अष्टयामीय सेवा-- 

प्रथम याम--प्रिया प्रीतम को जगाना, दनन्‍्तधावनादि के उपरांत उनका 
श्रृंगार, भोग, आरती । 

द्वितीय याम--मज्जन, संध्या, पूजा, श्यगार, दक्षिण द्वार पर पुरवासियों, 
के ऋगड़ो को निबटाना, कलेऊ, मृगया । 

तृतीय याम--चौपड़' खेल, भोग, शयन | 

चतुथे याम--प्रियाप्रीतम को जगाना, भोग, आरती, कुंजक्रीड़ा, 
भूला | 

पंचम याम--प्रिय का पिता के समाज मे श्रागमन, लौट कर बाटिका- 
विहार, चंगक्रीड़ा, सरयू तट पर स्नान । 


पृष्ठ याम--रास-भवन मे प्रस्थान, रासलीला, आरती । 
सप्तम याम--व्यालू , शयन । 
अष्टम याम--सखियों का निजननिज कुजो मे शयन । 


सख्य ओर दास्य भावना के अनुरूप सेवा-विधि--नीचे सख्य भक्ति 

के प्रसिद्ध महात्मा श्रीसीताराम शरण श्रीरसरंगमणि जी कृत श्रीसीताराम मानसी 

पजा भावना अष्टयाम सेवा?--संपादक रामठहलदास, के आधार पर सेवा-विधि 

का संक्षेप में विवरण प्रस्तुत किया जा रहा है। अग्रस्वामी के समय से ही 
सखाभाव की भक्ति का प्रचार रामानन्द सम्प्रदाय मे हो गया था। श्रीरामसखे” 
जी इस भाव की भक्ति के प्रथम प्रवत्तक थे । आज असंख्य रामानन्दी वैष्णव 

सखाभाव से ही भगवान्‌ की उपासना करते हैं। उनकी उपासना-प्रणाली इस 

प्रकार है-- 


१--उत्थापन सेवा, मंगलभोग, मयलआरती | 
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२--न्‍सवंतोष सभा में भरत, लक्ष्मण, शन्रुध्न, हनुमदादि सखाश्रों द्वारा राम 
की सेवा, भोग, आरती | तदनन्तर गान, नृत्य आदि का आ्रायोजन 
३--स्नान, रंध्यादि, &ंगार, सखाओ एवं भाइयों के साथ भोजन । 
४--पुनः सभा में आगमन, आरती आदि । 
१--शयन । 
६--उत्थापन सेवा, शंगार, सखाश्रों के साथ सभा में वार्तालाप, आरती, 
पिता-माता से भेंट, उपवन-विह्ार । पितृथ्यो के घर होते हुए सरयू 
तट पर राम का आगमन, कंदुककेलि आदि | 
७---संध्या-आरती, पिता-माता द्वारा राजकुमारों का प्यार किया जाना | 
भोजन | 
८<--शयन । भक्ति जी के पर्यक के नीचे भक्त को अपने भी शयन करना 
चाहिए | 
रसरंगमणि जी के अनुसार इस उपासना-विधि में अन्तर भी लायाजा 
सकता है। ऋतुओ के अनुसार चैत्र में राम जन्मोत्सव, वेशाख में जानकी 
जन्मोत्सव, वर्षा में कूला, भाद्व में नौकाकूला, जलविहार, शरद में रासमंडल, 
मार्गशीर्ष में रामविवाह, द्विरागसन आदि, माघशुक्ल पंचमी से चेन्न कृष्णु रसरंग- 
पंचमी तक होलिका लीला आदि का चिन्तन करना चाहिए | 
इस सेवाविधि पर स्पष्ट ही रसिक-सम्प्रदाय की अ्रष्टयामीय पूजा- 
पद्धति का प्रभाव पड़ा जान पड़ता है | वस्तुतः यह उपासना-प्रणाली सख्य-भाव 
की भक्ति के अधिक अनुकूल है| दास्यमाव में तो अर्चावतार की निरहंकार 
होकर सेवा ही विधेय मानी गई है और यदि भक्त अश्रशक्त हो तो उसे केवल 
भगवान्‌ का नाम-स्मरण करना चाहिए | रामानन्द स्वामी ने दास्यभक्ति पर 
अधिक बल दिया है, श्रतः उसी के अनुरूप उन्होंने उपासना-पद्धति का विवेचन 
किया है | रसिक-सम्प्रदाय की पूजा-पद्धति पर कृष्णुभक्ति का ही प्रभाव दृष्टि- 
गोचर होता है | 
आननन्‍्द-भाष्य का सत--आनन्दभाष्य” के मत से नित्य-नैमित्तिक कम 
द्वारा कल्मषादि दूर होते हैं, अतः यह विद्याप्राप्ति के लिए आवश्यक है।* 
विद्याप्राप्ति के लिए कभी भी मुम॒क्ष॒वो द्वारा कमत्याग नहीं किया जाना चाहिए | 
गीताचाय ने भगवान्‌ के अनन्य शरणागत भक्त के लिए अग्निहोत्रादि आश्रम- 


₹--आनन्दसाध्य, १-६-९ पृ० ४ । 
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गत धर्मों के परित्याग को भी उचित ठहराया है। भगवद्भक्त परमपुरुष का 
सतत चिन्तन, मनन, ध्यान करता हुआ आश्रमधर्मों म अनासक्त होकर विरक्ता- 
श्रम का अनुष्ठान कर सकता है ।* 

यह संशय हो सकता है कि ब्रह्मविद्या में ब्रह्म की प्राप्ति के लिए यज्ञादि 
कर्म की अपेक्षा है अथवा नहीं ! आनन्दभाष्यः के मत से ब्रह्मब्रिद्या स्वतन्त्र 
एवं अग्नीन्धनादि साध्य यज्ञादि कम की अपेक्षा से रहित है। वेदानुबचन से 
ब्रह्मचारी, यशदान से ग्रहस्थ, तप से वानप्रस्थी, अनाशकेन चतुर्थाभ्रमी आदि 
आश्रम कर्मों को भी विद्या-प्राप्ति में सहायक कहा गया है, क्योकि इनसे 
अंतःकरण की मलीनता दूर होती है। किन्तु इस वर्तमान निर्देश के होते हुए 
भी यज्ञादि उसके बहिर गमान्र हैं। इनके साथ ही शमादि अन्तरग साधनों का 
अनुष्ठान भी आवश्यक है ।* 

आश्रमधर्मनिरत व्यक्तियों को ब्रह्मविद्या मे अधिकार है ही, कभी-कभी 
अनाश्रमियों पर भी विद्यानुग्रह होता है।जो लोग स्वाश्रमश्नष्ठ नैष्ठिक है, 
ब्रह्मविद्या में उन्हे कोई अधिकार नहीं प्राप्त है। बालक जिस प्रकार मानापमान 
से रहित भावशुद्धि पूर्वक रहता है, उसी प्रकार विद्वान्‌ को रहना चाहिए ।* 

जिस देश काल मे चित्त की एकाग्रता सम्भव हो, वही पर उपासना करनी 
चाहिए। प्राची आदि दिशा, नदी तीर, श्रह्मम॒हूत्तादि काल विशेष उपयुक्त है।* 
यह उपासना वृत्ति जीवनपयन्त कतंब्य है ।* 

“अआनन्दभाष्य”ः म उपासना-प्रणाली आदि पर कोई प्रकाश नहीं डाला गया 
है| अर्चावतार की सेवा पर भी कोई मत नहीं व्यक्त किया गया हैं| इस संबन्ध 
में पटल आदि ग्रन्थों में विशेष विस्तार से व्शन मिलता है । “श्रीरामाचनपद्धति? 
में जो पूजा-प्रणाली बतलाई गई है, रामानन्द-सम्प्रदाय में वही सर्वत्र 
मान्य है। 

करमंकाणड का महत्व और स्थान--रामानन्द स्वामी ने पच संस्कारों 
पर पर्याध बल दिया है; क्योकि वैष्ण॒व-सम्प्रदाय में दीक्षित होने के लिए वे 
नितान्त ही आवश्यक है। किन्तु कद्दी भी उन्होने इन सस्कारों को सब कुछ नहीं 

मान लिया है| भगवान राम की भक्ति सबसे प्रधान वस्तु है। रातदिन भगवान्‌ 


६+-+३२०४०१६, प्ष्ठ २७० । 
२०-३-४-२६-२७, प्‌० २३७४-७५ । 
३--३-४-३१-४६, ए० रे७प-रे८र। 
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का ध्यान करना और उनके नाम का स्मरण करना ही भक्त के जीवन का सब 
कुछ होना चाहिए । श्री वैष्णुवमताब्जभास्कर? में उन्होने स्पष्ट ही कहा है; इस 
प्रकार पंचसंस्कारो से सुसंस्कृत होकर श्रेष्ठ भागवत जनों को महाइन्द्रनीलमणि 
के समान श्यामकाति वाले कृपानिधि, जानकी-लद््मणयुक्त श्रीराम की अहर्निशि 
भक्ति करनी - चाहिए.* अथवा पंचसंस्कारों से युक्त होकर व्यक्ति को भगवान्‌ 
के' दिव्यजन्म, दिव्यकर्म और नामो का निरन्तर उच्चारण करना चाहिए. ।* 

रामानन्द-सम्प्रदाय में ऊँच-नीच, समथ-असमर्थ, सभी को भक्ति का उचित 
अवसर दिया जाता है| इसलिए स्वामी जी का दृष्टिकोण पूर्यास उदार हो गया 
है | समर्थभक्तों के लिए. नियमों एवं उपासना पद्धतियों का विधान करते हुए भी 
स्वामी जी असमथों एवं अक्वरज्ञान-हीन भकक्‍तो को न भूल सके । पंचसस्कारो से 
युक्त सम एव विद्वान्‌ भक्त रामायणु-श्रीभाष्यादि का स्वतः अध्ययन कर अपने 
काल का यापन कर सकता है, किन्तु असमथ सेवक यादवाचल अथवा अमन्यत्र 
किसी भी स्थल में अपनी छीटी सी कुटिया बना कर गुरुमन्त्र का निरहंकार 
होकर जाप कर सकता है ।* वस्तुतः भगवान्‌ को क्रियाकलापो की अपेक्षा भी 
नहों है । परासिद्धि का इच्छुक चाहे अ्रकिंचन व्यक्ति हो, चाहे द्विजाति, भगवान्‌ 
की शरण मे जाने मात्र से वह उनकी कृपा का श्रधिकारी हो जाता है” और 
भगवान्‌ की यह कृपा जीवों पर होती ही है। शक्त-अशक्त, कुल-बल, काल, 
शुद्धता आदि की वहाँ अपेक्षा नहीं ।* 

क्रियाकलापादि को महत्व-हीन बतलाने के साथ ही रामानन्द ने तीथयात्रा 
को भी अधिक महत्व नहीं दिया है । भगवद्भक्तो की सेवामात्र से तीथेयात्रा का 
फल मिल जाता है। वे सवतीर्थाश्रय हैं, उनके दर्शन करने से, उनके समीप 
रहने से व्यक्ति सभी पापो से मुक्त हो जाता है ।* 

रामानन्द जी ने अ्र्चावतार की उपासना पर पर्याप्त बल दिया है। राममन्त्र 
का तातयांथ समभाते हुए उन्होने स्पष्ठ ही कहा है, जीवो का एकमात्र उपाय 
भगवद्िग्रह ही है ।* अतः विद्वान्‌ पुरुष को आह्यान, श्रासन, पाद्य, अध्ये, आच- 
१--श्री बै० म० भा०, भगवदाचाय , ० १२१। 
२--वही, ए० १८२ । 
३-- श्री बै० म० मा०, रा० 2० दास, पृ० १८ । 
४--वेही, भगवदाचाय , पृ० १७३ | 
५--वही, रा० ८० दास, प१० १७ 
६--वही, ए० १८। 
७--श्री वै० म० भा०, रामट्हल दास, पृ० ६। 


पूजा-सिद्धान्त तथा कमं-काएड का महत््व और स्थान ३३५४. 


मन, स्नान, वस्त्र, यज्ञोपवीत, गन्ध, पुष्प, धूप, दीप, नैवेद्य, ताम्बूल, प्रदक्षिणा, 
विसर्जन श्रादि षोडशोपचार से श्रर्चावतार की पूजा करनी चाहिए, | श्र्चावतार का 
कैकर्य भगवद्भक्तो का सवस्व है ।* भगवद्धिग्रह के लिये पुष्प्चयन करना, उनके 
मन्दिर का माजन करना और निरालस्य होकर उनके नाम का अ्रभ्यास करना 
चाहिए.।' यह क्रियाकलाप इसलिए आवश्यक है, क्योकि अर्चांवतार अ्रपने समस्त 
कृत्यो में अर्चक के पूर्ण अधीन द्वोता है ।* किसी मन्दिर में रह कर जीवन- 
यापन करने के लिए! इतने कृत्य तो आवश्यक ही होते है, किन्तु जो भक्त किसी 
मन्दिर मे न रह कर स्वतन्त्र रूप से कालयापन करना चाहे उनके लिए, यह सब 
बन्धन नहीं है | वे केवल गुरुमन्त्र का जाप करके ही अपना जीवनयापन कर 
सकते है| अतः स्पष्ट है, रामानन्द को क्रियाकलापादि से विशेष मोह नहीं था, 
उनके राम को आडम्बर की तनिक भी चिन्ता नहीं है । 


अनन्दभाष्यः मे भी कर्मकाश्ड को अधिक महत्व नहीं दिया गया है | 


?१--श्री बे० म० सा०, मगवदाचाय , पृ० १६२ । 
२--श्री बै० म० भा०, रामटहलदास, प्‌ृ० २६ । 
३--श्री बै० म० भा०, भगवदाचाय , पृ० १६८ । 


अष्टस अध्याय 
हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-दाश निक- 
सिद्दान्तों का प्रभाव 


रामानंद सम्प्रदाय और तुलसीदास 


भूमिका- ठुलसोदास के संबंध में जो कुछ शोधकार्य अब तक हुआ है 
उसके आधार पर तो यही कहा जा सकता है कि वे रामानन्द-सम्प्रदाय की 
वैरागी-परम्परा में नहीं आते । विल्सन ने नाभादास के शिष्य जगन्नाथदास को 
तुलसीदास का गुरु कहा है, भविष्य पुराण? में उन्हें स्वामी राघवानन्द का शिष्य 
कहा गया है और कहा गया है कि राघवानन्द जी ने ही उन्हे रामानन्दी-सम्प्रदाय 
के अन्तगंत अंगीकृत किया था | ग्रियसंन महोदय ने तुलसीदास की गुरु-परम्परा 
इस प्रकार दी है :--रामानन्द-सुरसुरानन्द-माधवानन्द-गरोबदास-लक्ष्मीदास-गोपाल 
दास-नरहरिदास-तुलसीदास । कुछ लोगो ने “नररूपहरिं? के आधार पर उनके गुरु 
का नाम 'नरहरि? माना है | डॉ० माताप्रसाद गुप्त, एम० ए०, डी० लिंट॒० ने इन 
सभी कथनों की विस्तृत जाँच की है और वे इसी निष्कष पर पहुँचे है कि इनमें 
से सभी सूचनाएँ अनुमानाश्रित हैं, किसी प्रामाणिक सामग्री के आधार पर 
निर्धारित नही हैं। रामानन्द-सम्प्रदाय के विशेषज्ञ आचाय रामचंद्र शुक्ल ने भी 
हिन्दी साहित्य का इतिहास” में लिखा है--ठुलसीदास रामानन्द-सम्प्रदाय को 
बैरागी-परम्परा में नहीं जान पड़ते । उक्त सम्प्रदाय के अंतर्गत जितनी शिष्य- 
परम्पराएँ मानी जाती हैं, उनमे तुलसीदास जी का नाम कहीं नहीं है । रामानन्द 
परम्परा में सम्मिलित करने के लिए उन्हें नरहरिदास का शिष्य बता कर जो 
परम्परा मिलाई गई है, वह कल्पित प्रतीत होती है । वे रामोपासक वैष्णव श्रवश्य 
थे, पर स्मात्त वैष्णव थे ।? (पृष्ठ १३२) 
२३६ 


ड्शे८ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सारा जड़-चेतन-गुणु-दोष-मय” ससार केवल मात्र उसी कर्ता की कृति है। उन्हीं 
राम का बल पाकर माया लव-निमेष मे ही समस्त भुवनों की सृष्टि कर डालती 
है। उन्हीं के बल से विरंचि, हरि और शंकर ससार का पालन, सृजन और 
संहार करते हैं | शेषनाग उन्हीं के बल पर इस समस्त धरती को अपने फणो 
पर धारण करते हैं। उन अगाघ भगवान्‌ राम को बड़े-बड़े मुनि तथा ज्ञानी ही 
जान सकते हैं । स्वयं भगवान्‌ राम ने कहा है कि यह समस्त संसार मेरी मायावश 
चल रहा है| हनुमान भी रावण से कहते है--- 
सुनु रावण ब्रह्माण्ड निकाया। पाइ जासु बल विरचति माया। 
जाके बल विरंचि हरि ईसा | पाल्तत सजत हरत दस सीसा || 
जाबल सीस घरत सहसानन | अर्डकोस समेत गिरि कानन | 
धरइ जो विविध देह सुर त्राता । तुमसे सठन्ह सिखावन दाता॥ 
“मानस, सु० का०, पु० रे८२ 
मन्दोदरी ने भी रावण से कहा हे--- 
तासु भजन कीौजिअ तह भरता । जो करता पालक संहरता ॥ 
--मानस, लं० का०, पु० ४०६ 
स्वयं राम ने भी कहा है--- 
सम साया संभव संसारा | जीव चराचर विविध प्रकारा ॥ 
“मानस, 3० का०, प० ३६ 
राम के भ्रकुटि-विल्लासमात्र से विश्व का लय हो जाता हे। लक्ष्मण गुह से 
कहते हैं--- 
भ्रकुटि विज्ञास सृष्टि लय होई । सपनेहेूँ संकट पाइ कि सोई ॥ 
“मानस, अ० का०, पृ० दे४० 
विनय के ६३, ४५ पद मे भी राम को विश्व का कर्ता, पालक एव संहर्ता 
कहा गया है। 
तुलसीदास का यह ब्रह्म रामानन्द-सम्प्रदाय के ब्रह्म की ही भांति ज्ञान- 
स्वरूप, स्वप्रकाश, अविनाशी, नित्य, तपस्यादि से भी दुलेभ एवं स्वतन्त्र है :-- 


व्यापक एक ब्रह्म अविनासी | सत चेतन घन आनंद रासी ॥ 
“-मानस, बा० का०, पृ० १४ 
यह ब्रह्म सर्वव्यापी है, किन्तु प्रेम से प्रकट भी हो जाता हैं-- 
हरि व्यापक सब्नत्र समाना । प्रेम ते प्रगट होहिं भगवाना ॥ 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-दाशनिक-सिद्धान्तो का प्रभाव ३३६ 


देसकाल दिसि विदिसहु माहीं | कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभुनाहीं ॥ 
अग जग मय सब रहित विरागी। प्रेम ते प्रभ्लु अगटे जिमि आगी ॥ 


“मानस, बा० का०, पृ० ६ ३े 
जिज्ञासु इसी ब्रह्म की प्राप्ति के लिए लालायित रहते हैं--- 


करहिं जोगु जोगी जेहि लागी । कोहु मोहु ममता मद त्यागी ॥ 
व्यापक त्रह्मु अलख अविनासी । चिदानन्दु निरणुन गुन रासी ॥ 
--मानस, बा० का०, पृ० १६६ 
तुलसीदास ने अनेक स्थलो पर राम के ब्रह्मत्व का सचेष्ठ प्रतिपादन किया 
है । मानस” के बालकाण्ड में उन्होने स्पष्ट ही लिखा है-- 
सोइ सच्चिचिदानन्दु घन रामा। अज विज्ञान रूप गुन धामा ॥ 
व्यापक व्यापि अखणड अनन्ता | अखिल अमोघ सक्ति भगवंता || 
अगुन अदश्न॒ गिरा गोतीता | सबदरसी अनवद्य अजीता ॥ 
निर्मेल निराकार निर्मोहा | नित्य निरनन्‍जन सुख सन्दोहा | 
प्रकृति पार प्रभु सब उर बासी । त्रह्य निरीह विरज अविनासी ॥ 
इहाँ मोह कर कारन नाहीं। रवि सन्मुख तम कबहूँकि जाहीं ॥ 
--मानस, पृ० ४६२८-२६ 
इसी प्रसग में तुलसीदास ने राम के व्यापक और अनन्त रूप का भी परिचय 
कराया है। निगम, शेष और शिव भी उनका पार नहीं पा सकते | उनकी 
महिमा की थाह लगाना असम्भव है। उनका नाम ह्वी असंख्य दर्गा की भाँति 
शत्रु विनाशक है। उनका विलास सैकड़ो इद्र की भाँति हे, असख्य आकाश 
की भाँति वे अवकाश वाले हैं, सैकड़ो पवन की भाँति उनका बल अतुल है, 
करोड़ो सूर्य की भाँति उनका प्रकाश है ; सैकड़ो चन्द्रमा की भाँति वे शीतल 
हैं; असंख्य काल को भाँति वे दुस्तर एवं दुरत है; सैकड़ों धूमकेत 
की भाँति दराधप हैं, शतकोटि पाताल की माँति वे अगाघ है, सैकड़ो तीथ 
की भाँति पावन हैं, सेकड़ो हिमालय की भाँति अचल हें, करोड़ो सिन्धु की 
भॉति मम्भीर हैं और सेकड़ो कामघेनु की भाँति कामदाता हैं । 
“-मानस, पु० ४ ३८-३६ 
उपनिषदो ने भगवान्‌ राम को ही अपना प्रतिपाद्य माना है--रामानन्द 
सम्प्रदाय में राम उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य माने गए हैं| अनेक स्थलों पर तुलसीदास 
ने अपने राम को उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य कद्दा है। मानस में वे लिखते हैं :--- 


३४० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


आदि अंत कोड जासु न पावा | सति अनुमानि निगम अस गावा | 
बिनु पद चले सुने बिनु काना | कर बिनु करम करे विधि नाना ॥ 
आनन रहित सकल रस भोगी | बिनु वानी बकता बड़ जोगी ॥ 
तन बिनु परस नयन बिल देखा | अ्रहै घ्लान बिनु बास असेषा॥ 
असि सब भाँति अलौकिक करनी | महिमा जासु जाहि नहि बरनी ॥ 

जेहि इमि गावहिं वेद बुध, जाहि धरहि मुनि ध्यान | 

सोइ दसरथ सुत भगत हित, कोसलपति भगवान ॥ 

“+मानस, बा० का०, पु० ६३ 

'नेति-नेति जेहि वेद निरूपा? “निगम नेति सिबव अन्त न पावा? आदि पंक्तियों 
में भी कवि ने इसी मत का प्रतिपादन किया है। 

जिस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदाय मे ब्रह्म शब्द से भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र का 
ही बोध होता है, उसी प्रकार तुलसीदास ने भी ब्रह्म शब्द का प्रयोग श्रीरामचन्द्र 
ही के लिए. किया है। राम के ब्रह्मत्कः पर शका करने वाले मानस में अनेक 
पात्र हैं, किन्तु तुलसीदास ने उनकी शंकाशों का समाधान बहुत ही स्पष्ट वाणी 
में कराया है । याश्वल्क्य-भरद्वाज संवाद का मूलाधार है राम कवन प्रभु पूछों 
तोही |? सती को भी तो यही प्रम था :+- 

ब्रह्म जो व्यापक विरज अज, अक्रल अनीह अभेद । 
सोकि देह धरि होइ नर, जाहि न जानत वेद ॥ 
“मानस, पृ० ३० 

पावती ने भी शकर से कुछ इसी प्रकार की शंका की थी :-- 


राम सो अवध नृपति सुत सोई | की अज अगुन अलख गति कोई ॥ 
जो नूप तनय तो ब्रह्म किमि, नारि विरह मति भोरि। 
देखि चरित महिमा सुनत, असति बुद्धि अति मोरि॥ 
मानस, पुष्ठ ६६ 
गरुड़ की शंका भी इसी प्रकार की थी-+- 
व्यापक ब्रह्म विरज वागीसा।| साया मोह पार जगदीसा ॥ 
सो अवतार सुनेडें जग मांही। देखेड सो प्रभाव कहु नाहीं॥ 
भव बन्धन ते छूटहि नर जपि जाकर नाम | 
सर्वे निसाचर बांधेड नागपास सोइ राम || 
मानस, पु० ५२० 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी दाशनिक-सिद्धान्तों का प्रभाव ३४१ 


तुलसीदास ने यथावसर इन सभी शकाओ्रो का जम कर समाधान, कराया है | 
यदि उनका सारांश हम देना चाहे तो शकर की इस यक्ति द्वारा दे सकते हैं--- 


मुनि धीर जोगी सिद्ध संतत बिमल मन जेहि ध्यावहीं | 
कहि नेति निगम पुरान आगस जासु कीरति ग्रावहीं॥ 
सोइ रामु व्यापक ब्रह्म सुवल निकाय पति साया धनी। 
अवतरेउ अपने भगत हित निज तन्त्र नित रघुकुल सनी ॥ 

मानस, बालकाणड, पु० १३ 


इसी प्रसंग में शंकर ने बड़े विस्तार से राम के ब्रह्मत्व का ग्रतिपादन किया है | 
बालकाणड भें शंकर-पार्वती सम्बाद इसी प्रश्न का उत्तर उपस्थित करता है | विशेष 
विस्तार के लिए इस खण्ड का ही पारायण उचित है | 


भगवान्‌ रामचन््र अजर, अमर, निष्पाप, मन-वाणी से अगोचर, नित्य 
एवं सवशक्तिमान्‌ माने गए है | तुलसीदास ने भी लिखा है--- 


विधि हरिहरु ससि रवि दिसिपाला | साया जीव करम कुल्ति काला ॥ 

अहिप महिप जहं ल्गि प्रभुताई | जोग सिद्धि निगमागम गाई ॥ 

करि विचार जिओ देखहु नीकें | राम रजाइ सीस सबही के ॥ 
मानस, शत्र० का०, पृ० रद्द 

इस प्रकार तुलसी के राम सवंशक्तिमान्‌ हैं | वे 'विस्मय हरप रहित? हैं। मन, 

बुद्धि और वाणी से अतक्य हैं--राम अतक्य बुद्धि मन वाणी |? मन, कर्म और 

बचन से अगोचर हँ--“मनक्रम वचन श्रगोचर सोई |? तुलसीदास कहते हैं :-- 


व्यापक ब्रह्म अलखु अविनासी | चिदानन्दु निरशणभुन ग़ुन रासी॥ 
मन समेत जेहि जान न बानी | तरकि न सकहिं सकल अनुमानी ।॥ 

मानस, पु० १६६ 
बाल्मीकि ने भी कहद्दा हे--- 


राम स्वरूप तुम्हार वचन अगोचर बुद्धि पर | 
अविगत अकथ अपार, नेति नेति नित निगम कहि ॥ 
मानस, अयोध्या काण्ड, पृष्ठ २३२ 


तुलसीदास के भी राम नीलवण के हैं| नीलाम्बुजश्यामल कोमलांग-- 
कह कर तुलसीदास ने अपने श्याम वर्ण वाले आराध्यदेव की वन्दना की है । 


३४२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


अन्यत्र अनेक स्थलो पर उन्होने भगवान्‌ राम के सुन्दर श्यामल अंगो की स्तुति 
की है। 
तुलसी के राम आनन्दस्वरूप हँ-- 


रामत्रह्म व्यापक जग जाना। परमानन्द परेस पुराना॥ 
मानस, बालकाण्ड, पु० ६२ 


तुलसीदास ने राम को विष्णु का अवतार मानते हुए भी उनके महाविष्णु- 
त्व॒ का प्रतिपादन किया है-- 


देखे सिव विधि विष्न अनेका | अमित प्रभाउ एक तें एका || 

बन्दत चरन करतप्रभु सेवा। विविध वेष देखे सब देवा 
यों तो 'कलप कलप प्रति प्रभ॒अ्रवतरहीं | चार चरित नाना विधि करहीं |? 
कह कर गोस्वामी जी ने भगवान्‌ के अवतारों की ओर संकेत किया है, फिर भी 
उनका निश्चित्‌ मत है कि रामावतार अनेक विशेष कारणों से हुआ था | शंकर 
के गणो को नारद का शाप, कश्यप-अदिति की भगवान को बालक-रूप में पाने 
की याचना, प्रतापभानु राजा का शाप-अ्रष्ट होना आ्रादि कुछ प्रमुख कारण हैं, 
जिनका उल्लेख मानसकार ने इस प्रसंग में किया है | सती को विष्णु के इसी 
नररूप को देख कर मोह हुआ था-- 


विष्णु जो सुरहित नर तनु धारी । सोउ स्वेज्ञ जथा त्रिपुरारी ॥ 
खोजे सो कि अज्ञ इव नारी । ज्ञान धाम श्रीपति असुरारी || 
मानस, बा० का०, कल ३० 


रामानन्द-सम्प्रदाय में 'दाशरथि राम” को ही ब्रह्म कहा गया है | तुलसीदास 
ने भी कहा है-- 


आदि अंत कोड जासु न पावा। मति अनसानि निगम अस गावा ॥ 
बिनु पद चले सुने बिनु काना | कर बिनु करम करे विधि नाना ॥ 
आनन रहित सकल रस भोगी | बिनु बानी बकता बड़ जोगी।। 
तन बिन्ु परस नयन बिलु देखा | ग्रहै घ्वान बिनु बास असेषा | 
असि सब भांति अलौकिक करनी | महिमा जासु जाइ नहि बरनी ॥ 


जेहि इमि गावहिं वेद बुध | जाहि धरहि मुनि ध्यान । 
सोइ दसरथ सुत भगत हित | कोसल पति भगवान ॥ 
मानस, बा० का०, पु० छ३ 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-दाशनिक-सिद्धान्तों का प्रभाव ३४३ 


अन्यत्न भी तुलसीदास ने लिखा है--- 
व्यापक ब्रह्म निरन्‍जन, निर्गेन विगत बिनोद । 
सी अज प्रेम भगतिबस कोसल्या के गोंद। 
--मानस, बान्चकाएड, पु० १०० 
दाशरथि राम अद्सृत लावण्य-युक्त हैं। तुलसीदास ने उनकी सुन्दरता 
का वर्शन अनेक स्थलो पर किया है। यहाँ जनकपुर-प्रसंग से एक उद्धरण 
दिया जाता है: 


निरखि सहज सुन्दर दोड भाई। होहि सुखी लोचन फल पाई। 


कहहिं परस्पर बचन सप्रीती | सखि इन्ह कोटि कामछवबि जीती | 
सुरनर असुर नाग मुनि माही । सोभा असि कहूँ सुनिअति नाहीं ॥ 
विष्नु चारि भुज विधि मुख चारी | विकट भेष मुख पंच पुरारी ॥ 
अपर देउ अस कोड न आही । येह छवि सखि पटतरिओअ जाही ॥ 
वय किसोर सुखमा सदन स्याम गोर सुखधास । 
अंगअंग पर बारिअहि कोटि कोटि सतकास ॥ 
“मानस, बा० का०, पृ० ६११० 
रामानन्द-सम्प्रदाय की ही भाँति तुलसीदास के भी राम विविध आभूषणों 
से युक्त हैं | अनेक स्थलो पर मानसकार ने राम के आभूषणों का वर्णन किया 
है | बालक राम का वर्शुन करते हुए वे लिखते हैं-- 
भात्न विसाल तिलक ऋलकाहीं | कच विजल्ञोकि अलि अवलि लजाहीं | 
पीव चौंतनी सिरन्हि सुहाई | कुसुम कली बिच बीच बनाई || 
रेखें रुचिर कम्बु कल भीवा | जनु त्रिभुवन सुखसा की सीवां ॥ 
कुजर मनि कण्ठाकलित, उरनिंह तुलसिका माल । 
वृषभ कन्ध केहरिठवनि, बलनिधि बाहु बिसाल।॥ 
कटि तूनीर पीत पट काँघे। कर सर धनुष बाम बर बाँघे। 
पीत जरय उपवीत सुहाए। नख सिख मनन्‍्जु महा छवि छाए || 
->मानस, बा० का०; पु० १२११ 
इसी प्रकार उन्होंने विन्दुमाधव के आभूषणों का भी बड़ा ही विस्तृत वर्णन 
विनय पन्निका में किया है | 


३४४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


राम अद्भुत शक्ति-सम्पन्न हैं। सारी रामकथा उनकी वीरता से ही भरी 
पड़ी है। शंकर भगवान्‌ उनके वीर-चरितो को सोच कर कहते हैं--- 


राम कीन्ह चाहहि सोइ होई । करे अन्यथा अस नहि कोई॥ 
--मानस, बा० का०, पु० ६७ 


हाँ 


ताड़का-बध, मारीचि को सात योजन दूर फेंक देना, स्वयंवर में अनेक देश 
के राजाओ तथा परशुराम के गब॑ को दूर कर देना, अनेक राक्तुस-राजों का 
बध करना, खरदूषण और त्रिसिरा को पराजित करना ओर अ्रन्त मे अपने 
युग के सर्वाधिक पराक्रमी योद्धा रावण का बध करना आदि उनकी अदमुत 
शक्ति-सम्पन्नता का ही प्रतिपादन करते है । 

तुलसीदास के राम लोक-विजेता, विश्ननाशक एव कल्याणकारी है | वे 
असंख्य कल्याण-गुणों के आकर एवं शरणागत रक्षक है। भरत ने थोड़े ही 
म॑ बहुत कुछ कह डाला हँ-- 

राम सुसाहिब सील निधानू । प्रणत पात्ु सर्वक्ष सुजानू ॥ 

समरथु सरनागत हितकारी | गुनगाहकु अवगुत्त अघहारी ॥ 

स्वामि गुसाइहि सरिसगुसाई' । ला 
>-मानस, अ० का०, पु० 
स्वयं राम ने भी विभीषण से कहा है-- 

सखा नीति तुम्ह नीक विचारी | ममपन सरनागत भयहारी ॥ 


कोटि विश्र वध लागहि जाहू। आए सरन तजौ नहीं ताहू || 


जो सभीत आबा सरनाई। रखिहों ताहि श्रान की नाई॥ 
जो नर होइ चराचर द्रोही | आवइ सभय सरन तकि मोही ॥ 
तजि मद मोह कपट छल नाना | करउं सद्य तेहि साधु समाना || 
“मानस, सु० का०, पृ० २३६३-६५ 
राम को जाति-पॉति, क्रियाकलापादि की कोई चिन्ता नहीं है। वे केवल 
भक्ति का ही नाता मानते हैं। सबरी से वे स्वयं कहते हैं :--- 
कह रघुपति सुनु भामिनि बाता। सानों एक मगति कर नाता। 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३४५ 


जाति-पांति कुल धर्म बड़ाई। धन बल परिजन गुन चतुराई । 
भगति हीन नर सोहई केसा | बिन्ठु जल वारिद देखिय॑ जैसा ॥ 
“मानस, अरणय कॉड, पु० २४४ 
फिर भी ठुलसी के राम को ब्राह्मणा। से विशेष मोह है, कबन्ध की मृत्यु पर 
राम कहते है-- 


सुत्र॒ गन्ववे कहों मैं तोही। मोहि न सुहाइ त्रह्मकुल द्रोही || 
सन क्रम वचन कपट तजि, जो कर भूसुर सेव | 
मोहि समेत विरंचि सिव, बस ताकें सब देव || 
सापत ताड़त परुप कहन्ता । विप्न पूज्य अस गावहि सन्‍ता ॥ 
पूजिय विप्र सील गुन हीना । सूद्र न गुन गन ज्ञान प्रवीना || 
““मानंस, अरणय० का०, पृ० ३२४४-४४ 
राम बहुत ही उदार एवं मक्तवत्सल हैं । तुलसी ने कहा है-- 
कोमल चित अति दीन दयाला | कारन बिनु रघुनाथ कृपाला | 
मानस, ० का०, पु० २३४४ 
अथवा 
राम सरिस को दीन हितकारी | कीन्हें मुक्त निसाचर मारी ॥ 
मानस, लं० का०, पु० ४७८ 
राम का तो जन्म ही भक्तो के लिए हुआ था-- 
राम भगत हित नर तनु धारी | सहि संकट किय साधु सुखारी ॥ 
मानस, जा० का०, पृ० १६ 
सभु विरंचि विष्णु भगवाना | उपजहि जासु अंस ते नाना ॥ 
ऐसेड प्रभु सेवक बस अहई । भगत हेतु लीला तनु गहई ॥ 
मानस, बा० का०, पु० ७५ 
व्यापक अकल अनीह अज निर्गुन नाम न रूप । 
भगत हेतु नाना विधि करत चरित्र अनूप ॥। 
मानस, बा० का०, पुृ० १०३ 
भक्तो को पीड़ा देने वाला व्यक्ति रामरोषाग्नि का भागी होता है। बृहस्पति देव 
राज इन्द्र को समम्राते हैं--- 
जो अपराध भगत कर करई | रामरोष पावक सो जरई॥ 
लोकहु वेद विदित इतिहासा | येह महिसा जानहिं दुर्वासा ॥ 


३४६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सुनु सुरेस उपदेस हमारा। रासहिं सेवकु परम पियारा॥ 
सानत “सखु सेवक सेवकाई। सेवक बेरु बेरू अधिकाई ॥ 
जद्यपि सम नहिं राग न रोषू | गनहिं न पाप पुन्नु गुन दोषू।॥ 
करम ग्रधान विस्वकरि राखा। जो जस करइ सो तस फलु चाखा ॥ 
तद॒पि करहिं सम विसम अहारा । भगत अभगत हृदय अनुसारा ॥ 
अगुन अलेख अमान एक रस | राससगुन भये भगत प्रेम बस ॥ 
राम सदा सेवक रुचि राखी। वेद पुरान साधु सर साखी॥ 


मानस, अ्र० का०, पृु० २७२-७२- 
नारद से स्वयं राम ने कहा है--- 


जन कहुं कछु अदेय नहि मोरे | मानस, अरण्य कार्ड, प्र० ३४६। 
सनु मुनि तोहिं कहों सह रासा । मजहिं जे मोहिं तजि सकल भरोसा ॥ 
करों सदा तिन्हके रखवारी | जिमि बालक राखे महतारी ॥ 

वही, पृ० ३४० 
राम भक्तो के अभिमान को कभी नहीं रखते-- 


सुनहु राम कर सहज सुभाऊ। जन अभिसान न राखहि काऊ।॥। 
मानस, उ० का०, पृ० ४२६ 
वस्तुतः समस्त सृष्टि मात्र में मनुष्य प्रिय है, मनुष्यो मे छ्विज, द्विजों में निगम 
धर्मानुसारी, उनमें भी विरक्‍्त, विरक्‍तो में ज्ञानी और ज्ञानियो में विज्ञानी और 
विज्ञानियों मे भी भक्त राम को अधिक प्रिय हैं | राम स्वयं कहते हैं--- 


तिन्‍्ह महं प्रिय विरक्त पुनि ज्ञानी । ज्ञानिहुंतेअतिप्रिय.. विज्ञानी ॥ 
तिन्‍्हते पुनि मोहिं प्रिय निज दासा । जेहिगति मोर न दूसरि आखसा || 
पुनि पुनि सत्य कहों तोहि पाहीं । मोहिं सेवक सम प्रिय कोड नाहीं । 
भगतिवन्त अति नीचों प्रानी। मोहि प्रानप्रिय असि मम बानी ।॥। 


पुरुष नपंसक नारि वा जीव चराचर कोइह। 
सब भाव भ्ज कपट तजि, सोहि परमप्रिय सोइ ॥| 
मानस, 3० का०, पृ० ४३६ 
जिस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदाय मे राम को जगत्‌ का कारण माना जाता है 
उसी प्रकार तुलसीदास ने भी अपने आराध्य को संसार का कारण माना है, 
यह पहले कहा जा चुका है । राम और जगत्‌ में अनेक संबन्ध हैं | तुलसीदास 
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ने दोनों में विशेष रूप से पिता-पुत्र संबंध ही स्वीकार किया है-- 
येहि विधि रास जगत पितु माता । कोसलपुरवासिन्ह सुख दाता ॥ 
मानस, बा० का०, पृ० १०१ 
अथवा, धनुष-यज्ञ के अवसर पर राजा गण कहते हैं--- 


जगत पिता रघुवरहि विचारी | भरि लोचन छवि लैहु निहारी ॥ 
सानस, बा० का०, पृ० १२२ 
राम को उन्होंने चराचर जगत्‌ का नायक तथा भुवनेश्वर भी कहा है--- 
सुनहु तात तुम्ह कहुं मुनि कहहीं। राझ्मचराचर नायक अहहीं || 
(दशरथ ), मानस, अयोध्याकाड, पृ० २१२ 
व्यापक ब्रह्म अखिल भुवनेश्वर | लक्ष्मण कहाँ बूक करुनाकर ॥ 
मानस, लं० का०, पृ० ४३५ 
अन्य संबंधों की ओर तुलसीदास ने स्पष्ट संकेत नहीं किए हैं। फिर भी उन्होंने 
निम्नलिखित पंक्तियों में ब्रह्म और जगत्‌ के संबंध को और अधिक स्पष्ट 
किया हैं ;--- 
जगत त्रकासय प्रकासक रासू। मायाधीश ग्यान गुन धासू। 
जासु सत्यता तें जड़ साया। भास सत्य इब मोह निकाया | 
रजत सीपि महूँ भास जिसि, जथा भानुकर वारि। 
जद॒पि मृषा तिहुँ काल सोइ श्रम न सके कोड टारि॥ 
एहि विधि जग हरि आख्रित रहईं | जद््‌पि असत्य देत दुख अहई॥ 
ज्यों सपने सिर काटे कोई | बिन जागे न दूरि दुख होई ॥ 
जासु कृपा अस भ्रम मिटिजाई | गिरिजा सोइ कृपाल रघुराई।। शंकर 
“मानस, बा० का०, पु० ६रे 
स्पष्ट ही यहाँ गोस्वामी जी मायावाद से विशेष प्रभावित जान पड़ते हैं | विशिष्टा- 
द्वैत मत में जगत्‌ को ब्रह्म का अचिदश कहा गया है; यह सत्य है, असत्य 
नही | यह न तो मृगवारि है और न भ्रम | विनयपत्रिका में भी गोस्वामी जी ने- 
कोउ कह सत्य मूठ कह कोऊ जुगल प्रबल कोड माने | 
तुलसीदास परिहरे तीनि असम सो आपन पहिचाने || 


लिखकर विशिष्टाद्गैत मत में कोई आस्था नहीं व्यक्त की, केवल श्रपना मत 
इृढ़ता से व्यक्त कर दिया। 
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जीवों के तो राम सवस्व हैं ही | शंकर कहते हैं--- 


उसा राभ सम हित जग माही | गुर पितु मातु बंधु प्रभु नाहीं ॥ 
“मानस, कि० का०, पु० ३६० 
यहाँ सगवान्‌ राम और जीव में तुलसीदास ने पिता-पुत्र संबंध, सखा संबंध, 
स्व स्वामी संबंध झादि प्रमुख सम्बन्धी को स्वीकार कर लिया है। गुरू कह 
कर तो उन्होने राम को जीव का सवृस्व ही बना दिया। स्वय उन्होंने श्रयोध्या- 
काएड में मानो अपना ही मन खोला हो-- 


जेहि जेहि जोनि करमवश भ्रमहीं | तहं तहं ईसुदेउ येह हमहीं ॥| 
सेवक हम स्वामी सिय नाहू। होउ नात येहु ओर निबाहू ॥ 
“-: मानस, अ० का०, पु० श्८६ 
ठुलसीदास ने भगवान्‌ राम के पार्षदो-लक्ष्मण, हनुमान, भरत आदि का 
भी स्मरण किया है। यज्ञ-तन्न वे उनकी प्रशंसा करते-रहते है। अर्चावतार 
की उपासना में भी उनकी आस्था प्रतीत होती है। (विनय पन्निका? के ६१-६३ 
पदो में उन्होंने विन्दुमाधव ( भगवद्धिग्रह विशेष ) जी की बड़ी ही सच्ची 
वदना की है। 'सकलसुख कन्द आनन्द वन पुण्य कृत विन्दु माधव इन्द्र विपति 
हारी,” इहे परमफल परम बड़ाई! तथा मन इतनोइ है या तनु को परम फलुः 
आदि पद विन्दुमाधव जी की प्रशसा से ओतप्रोत हैं। फिर भी, तुलसीदास ने 
अर्चावतार की उपासना-पद्धति पर विस्तार से अपने विचार व्यक्त नहीं किए हैं | 


अतः स्पष्ट है कि गोस्वामी ठुलसीदास ने रामानन्द-सम्प्रदाय की राम 
सम्बन्धी प्रमुख धारणाओं को स्वीकार कर लिया है, फिर भी उन्होंने खुल कर 
विशिष्टाह्वैत मत में अपना पूरा विश्वास नहीं व्यक्त किया है | दाश निक दृष्टि से 
उनकी साधना समन्वय की साधना ही प्रतीत होती है | अद्वैत और विशिष्टाद्वेत 
का समन्वय करना ही उनका लक्ष्य प्रतीत होता है। एक ओर वे सगुण राम को 
ब्रह्म पद से अभिव्यक्त करते हैं और दूसरी ओर उनके निगुण एब' व्यापक 
रूप मे भी अपनी आस्था प्रकट करते हैं। 'सरभंग? ने भगवान्‌ राम की स्तुति 
करते हुए उनके इन्हीं दोनो रूपो का वणणन किया है :-- 
निर्गेश-सगुण विषम सम रूप॑ । ज्ञान गिरा गोतीतमनूपं ॥ 
जद्पि विरज व्यापक अविनासी | सबके हृदय निरन्तर वासी ॥ 
तदपि अनुज श्री सहित खरारी | बसतुमनसि सम कानन चारी ॥ 
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जो जानहिं ते जानहुं स्वामी | सशुत अगुन उर अच्बरजासी ॥ 
जो कोसलपति राजिव नयतनता | करहु सो राम हृदय समअयना ॥ 
““>अरणड का०, पु० ३२७ 
गीधराज ने भी राम के सगुण-निगण रूप की बन्दना की है :-- 
जय रास रूप अनूप निर्गुण सगुन शुन प्रेरक सही । 


छा 


--जेहि स्नति निरझ्नन ब्रह्म व्यापक विरज अज कहि गावही । 
करि ध्यान ज्ञान विराग जोग अनेक मुनि जेहि पावहीं ॥ 
सो प्रकट करुनाकंद सोभा बृन्दर अग-जग मोहई | 


जो अगस सुगम सुभाव निर्मेल असम सम सीतलत्न सदा। 
पश्यन्ति ज॑ जोगी जतनु करि करत सन गोबस सदा। 
सो राम रसा निवास सनन्‍्तत दास बस त्रिभुवन्त धनी।। 
“मानस, अरएड काशड, पु० ३४४ 
राम के निगु ए-सगुण रूप का प्रतिपादन करने वाले अन्य अनेक उदाहरण 
धपानस? से दिए. जा सकते हैं। यहाँ कुछ उदाहरणमात्र दे देना पर्याप्र होगा- 
राम सच्चिदानन्द दिनेसा। नहि तहं मोह निसा लवलेसा ॥ 
सहज प्रकास रूप भगवाना | नहि तहं पुत्ति विज्ञान विहाना। 
राम ब्रह्म व्यापक जग जाना । परमसानन्द परेस पुराना॥ 
-(शिव) मानस, बा० का०, पु० ६३ 
उमा-- ५ 
रामब्रह्म चिन्मयथ अंविनासी | सवेरहित सब उर पुर वासी ॥ 
--मानस, बा० का०, पृष्ठ ६४ 
जनकून-- 
राम करों केहि भाँति प्रसंसा | मुनि महेश सन मानस हंसा॥ 
रे 
व्यापक ब्रह्म अलखु अविनासी। चिदानन्दु निगुन गुन रासी।। 
मन समेत जेहि जान न बानी | तरकि न सकहि सकत्न अनुसानी || 


महिसा निगम नेति कहि कहई । सो तिहँकाल एक रस अहई ॥ 
“5मीॉनस, बा० का०, पु० १६६ 
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लक्ष्मण--- 
राम ब्रह्म परमारथ रूपा । अविगत अलख अनादि अनूपा ॥ 
सकल विकार रहित गतभेदा | कहिनितनेति निरूपहिं वेदा ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० रश्द् 
'देवतागणु-- 
तुम्ह सम रूप त्रह्म अविनासी | सदाएकरस सहज उदासी ॥ 
अकल, अगुन, अज, अनघ अनामय | अजित अमोघ सक्तिकरुनासय ॥ 
मानस, ल० का०, पु० ४७७... 
जाम्बवत-- 
तात रामकहूँ नर जनि मानहु। निगुन जह्म अजित अज जानहु॥ 
मानस, कि० कां०, प० ३६१ 
इसी प्रकार अनेक उदाहरण राम के निगण, व्यापक स्वरूप के प्रतिपादनाथ 
मानस से उद्धत किए जा सकते हैं। वस्तुतः तुलसीदास निगणसगुण में कोई 
तर मानते भी नहीं थे-- 
अगुनहि सगुनहि नहिं कछु भेदा | गावहिं मुनि पुरान बुध बेदा॥ 
अगुन अरूप अलख अज जोई। भगत ग्रेम वस सगुन सो होई ॥ 
मानस, बा० कां०, पृ० ६३ 
जिस प्रकार काष्ठ में छिपी अ्रग्नि और प्रज्वलित अग्नि में तत्वतः कोई अन्तर 
नहीं है, उसी प्रकार निगंण-सगुण में भी वस्तुतः कोई अन्तर नही है-- 
अगुन सगुन दुए बह्म स्वरूपा । अकथ अगाध अनादि अनूपा ॥ 
एकदारु गत देखिय एकू। पावक सम जुग ब्रह्म विवेकू ॥ 
मानस, बा० कां०, पृ० १४ 
फिर भी तुलसीदास की आस्था सगुण भगवान्‌ राम में ही थी । एकमात्र वही 
भक्तों के आराध्य हें--- 
निज इच्छा प्रभु अवतरइ सुर महि गोह्विज लागि। 
सगुन॒ उपासक जहं तहं रहूहिं मोच्छ सुख त्यागि॥ 
मानस, कि० कां०, पु० ३६७ 
कोड ब्रह्म निर्गन ध्याव। अव्यक्त जेहि श्रुति गाव। 
मोहिं भाव कोसलभूप । श्री राम सगुन सरूप ॥ 
ले० का०, पु ० ४७६ 
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जे ब्रह्म अज अद्वेत अनुभवगम्य मन पर ध्यावहीं। 
ते कहड़ँ जानहुं नाथ हम तब सगुन॒ जसु नित गावहीं ॥ 
मानस, प० ४६६-६७ 
वस्तुतः निगुण ब्रह्म ही तो भक्तो के प्रेम-वश सगुण हो गया था-- 
व्यापक अकल अनीह अज निर्गन नाम न रूप 
भगत हेतु नाना विधि करत चरित्र अनूप ॥ 
मानस, बाल० का०, पु० १०३ 
ग्रथवानमाा 
अगुन अलेख अमान एकरस । रामु सगुन भये भगत ग्रेमबस ॥ 
मानस, आअ० का०, प० २७३ 
आनन्द भाष्य? के मत से निगंश ओर सगुण शब्द से एक ही ब्रह्म का 
निर्देश द्योता है | प्राकृत हेय गुणों से रहित होना निगणत्व और असंख्य 
द्व्यकल्याणगुणगणो से युक्त होना ही सगुणत्व है| “अगुन सगुन दइ ब्रह्मस्व- 
रूपा,” निगन ब्रह्म सगरुण भये जैसे? आदि उक्तियो द्वारा गोस्वामी जी ने इसी 
प्रकार के मत का समथन किया है, इसे आगे चल कर “आनन्दमाष्य” मे भी 
स्वीकार किया गया । विशिष्टाद्वैत वादियो के ब्रह्म ही की भाँति उनके राम 
अखिल होय प्रत्यनीक हँ--सकल विकार रहित गत भेदा?; वे दिव्य गुणों से 
युक्त है--राम श्रमित गुन सागर, थाह कि पाबइ कोइ?; वे अनन्त हैं, सर्वात्मा 
हैं, नित्य हैं ओर व्यापक हैं--“रामअ्रनन्त अनन्त गुन?, 'देस काल दिसि विदिसहु 
माही | कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभु नाही?; राम सर्वान्तर्यामी हैं अन्तरजामी 
रामसिय”; वे सब्चिदानन्दस्वरूप हैं--सत चेतन घन आनंद रासी?, षडैश्वर्यपूर्ण 
हँं--ज्ञान अखण्ड एक सीतावर,? 'मरुत कोटि सत विपुल बल?, अखिल अ्रमोघ 
शक्ति भगवन्ता?, रोम रोम प्रति लागे, कोटि कोटि ब्रह्मण्ड”; ऐश्वर्य-पुरुष सिद्द 
दोठ बीर, वीय-रामतेजबल बुधि विपुलाई | शेष सहस सत सकहि न गाई? | 
वे धर्म-अ्रथ-काम-मोक्त के प्रदाता हैं, वे ही जगत्‌ के एकमात्र तीनो कारण हैं | 
विद्वानों ने तुलसीदास के ईश्वर तत्व में पर, व्यूह, विभव, अंतर्यामी और 
अचचांवतार आदि ब्रह्म के ५ रूपो को भी टंढ़ने की चेष्टा की है | उनके मत से 
“न्देडहंतमशेषकारणपरं रामाख्यमीशं हरि! कह कर तुलसीदास ने राम के पर 
स्वरूप का ही निदंश किया है | इसी प्रकार करुणावश जब भगवान राम जी 
सीता के साथ पृथ्वी पर अवतरित होते हैं तब यह उनका विभव रूप होता है 
तू निज कम जाल जहे घेरो । श्री हरिसंग तज्यों नहि तेरो! या “परिहरि हृदय- 
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कमल रघुनाथहि । बाहेर फिरत विकल भयो धायो? कह कर गोस्वामी जी ने राम 
के अन्तर्यामी रूप की ही ओर सकेत किया है। विन्दुसाधव को बन्दना करके 
तुलसीदास ने भगवान्‌ के अर्चाबतार में भी अपना विश्वास प्रकट किया है | 
राम ने अपने अंशो के साथ ही अवतार धाश्ण किया था | लक्ष्मण शेप के 
अवतार कहे गए है, भरत को विश्व का भरणु-पोषण करने वाला कहा गया 
है, शन्रुन्न शत्रुसूदन है ओर वानरादि देवता है जो भगवान्‌ के साथ ही पृथ्वी 
पर अवतीण हुए है। विनयपत्रिका के ५२ वे पद में तुलसीदास ने भगवान्‌ 
के दशावतारों का भी वर्णन किया हैं। 


इस प्रकार स्पष्ट है तुलसीदास ने विशिष्टाद्वैत मत से बहुत दूर तक प्रभाव 
ग्रहण किया है | अन्तर इतना ही है कि उनकी दृष्टि कभी भी साम्प्रदायिक- 
संकीण साम्प्रदायिक-नहीं हुईं | उन्होंने शाकर श्रद्धत का भी प्रभाव यत्न-तत्न 
ग्रहण किया हैं। “रज्जो यथाहेप्रमःः, 'शानमोक्तप्रद वेद बखाना?, 'रजत सीप 
मंद भास जिमि, यथा भानुकर वारिः, 'जो सपने सिरकाटे कोई! आदि लिख 
कर उन्होने अद्वेत का ही समर्थन किया है | इस सम्बन्ध में विद्वानों का मत 
है कि उन पर “शअ्रध्यात्मरामायण? का विशेष प्रभाव है । डा० माताप्रसाद गुप्त 
ने अध्यात्म रामायण? और तुलसीदास के मत की विस्तृत तुलना करके ही 
निम्नलिखित मत दिया है-“अध्यात्म रामायण के मेरे अध्ययन से मुझे विश्वास 
हो गया हैं कि जो कुछ उन्हे “अध्यात्म रामायण”? मे सिद्धान्त रूप में मिला, 
प्रायः उसी का उन्होंने एक तकसंगत विकास किया |? डा० गुप्त का यह मत 
ठीक भी है । अ्रतः स्पष्ट है तुलसीदास का प्रयास अद्वैत और विशिष्टाद्वेत मे 
समन्वय स्थापित करने की ओर ही अधिक रहा | 


सीता--रामानन्द-सम्प्रदाय में सीता जी का एक विशिष्ट स्थान है। उन्हें 
दिग्पालो के सम्पूर्ण भोग-ऐश्वर्य एवं चित्रमय जगत्‌ की आधारभूता कहा 
गया है, वे सवाग सुन्दरी है, अशरणों को भी शरण देती हैं । अगुसत्वेन 
ही श्री व्याप्ति है, वे ही राम को प्राप्त कराने में सम हैं | सीता जी बड़ी ही 
उदार है। 
तुलसीदास ने भी सीता जी को सम्पूर्ण भोग-ऐश्वय की आधारमूता कहा 
है | गंगा जी सीता जी से कहती हैं : 
सुत॒ रघुवीर प्रिया बेदेही । तव प्रभाड जग विदित न केही | 
लोकप होहिं बिलोकत तोरे। तोहिं सेवहिं सब सिधि कर जोरे | 


--मानस, अयो० का०, पु० २२२ 


हिन्दी-ऋवियों पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३५३ 


अथव[- 


लोकप होहिं विल्लोकत जासू। तेहि कि मोहि सक विषय विल्ासू | 
सुमिरत रामहिंतजहिं जन, तन सम विषय विलासु | 
रास प्रिया जग जननिसिय, कछु न आचरखजुः तासु ॥ 
“-वही, पृ० २३२ 
तुलसी के मत से सीता जी ही समस्त चित्रमय जगत्‌ की आधघारभूता हैं । 
श्रुति सेतु पालक राम तुम जगदीस साया जानकी । 
जो रूजति जग पाल्ति हरति रुख पाई क्रपानिधान की ॥ 
-+आअ० का, पु० २३२ 
अथवा[--- 
उद्भव स्थितिसंहारकारिणीम्‌ क्लेशहारिणीम । 
सर्वश्रेयरकरी सीतां नतोहं रामबल्लसाम्‌ ॥ 
--बालकारण्ड 
वासभाग सोमित अनुकूला। आदि्सक्तिछविनिधि जगमूला | 
जासु अंस उपजहि गुनखानी । अगनित लच्चछि उमा त्ऋह्मानी । 
भ्रकुटि विलास जासु जग होई । राम वाम दिसि सीता सोई ॥ 
- मानस, बा० का०;, पु० ७६ 
घनुषयज्ञ के अवसर पर राजा गण भी कहते हैं-- 
सिख हमार सुनि परम पुनीता | जगदम्वा जानहु जिअ सीता | 
“-मानस, बा० का०, पृ० १२२ 


सीता के अद्भुत लावश्य का मनोर्म से मनोरम चित्र तुलसीदास ने 
खींचा है । जनक बाटिका में विचरण करती हुईं सीता का चित्र कवि ने इन 
शब्दों में खींचा है -- 
जनु विरंचि सब निज निपुणाई । विरचि विस्व कहं प्रगट देखाई ॥ 
सुन्दरता कहूँ सुन्दर करई | छविय्ृह दीप सिखा जन्ु बरई ॥ 
सब उपसा कवि रहे जुठारी। केहि पटतरिअ विदेह कुमारी ॥ 
--मानस, बा० का०, पृ० ११४ 
२३ 
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स्वयं राम भी कहते हे-- 


जनम सिंधु पुनि बंधु विष, दिन मलीन सकलंकु । 
सिय मुख समता पाव किसि चन्दु वापुरो रंकु ॥ 
--बा० का०, पृ० ११४ 
अथवा--- 
सिय सोसा नहि जाइ बखानी | जगदम्बिका रूप गशुन्न खानी ।। 
जो पटतरिआ तीअ सम सीया | जग असि जुबति कहां कमननीया ॥ 
गिरा मुखर तन अरध भवानी । रति अति दुखित अतनु पति जानी ॥ 
विष वारुनी बंधु प्रिय जेही | कहिआ रसा समर किमि वेदेही ॥ 
जो छवि सुधा पयोनिधि होई | परम रूप सय कच्छप सोई॥ 
सोभा रज़ु मंदरु सिंगारू। सथे पानि पंकज निज मसारू॥ 
येहि विधि उपजे लच्छछु जब सुन्दरता सुख मूल । 
तदपि सकोच समेत कवि कहहिं सीय सम तूल।। 
--मानस, बा० का०, पु० श्श्८ 
अथवा 
सखिन्ह मध्य सिय सोहति केसी | छुविगन मध्य महाछूवि जेसी ॥ 
*+--वही, पु० १३० 
राम-भक्ति-सम्प्रदाय मे सीता जी को पुरुषकारभूता कहा गया है। उनकी 
ही कंपा से जीव भगवान राम को पाता है, वही उनके पक्ष को राम के समछ 
रखती हैं । तुलसीदास ने लिखा है कि देवता तक सीता जी के कृपा-कटठाक्ष 
की कामना करते हैं- 


उम्रा रमा ब्रह्मानि बंदिता। जगद म्बा सन्ततमनिन्दिता॥ 


जासु कृपा कटाच्छु सुर चाहत चितव न सोइ | 
राम पदारबिंद रति करति सुभावहिं खोइ। 
“मानस, पृ० ५० ३-४ 
विनयपत्रिका में वे लिखते हैं-- 

कबहुँक अम्ब ओसर पाइ | 

मेरिओं सुधि द्याइवी कछु करुन कथा चलाइ ॥ 
दीन सब अंग हीन खीन मलीन अघी अधाइ । 
नाम ले भरे उदरु एक प्रभदासि दास कहाइ॥ 
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बूमिहेँ 'सो है कोन! कहिबो नाम दूसा जनाइ । 
सुदत रामकृपालु के मेरी विगरियों बनि जाइ | 
जानकी जग जननि जन की कियें बचन सहाइ । 
तरे तुलसीदास भव तव नाथ गुन गन गाइ ॥ पद ४१॥ 
इस प्रकार तुलसीदास की सीता सम्बन्धी धारणा शतप्रतिशत रामानन्दी 
ही है | रामानन्द-सम्प्दाय म बिना सीता की कृपा के प्रपत्ति सम्भव नहीं मानी 
जाती |- रामझपाऊे याचक तुलसीदास का निश्चित विश्वास है कि कभी 
अवसर पाने पर सीता माता उनकी चर्चा मगवान्‌ राम से कर देगीं ओर भगवान्‌ 
के सुनते ही उनकी बिगड़ी बन जायगी। “विनय? के अन्तिम पद से स्पष्ट है 
कि तुलसीदास पर सगवान राम की कृपा हो ही गई थी | 
जीव--रामानन्द-सम्प्रदाय म जीव ईश्वर की अपेक्षा अश, चेतन, श्रज, 
ईश्वराधीन, भिन्न-भिन्न देहों में भिन्न-भिन्न, स्वकमफल भोक्ता, ज्ञानस्वरूप, अग॒- 
परिमाण वाला देह-इन्द्रियो से अपूर्व, नित्य एवं स्वप्रकाश माना गया हे । जीव 
ओर भगवान्‌ मे शेष-शेषी सम्बन्ध भी इस सम्प्रदाय में माना जाता है। भगवान्‌ 
शेष हैं ओर जीव उनका शेष । भगवान्‌ ही जीवों के एकमान्न उपाय हैं । 
प्रपत्ति द्वारा ही ससार के बन्धनों से जीव की मुक्ति संभव है | जीव और भगवान्‌ 
मे पिता-पुत्र, रक्ष्य-रक्षक, शेष-शेषित्व, भार्या-भतृत्व, स्व-स्वामी, आधार-आधेय, 
सेव्य-सेवक, आत्माआआत्मीयत्व और भोग्य-भोक्तृत्व आदि ६ सम्बन्ध माने 
गए हैं | 
तुलसीदास ने यह स्पष्ट ,ही स्वीकार किया है कि जीव ईश्वर की अपेक्षा 
अज्ञ है। वे कहते हेँं--- 
ज्ञान अखण्ड एक सीता वर | सायावस्य जीव सचराचर ॥। 
जो सबके रह ज्ञान एकरस । ईश्वरजीवहि भेद कहहु कस ॥| 
“मानस, उ० का०, पु० ४३१ 
जीव हृदय तम मोह विसेखी । अ्रथि छूटि किमि परइ न देखी || 
“मानस, 3० का०, पु० ४४७ 
बस्तुतः जीव कहते भी उसी को हैं, जो माया, ईश्वर ओर स्वयं अपने को भी 
न जने- 
हरप विषाद ज्ञान विज्ञाना | जीवधथस अहमिति अशिमाना ॥ 
रामब्रह्म व्यापक जग जाना | परमानन्द परेस पुराना || 
>बा० का०, पृ० ६२ 
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साया ईस न आपु कहे जानि कहृहि सो जीव ॥ 
“मानस, अआ० का०, पु० ३३० 
माया के ही कारण यह जीव अपनी स्वाभाविक ज्ञान-शक्ति को खो बैठता है। 
तुलसीदास के मत से जीव ईश्वर का अश है, चेतन है, अमल है और 
सहज ही सुख की राशि है, किन्तु वह परवश है-ईश्वराधीन है | वे कहते हेँं-- 
ईश्वर अंश जीव अविनासी | चेतन अमल सहज सुखरासी ॥ 


० काव्य 


“मानस, उं० कोठ् पुर ३३७ 


कक कक क्सक्ष च््क्क 


सायावस्य जीव अभिसानी | ईसवस्थ साया ग़ुन खानी ॥ 
परवस जीव स्ववस भगवंता | जीव अनेक एक श्रीकन्ता ॥ 


सुधाभेद जद्यपि कुत साया। बिन्तु हरि जाइ न कोटि उपाया ॥ 
“-उ० का०, १० ५१३९ 


जीवों को कम-फल देने वाला वस्तुतः ईश्वर ही है :--- 
सुभ अरु असुभ करम अनुहारी । ईसु देइ फलु हद विचारौ ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० २१२ 
ईश्वर एक है, किन्तु जीव अनेक है। चौरासी लाख योनियाँ जीवो की 


ही हैं :-- 
परवस जीव स्वबस भगवन्ता | जीव अनेक एक श्रीकन्ता ॥ 
>उ० का०, कर ५३१ 


आकर चारि लाख चोरासी |जाति जीव जल थत्न नभ वासी ॥ 
-जा० का०, प० & 
जीवो को श्रपने किए हुए, कर्मों का फल भी भोगना पड़ता है :- 


जीव करम बस सुख-दुख भागी ।... ....-«*-- 
“अयोध्या कांड, पु० ई८४ 


करइ जो करम पाव फल सोई । निगस नीति असि कह सब कोई ॥ 
“देशरथ, अ० का०, पु० २१२ 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३५७ 


सिय रघुबीर कि कानन जोगू। करसु पधान सत्य कह टव्प्रेगू॥ 
“वही, प& २१७ 
काहु न कोड सुख-दुख कर दाता । निजकृत करम भोग सब ताता ॥ 
-“अ० का०, पु० रश्द 


तुलसीदास ने भी जीव को ज्ञान-स्वरूप, आनन्द-स्वरूप आर्दि माना है। 
उनके मत से जीव चेतन है, अमल है ओर सुख की राशि है । वे कहते हैं : 


ईश्वर अंस जीव अविनासी | चेतन अमल सहज सुखरासी ॥ 
रामानन्द-सम्प्रदाय में जीव को अ्रणु परिमाण वाला माना गया है, किन्तु उसे 
देहेन्द्रियों से अपूर्व कद्दा गया है । तुलसीदास ने कही भी जीव को स्पष्टरूप 
से अगु परिमाण वाला नहीं स्वीकार किया है। 'चितन अमल सहज सुखरासीः? 
की व्याख्या करते हुए रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वान्‌ श्री श्रीकान्त शरण ने 
जीव को अशु परिमाण वाला सिद्ध किया है। उनके मत से जीव या तो विश्व 
हो सकता है अथवा अरशु | ईश्वर का अंश होने से जीव विभ्ु नहीं हो सकता । 
अतः उसे अणु-परिमाण वाला कहना ही उचित है। 
तुलसीदास ने जीच को नित्य माना है : 
आकर चारि लाख चोरासी | जीव भ्रमत येहु जिव अविनासी ॥ 
या-छिति जल पावक गगन समीरा | पंच रचित अति अधसमशरीरा | 
प्रगट सो तनु तब आगे रोवा। जीव नित्य केह्ि लगि तुम रोबा | 
( राम तारा से ) मानस, कि० का०, पु० ३२६० 
जीव को अ्रमल” तथा “चेतन? कह कर गोस्वामी जी ने उसे स्व-प्रकाशमय भी 
माना है | 
रामानन्द-सम्प्रदाय मे भगवान्‌ को शेषी और जीव को उनका शेष स्वीकार 
किया गया है। तुलसीदास ने भी “इंश्वर अंश जीव अविनासी”' कह कर जीव 
को भगवान्‌ का अ्रंश स्वीकार किया है। 
रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवान्‌ ही जीवों के एकमात्र उपाय माने गए हैं। 
जब तक जीव भगवान्‌ राम की शरण नहों जाता तन्न तक उसका निस्तार 
सम्भव नहीं | तुलसीदास भी कहे हैं-- 
तब लगि कुसल न जीव कहूँ, सपनेहूँ मन विश्रास्र । 
जब लगि भक्त न रास कहुं, सोकधाम तजि कास ॥| 
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तब लंगि हृदय बसत खल नाना । ज्ञोभ मोह मच्छुर मद माना | 
' जब लगि उर न बसत रघुनाथा। घरें चाप सायक कटि भाथा | 
ममता तरु न तमी ऑधियारी | रागढेष उलूक सुखकारी || 
तब लगि-बसत जीव सन मांही । जब लगि भ्रभ्ु प्रताप रवि नाहीं ॥ 
तुम्ह क्पाल जापर अनुकूला। ताहि न व्याप त्रिविध मबसूला || 
--मानस, आ० का० 
अथवा--करम वचन सन छाड़ि छलु जब लगि जनु न-वबुम्हार | . 
तब लगि सुखु सपनेहुं नहीं किएं कोटि उपचार || भारद्वाज, 
--मानस, अ० का०, पृ० २२४ 
इन सब कथनो से स्पष्ट है तुलसीदास जी भगवान्‌ राम को ही परमोपाय 
मानते थे | विनयपत्रिका? में भी गोस्वामी जी ने लिखा है : 


संजम जप तप नेस धरम बत बहु भेषज समुदाई । 
तुलसिदास भ्वरोग रासपद प्रेमहीन नहिं जाई ॥ 
“विनय पत्रिका, पु० ८१ 


जीवो को प्रपत्ति से ही मोक्ष सम्भव है। रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रपत्ति पर 
बहुत अधिक बल दिया गया है, यह हम पीछे देख चुके है। तुलसीदास जी ने 
भी स्वीकार किया है कि प्रपत्ति से ही मोक्ष सम्भव है-- 

सोइ जानइ जेहि देहु जनाई । जानत तुम्ह॒हि तुम्हहि होइ जाई ॥ 

तुम्हरी कृपा तुम्हहि रघुनन्दन | जानहिं भगत भगत उर चन्दन ॥ 

--मानस, अ्र० का०, पु० १३२ 

सचमुच भगवान्‌ की जिन पर कृपाहृष्टि हो जाय उन्हे ससार के तीनो ताप 
व्याप्त नही हो सकते-- 


तुम्ह कपालजापर अनुकूला । ताहि न व्याप त्रिविध भवसूला ॥ 
--मानस, उ० का०,; पु० ३९४ 
रामानन्द-सम्प्रदाय में जीव और मगवान्‌ में £ प्रकार के सम्बन्ध स्वीकार 
किए गए हैं। 'तोहि मोहि नाते अनेक? कटद्ट कर तुलसीदास ने ब्रह्म-जीव के 
पारस्परिक अनेक सम्बन्धी की ओर इगित किया है, किन्तु उनकी आस्था, 
सेव्य-सेवक सम्बन्ध! मे अधिक जान पड़ती है। सिवक सेव्य भाव बिनु भव न 
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तरिश्र उरगारि! कह कर उन्होंने इसी पक्ष का समथन किया है। राम को 
सेवक हैं भी प्रिय, इसे तुलसीदास ने अनैक स्थलो पर व्यक्त किया है। स्वयं 
राम के मुख से उन्होंने कहलवाया है--- 


मम साया सम्भव परिवारा। जीव चराचर विविध प्रकारा।॥ 
सब सस॒ प्रिय सब सम उपजाए | सबते अधिक मनुज समोहि भाए ॥ 
तिन महं द्विजह्विज महं श्रुतिधारी। तिनमहँ निगम धरम अनुसारी || 
तिन मसहं प्रिय विरक्त पुनि ज्ञानी | ज्ञानिहूँ ते अति प्रिय विज्ञानी ॥ 
तिन्‍्हते प्रियमोहिं पुनि निजदासा । जेहि गति मोर न दूसरि आसा 
पुनि पुनि सत्य कहा तोहि पाही । मोहिं सेबक सम प्रिय कोउ नाहीं ॥ 
““मानस, उ० का०, पु० ५३६ 
इसी प्रकार ईश्वर अंश जीव अविनासी | चेतन अमल सहज सुख रासी? कह 
कर तुलसीदास ने जीव तथा ईश्वर मे अंशांशी भाव भी स्वीकार किया है। 
“विनयपत्रिका दीन की बापु आपुद्दी वाचो” कह कर उन्होंने ईश्वर और जीब के 
पिता-पुत्र सम्बन्ध की ओर भी सकेत किया है | 
तुलसीदास ने भगवान्‌ और जीव में सखा-संबंध को भी स्वीकार है। वे 
कहते हँ--- 
राम प्रान प्रिय जीवन जी के | स्वारथ रहित सखा सब ही के ॥ 
मानस, आ० का०, पु० २१० 
«०० «० «० «० »« -» »» -« ««त्रेह् जीव सम सहज संघाती ।|। 
मानस, बालकाएड, पृ० १४ 
भगवान्‌ और जीव के अन्य सम्बन्धो की ओर तुलसीदास ने कोई स्पष्ट संकेत 
नहीं किए है | उन्होने कुछ पंक्तियाँ अवश्य ही इस प्रकार की लिखी हैं जिनसे 
मनमाने ढंग का अथनिकालकर रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वानों ने तुलसी को 
पक्का विशिष्टाद्वित-मतानुयायी सिद्ध करने का प्रयास किया है। वस्तुतः तुलसीदास 
ने अपनी दाशनिक मान्यताओं को इतनी अधिक स्पष्टता से व्यक्त किया है कि 
उनकी उक्तियों को खींच-तान कर अन्यथा अथ निकालने का अवकाश ही शेष 
नहीं रहता । जहाँ इस प्रकार का प्रयास हुआ है, वहाँ निश्चय ही विषय-विवेचन 
दोषपूण एवं एकागी हो गया है । 
तुलसीदास द्वारा जीव-भेद-निरूपण--रामानन्द-सम्प्रदाय में जीवों 
का जिस विस्तार से भेद-वर्णन किया गया है, उस प्रकार भेद-निरूपण करने का 
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कोई प्रयास तुलसीदास ने नहीं किया है। जीवो के भेद के सम्बन्ध मे तुलसीदास 

ने केवल एक प्रक्ति लिखी है-- 

विषयी साधक सिद्ध सयाने। त्रिविध जीव जग वेद बखाने॥ 
मानस, अ० का०, पु० २६७ 


स्पष्ट है, विषयी, साधक और सिद्ध ये तीन प्रकार के ही जीव गोध्वामी जी 

को मान्य हैं | इनमे भी उन्होंने विधयी जीवो का विस्तार से वर्शन किया है । 

कुछ विद्वानो का मत है कि गोस्वामी जी ने जीवो के विभिन्‍न प्रकारों का भी 

वर्णन उसी प्रकार किया है, जिस प्रकार रामानन्द-सम्प्रदाय में किम्त गया है |- 

ऐसे विद्वानो में मानस सिद्धान्त तिलक” के लेखक श्री श्रीकातशरण जी प्रमुख 

हैं । उनके अनुसार गोस्वामी जी ने जीवो की विभिन्न कोटियो का इस प्रकार 

चर्णन किया है-- 

बच्ध-- 

आकर चारि लाख चौोरासी | जोनि अश्रमत यह जिव अविनासी ॥ 
उ० का०, दोहा ४२ 


सो माया बस भयेउ गोसाई । बंध्यो कीट मरकट की नाईं॥ 
जड़ चेतनहि अन्थि परि गई | जद॒पि मृषा छूटत कठिनई ॥ 
तब ते जीव भयेउ संसारी । छूट न अ्न्थि न होइ सुखारी ॥ 
उ०*का०, दोहा ११६ 
बुभुछु-- 
सिस्नोदर पर जमपुर त्रास न ।...... उ० का०, दोहा ३६ 
मुमुझु- 
जहं जहं विपिन मुनीश्वर पावउं | आश्रम जाइ जाइ सिर नावडउं॥ 
बूकउं तिन्‍्हहि राम गुन गाहा। कहहि सुनहुं हरखित खगनाहा ॥ 
छूटी त्रिविध ईषना गाढ़ी । एक लालसा उर अति बाढ़ी॥ 
रासचरन वारिज जब देखहुं। तब निज जन्म सुफल करिलेखडं | 
उ० का०, दोहा १०६ 
कैबल्यपरायण--सो केवल्यपरमपद लहई । (उत्तरकाण्ड, ज्ञानदीपक 
प्रसंग, दोहा ११७-१ १८ ) 
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मोक्ष परायण--क भक्त-- 
राम भजत सोइ मुकुति गोसाईं। अनइच्छित आवइ *“बरियाई॥ 
भगति करत बिनु जतन ग्रयासा | संस्ति मूल अविद्या नासा॥ 
उत्तरकाण्ड, दोहा श्श्८ 
ख--अपन्न (१) एकान्ती-- 
मोरदास कहाइ नर आसा | करइ त कहहु कहा विस्वासा ॥ 
उत्तर, दोहा, ४५ 
ये सेवक अनन्यगति, ज्यों चातकहि एक गति घन की। 
गीतावली, अ० का०, ७१ 
२--पर मेकान्ती-- 
जाहि न चाहिय कबहूँ कछु, तुम्ह सन सहज सनेह | 
अ० दोहा, १३१ 
या 
अरथ न धरम न काम रुचि गति न चहरं निबान | 
जनम जनम रति रामपद यह वरदान न आन ॥।| 
अ० का०, दोहा २०४ 
परमेकान्ती के दो भेद: आत्ते और हृप्त | आत्ते (लक्ष्मण)-- 
राम विलोकि बन्धु कर जोरे | देह-गेह सब सन ठन तोरे ॥ 
अ्र० का०, दोहा ६६ 
कपासिन्धु अवलोकि बन्धु तन, प्रान क्ृपान बीर सी छोरे । 
गीतावली झ० ११ 
मुक्त जीव--सगुन उपासक मोच्छ न लेही |! कह कर मोक्ष का निषेध 
तथा जनम जनम रति रामपद्‌ यह वरदान न आन”? लिख कर गोस्वामी जी ने 
सायुज्य मुक्ति में ही अपना विश्वास प्रकट किया है | मुक्त का उदाहरणु-- 
मुकुत कीन्हि असि मारि ॥.....-.--अरण्य कार्ड, दोहा ३६ 
जीवन्मुक्त--जीवन्मुक्त ब्रह्म पर चरित सुनहिं तजि ध्यान । 
जेहि हरि कथा न करहि रति, तिनन्‍्हके हिय पाषान ॥ 
उ० का०, पृ० ६६१२ 
ज्ञानवन्त कोटिक महं कोऊ । जीवनमुक्त सकृत जग सोझ ॥ 
उ० का०, दोहा प्र 
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जीवन्मुक्त महामुनि जेऊ | हरिगुन सुनहिं निरन्तर तेऊ ॥ 
कु उ० का०, दोहा ५२ 
सुक सनकादि मुक्त विचरत तेड भजन करत अजहूँ | 
विनयपत्रिका, पद ८६ 
नित्य--गोस्वास्ती जी ने 'सन्‍्तत सशुन ब्रह्म अनुरागी? जीवो का भी वर्णन किया 
है। ये जीव मोच्च सुख त्याग कर भगवान्‌ के साथ अवतार लेते-रहते हैं-- 


निज इच्छा प्रभु अवतरइ, सुर्महि गो द्विज ल्ागि। 
सगन डउपासक संग तह, रहहिं समोच्छ सब त्यागि॥ 
कि०, दोहा २६ 


महामहोपाध्याय पं० गिरिघर शर्मा तथा डॉ० बलदेव प्रसाद मिश्र ने 
तुलसी के जीव-तत्व विवेचन पर अद्वैत की छाप अधिक पाई है | उनके अनुसार 
तुलसीदास ने जीव और ईश्वर में तत्वतः कोई भी अन्तर नहीं माना है | तुलसी 
के मत से जीव ईश्वराश होने से चेतन, अ्रमल, अविनाशी एवं सहज सुखराशि 
है; केवल मायाजन्य अभिमान के कारण वह अपने को माया का ईश नहीं 
समभता है। जिस क्षण उसे परमात्मा का ज्ञान हो जायगा; उसका जीवत्व तुरन्त 
ही मिट जायगा | डा० बलदेव प्रसाद मिश्र का कथन है: ध्यक्तित्वाभिमान 
विध्यंस के लिए यों भी विशिष्टाद्वैत वाद की अपेक्षा अद्वेतवाद ही अधिक 
उपयुक्त है, क्योकि विशिष्टाद्वैत वाद मत के अनुसार तो जीव का व्यक्तित्व नष्ट 
ही नहीं हो सकता ?--तुलसीदशन (पु० २२० )। आगे वे पुनः लिखते हैं 
“उन्होंने पारमार्थिक और व्यावहारिक दोनों दृष्टिकोशों का यथास्थान उपयोग 
किया है, . .... उनका यथाथ दाशनिक सिद्धान्त अद्वैत है, न कि विशिष्टाह्वेत |? 
तुलसीदशन ( प० २१२ )। 


वस्तुतः तुलसीदास ने एक ओर 'सो तैं ताहि तोहि नहि भेदा?, ?ज्जौ 
यथाहहेश्रमः? “जिमि भुजंग बिनु रजु पहिचाने” आदि लिख कर जीव और ईश्वर 
में अभिन्नता स्थापित की है और दूसरी ओर 'जीव अनेक एक श्रीकन्ता | 
परवश जीव स्ववश भगवन्ता ॥? लिख कर जीव और ब्रह्म म॑ अन्तर भी स्वीकार 
किया है। एक ओरे वे 'ज्ञान मोच्छु प्रद वेद बखाना” कह कर ज्ञान की महत्ता 
स्वीकार करते है, दूसरी ओर 'मुकुति निरादरिं भगति लोभा ने? कह कर उन्होंने 
भक्ति को अत्यन्त ही प्रेय बतलाया है। यहाँ स्पष्ट ही वे अद्वैतवाद और भक्ति- 
माग मे समन्वय स्थापित करने की चेष्टा करते से प्रतीत होते हैं| कुछ विद्वानों 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३६३१ 


का तो यहाँ तक कहना है कि वस्तुतः यह समन्वय शंकर ओर रामानुज के मतो 
में नही किया गया है, वरन्‌ अद्वैत के पारमार्थिक एवं व्याकहारिक सत्यो में ही 
गोस्वामी जी ने अपनी आस्था व्यक्त की है। इस मत की पुष्टि गोस्वामी जी की 
इस उक्ति से की जाती है--- 


धरनि धाम धनु पुर परिवारू। सरशु नरकु जहं- लगि व्यवहारू ॥ 
देखिय सुनिय गुनिय सन सांहीं । मोह मूल परसारथ नाहीं॥ 


ऊपर हमने देखा है कि गोस्वामी तुलसीदास जी “श्री वैष्णव मताब्ज भास्कर? 
के मत से बहुत दूर तक प्रभावित जान पड़ते है, अतः यह स्पष्ट है कि रामानन्द 
स्वामी के मत में उनकी पर्याप्त आस्था थी। वे प्रतिभाशील कवि एवं भक्त थे, 
उनकी बुद्धि समन्वय-बादिनी थी, अतः उन्होंने अपने युग की प्रचलित विचार- 
धाराओं में भी समन्वय स्थापित करने की चेष्टा की है | उनकी रचनाओ में 
अनेक उदाहरण ऐसे मिलते हैं, जिनसे उन पर श्रद्वेतवाद का प्रभाव सिद्ध किया 
जा सकता है--ऊपर कुछ ऐसे ही उदाहरण दिए जा चुके हैं। साथ ही विशि- 
ध्टाद्वैतियो ने सम्रमाण उन्हें विशिष्टाद्वैत-मतानुयायी भी सिद्ध किया है। ऊपर 
उनकी भी विचारधारा का परिचय कराया गया है। ऐसी परिस्थिति में किसी एक 
मत में ही तुलसीदास की आस्था थी, ऐसा कहना तक संगत नहीं प्रतीत होता । 
वस्तुतः वे एक भक्त थे, दाशनिक नहीं | इस दृष्टि से शुक्ल जी का यह कथन 
“परमार की दृष्टि से--शुद्धज्ञान की दृष्टि से--तो अद्वैत मत गोस्वामी जी 
को मान्य है, परन्तु भक्ति के व्यावहारिक सिद्धान्त के अनुसार भेद करके चलना 
वे अच्छा समझते हैं ।? गोस्वामी जी की विचारधारा का सही मूल्याकन उप- 
स्थित करता है। वस्ठुतः उन्होंने अद्वैत और विशिष्टाद्रेत दोनो! के ही गुरों 
को लेकर उनके दोषों को अख्वीकार किया है । 


प्रकृति--रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रकृति तत्व का निरूपण करते हुए कहा 
गया है कि यह नित्य, अश, अचेंतन, विकाररहित, सम्पूर्ण विश्व का कारण, 
एक होकर भी अनेक वर्णो वाली, अजा, त्रिगुणात्मिका, श्रव्यक्तादि शब्दों द्वारा 
अमिहित, स्वतन्त्र्‌ व्यापारहीन, परा्थ और महदहंकारादि की सृष्टि करने वाली 
है | आनन्दभाष्यः में प्रकृति को भगवान्‌ का अचिदंश कहा गया है, प्रकृति 
स्वयं अचेतन होने से जगत्कारण नहीं हो सकती, वह ब्रह्म के अधीन होकर ही 
जगत्सृष्टि करती है | सृष्टि के पूर्व सूद्मचिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म कारणाबस्था सें 
रहता है, सृष्टिकाल में वही स्थूल चिद्चिद्विशिष्ट होकर उपादानत्व को प्राप्त 
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होता है | परिणाम विशेषणाश मेही होता है, विशेष्य निविकार रहता है । 
संसार की उत्पत्तिका कारण है परमात्मा का संकल्प । केवल लील्ा-मात्र के 
लिए! ही ईश्वर जगत्सृष्टि करता है। ईश्वर ही आकाश वायु तेज, आप, पृथ्वी, 

अन्नादि की सृष्टि करता है | उत्पत्ति में जो क्रम रहता है, प्रलय में ठीक उसी 
का उलदा क्रम होता है । 


. भगवदाचार्य जी ने प्रकृति-तत्व की कुछ और विस्तृत व्याख्या की है। 
उनके अनुसार अचित्तत्व के तीन प्रकार होते है--शुद्ध सत्व-रजस-तमस से 
रहित चन्दनादि को कहते हैं, ये नित्य एवं ज्ञान-जनक हें; मिश्रसत्व 
रजसू-तमस्‌ से मिलकर रहने वाल्ते सत्य का नाम है, यह बद्धजीवो के ज्ञानानन्द 
का तिरोधानकर्ता है, उसी को त्रिगुण तथा माया के नाम से अमिहित किया 
जाता है| इसे ही प्रकृति, प्रधान, अव्यक्त आदि नाम भी दिए गए हैं। इसी 
प्रकृति से महृदादि २४ तत्वों की सृष्टि होती है। 


तुलसीदास ने अवचित्तत्व का निरूपण किया तो है, पर उसे “माया? शब्द 
से ही अभिहित किया है, प्र कं शब्द से नहीं। तुलसीदास के मत से यह समस्त 
अप॑चात्मक जगत्‌ माया ही 


गो गोचर जहं लगि सन जाई | सो सब माया जानेहु भाई ।। 
“मानस, अर० का०, पु० ३३० 
यह माया स्वतन्त्र-व्यापार-हीन है। समस्त संसार को नचाने वाली 
माया भी भगवान्‌ राम के अधीन है, उनके ही इंगित पर वह क्रियाशील 
होती है :--- 
जीव चराचर बस के राखे | सो माया अभु सों भय भाखे॥ 
भ्रुकुटि विलास नचावेताही। अस प्रञ्ु छांडि भजिअकछु काही ॥ 
--मानस, बा० का०, पु० १०१ 
तुलसीदास ने इस माया को भगवान्‌ राम की दासी भी कहा हे, बिना राम 
की कृपा के इस माया से छूट जाना भी सम्भव नहीं है-- 
व्यापि रहेउ संसार महुं, माया कटक श्रचंड | 
सेनापति कामादि भट, दम्भ कपट पाखरण्ड ॥| 
सो दासी रघुवीर के, समुझे मिथया सोपि 
छूट न राम कृपा बिनु, नाथ कहा पद रोपि॥| 
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जो माया सब जगहि नचावा | जासु चरित लखि क्राहु न पावा ॥ 
सोइ प्रभु श्र्‌ विज्ञास खगराजा | नाच नटी इब सहित समाजा || 
“मानस, उ० का०, पृ० ४२७ 
तुलसीदास ने यद्यपि स्पष्ट शब्दों मे माया को कही «भी नित्य एवं श्रजा 
नहीं कहा है, किन्तु उन्होने कुछ ऐसे सकेत दिए हैं जिनसे स्पष्ठ है कि वे 
माया की नित्यता में विश्वास करते हे--नीचे कुछ ऐसे संकेत उद्धत किए 
जा रहे हैं :- 
अति प्रचर्ड रघुपति के माया । जेहि न मोह अस को जयजाया ॥ 


--( नारद-मोह-प्रसंग ) 
सुरनर मुनि कोड नाहि, जेहि न मोह माया ग्रबल। 
--( विष्णु नारद से ) 


तव विषस साया बस सुरासुर नागनर अग जग हरे | 
भवपंथ श्रमत अमित दिवस निसि कालकम गुनन्हि भरे ॥ 

--( वेद, राम की प्रशंसा करते हुए ) 
हरि साया कर अमित प्रभावा। विपुलबार जेहि मोहि नचावा ॥ 
अग जग मय जग मम उपराजा |... मी 
--( ब्रह्मा गरुड़ से ) 

जासु प्रबल्त माया बस, सिव विरंचि बड़ छोट। 
निश्चय ही शिव, विरंचि; सुर-नर-मुनि-नाग आदि सभी को भ्रमाने 
वाली माया अनादि एवं नित्य है। 


रामानन्द-सम्प्रदाय में प्रकृति को अचेतन एवं अंश माना गया है। ब्रह्म 


के अ्चित्तत्व का यह प्रतीक है। तुलसीदास ने भी माया को जड़ कहा है। 
केवल ब्रह्म के आभासमात्र से इसमे सत्यता की प्रतीति होती है :--- 


जासु सत्यता ते जड़ माया | भास सत्य इब मोह निकाया ॥ 
“मानस, बा० का०, प० ६३ 
प्रकृति स्वयं तो विकारहीन है, किन्तु इसे सम्पूर्ण विश्व का कारण कहा 
गया है | वस्तुतः यह इसलिए सम्भव है कि प्रकृति को भगवान्‌ राम का बल 
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प्राप्त है | इस शक्ति के कारण यह समस्त ब्रह्माएड भर की सृष्टि क्षणमात्र 
में कर देती है | तुलसीदास ने भी लिखा है :-- 


सुनु रावन ब्रह्माण्ड निकाया | पाइ जासु बल विरचति साया ॥ 
“हनुमान, मानस, पु० इदर 

लब निमेष महूँ भुवन निकाया । रचे जासु अनुसासन माया ॥ 
“मानस, बा० का०, पु० ११२ 

मस साया सम्भव संसारा | जीव चराचर विविध प्रकारा || 
“मानस, उ० का०, पु० ५४३६ 


प्रकृति त्िगुणात्मिका है और महदादि की सृष्टि इन्ही गुणो की सहायता 
से करती हैं | तुलसीदास ने लिखा है--- 
एक रचे जग गुन बस जाकें | प्रभु प्रेरित नहि निज बल ताके ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० ३३० 


गगन समीरादि की सृष्टि इसी माया ने की हैं :--- 
गगन समीर अनल जल धरती | इन्ह कइ नाथ सहज जड़ करनी ॥ 
तव॒ प्रेरित साया उपजाए। सृष्टि हेतु सब भन्थन्हि गाए ॥ 
“मानस, सु० का०, पु० ४०१-२ 


“आनन्दभाष्य? के मत से प्रपंच सत्य है। सृष्टि के पूर्व ब्रह्म सूद्रम चिद- 
चिद्विशिष्टावस्था में रहता है, सृष्टिकाल में वही स्थूल चिद्चिद्विशिष्ट हो 
जाता है | पहली कारणावस्था है, दूसरी कार्यावस्‍था | संसार को मिथूया मान 
लेने से वेदान्त वाक्यो को भी मिथ्या मानना पड़ेगा। अतः “आनन्दभाष्य? 
का यह निश्चित्‌ मत है कि अध्यासवाद? को स्वीकार कर लेने पर अ्रद्नैत की 
भी सिद्धि नही होती । अ्रतः इस अ्ंथ में मायाबाद का बड़ी कड़ी शैली भे खडन 
किया गया । तुलसीदास आनन्दभाष्यः के मत से सहमत होते से नहीं प्रतीव 
होते | वे लिखते हैं-- 


यत्सत्तवादर॒पेवभातिसकलं रज्जो यथाउद्टेश्न मः । 
मा०, बा० का०, श्लोक ६ 


जासु सत्यता तें जड़ माया | भास सत्य इब मोह निकाया ॥ 
“मानस, बा० का०, प० ६३२ 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी-दाशंनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३६७ 


जोग वियोग भोग भल मंदा | हित अनहित मध्यम अर फंदा || 
जनमु मरनु जह लगि जग जालू । सम्पति विपति करम्ु अरु कालू।॥ 
धरनि धामु धनु पुर परिवारू। सरशु नरकु जहं लगि व्यवहारू || 
देखिअ सुनिअ गुनिञ सन साहीं | मोह मूल परमसारथ नाहीं॥ 


सपने होइ भिखारि नृप, रंक नाकपति होइ । 
जागे लाभु न हानि कछु, तिमि प्रपंचु जिअं जोड़ || 
“मानस, अ० का०, पु० रृश्८ 


जो माया सब जगहि नचावा | जासु चरित लखि काहु न पावा ॥ 
सोइ अभु श्र विलास खगराजा। नाच नटी इब सहित समसाजा ॥ 


“मानस, 3० का०, 9० ४२७ 


इन पक्तियों से स्पष्ट हैं तुलसादास प्रपंचात्मक्ष जगत्‌ को मिथया मानते 
हैं, उसी प्रकार जिस प्रकार मायावादी इसे मानते आए हैं। जिस प्रकार माया- 
वादियों ने पारमाथिक सत्य को वास्तबिक माना है, उसी प्रकार तुलसीदास ने 
भी मोह मूल परमारथ नाहीं' कह कर पारमार्थिक सत्य में अपना विश्वास 
प्रकट किया है। अन्यन्न अनेक स्थलों पर उन्होंने संसार को असत्य ही 
माना है। इस सम्बन्ध मे उन्होंने उटाहरण भी वही लिए हैं, जिन्हें मायावादी 
प्रायः उद्धुत किया करते है | डॉ० बलदेव प्रसाद मिश्र ने उन्हें बड़े क्रमबद्ध ठग 
से एकत्रित किया हे | मै ज्यो-का-त्यो उसे उद्धुत कर रहा हूँ-- 


उम्ता कहहुं में अनुभव अपना | सत हरि भजन जगत्‌ सब सपना || 
पृु० ३१२-१४ (ना० पृ० सभा संस्करण) 


जथा अनेक भेष धरि नृत्य करइ नट कोइ | 
सोइ सोइ भाव देखावइ आपुन होइ न सोइ ॥ 
४७५४-११, १२ 


मूठहु सत्य जाहि विनु जाने | जिमि झुजंग बिनु रजु पहिचाने।॥ 
जेहि जाने जग जाइ हेराई। जागे जथा सपन अम जाई॥ 
५७-१३, १४ 


रजत सीप मसहूँ मास जिसि, जथा भान्ञु कर वारि। 
जद॒पि झूषा तिहँ काल सोइ, भ्रम न सकई कोड टारि॥ 


रेधष८. रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


यहि विधि जग हरि आख्रित रहई । जद॒पि असत्य देत दुख अहई ॥ 
जो सपने सिर काटइ कोई | बिन्नु जागे दुख दूरि न होई॥ 
५६-५१ से २६ 


चितव जो लोचन अंगुलि लाए | प्रगट जुगल ससि तेहि के भाए ॥ 
४६-१७ 
नोकारूढ़ चलत जग देखा । अचल मोह बस आपुषि लेखा ॥ 
५७५४-१७ 


सो तें ताहि तोहि नहि भेदा | बारि बीचि इब गावहि बेदा || 
डह्क्तन्प्य 
जदपि मृषा तिहुंकाल सोइ, श्रम न सकइ कोड टारि॥ 
४६-१४ 


निश्चय हो प्रकृति के सम्बन्ध में ये समस्त उक्तियाँ यह स्पष्ट कर दे रही हैं 
कि तुलसीदास का विशिष्टाद्वैत में उतना विश्वास नहीं था, जितना अ्वैतवाद 
में | माया-वाद को ही शैली मे उन्होंने माया के दो भेद भी किए है---विद्या- 
माया, अविद्या माया। उनमे से एक बहुत ही दुष्टरूपा एवं दुख देने वाली 
है, जीव उसी के कारण भवकूप मे पड़ा हुआ है। दूसरी जिगुणात्मिका हे 
श्रौर प्रभु की प्रेरणा से समस्त विश्व की रचना करती है। वस्तुतः माया के 
कारण ही निगुण ब्रह्म का ज्ञान नहीं हो पाता । जैसे पुरइनि जल को घेर लेती है 
उसी प्रकार माया ने भी ब्रह्म को घेर रखा है--'पुरइनि सघन श्रोट जल्ल, वेगि 
न पाइश्र मर्म । मायाच्छुन्न न देखिए जैसे निगुण ब्रह्म ।! अ० का०, पु० ३४८ । 
इस माया के परिवार है लोभ, मोह, तृष्णा, क्रोध, श्रीमद्‌, प्रभुता, मगलोचनी, 
गुणी होने का गव, मानमद, यौवन, ममता, मत्सर, चिन्ता, शोक, सुत-वित- 
लोक की कामना, काम, दम्भ, कपट और पाखण्ड (मानस, उ० कां०, १० ५२७)। 


आनन्द भाधष्य” के अनुसार प्रकृति ( प्रधान ) ब्रह्म के अधीन होकर ही 
जगत्कारण हो सकती है, अतः विकारादि दोषो का पर्यवसान प्रकृति में ही हो 
जाता है और ब्रह्म की निर्विकारता स्वतः सिद्ध हो जाती है | तुलसीदास के अनुसार 
माया राम की दासी है ओर उन्हीं के इंगित परइस विश्व ब्रह्माएड की सृष्टि करती 
है, यह पहले कहा जा चुका है। अब यहाँ प्रश्न उठता है कि ब्रह्म इस जगत्‌ 
की सृष्टि ही क्यो करता है ! “आनन्दभाष्य” का उत्तर है कि जिस प्रकार केवल 
कीड़ाथ ही राजादि कन्दुक क्रीड़ा करते हैं, उसी प्रकार अवास समस्त काम ब्रह्म 
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नगत्सृष्टि केवल लीलामात्र के लिए. करता है। विषमता और संहार का हेतु कर्म 
ही है, इंश्वर नहीं | तुलसीदास ने भी इस जगत्‌ को भगवान्‌ राम की लीला 
कहा है, उनकी यह लीला सुरों को सुख देने वाली तथा दुजनों को मुग्ध कर- 
ने वाली है-- 


असि रघुपति लीला उरगारी। दनुज विभोहनि जन. सुखकारी ॥ 
मानस, उ० का०, पु० प्र्८ 


गिरिजा सुनहु राम के लीला | सुरहित दनुज विमोहनसीला ॥-शंकर 


तुलसीदास ने भी संसार को काल, कम ओर गुणों के वश होकर दिन रात 
श्रमित रहने वाला कहा है | वे कहते हैं-- 

तब विषमसायावस सुरासुर नाग नर अग जग हरे। 

भवपंथ अ्रमत अमित द्विस निसि काल कम गुनन्हि भरे ॥ 

मानस, उ० का०, पु ४६६ 

इस प्रकार स्पष्ट है कि तुलसीदास “श्री वैष्णुब-मताब्ज-भास्कर” ग्रन्थ की 
विचारधारा से बहुत दूर तक प्रभावित हैं, किन्तु आनन्दभाष्य” के मत से वे 
पूर्णतया सहमत नहीं | एक ओर “श्री वैष्णुव-मताब्ज-भास्करः ही की भाति 
उन्होने श्रकृति को नित्य, अज्ञ, अचेतन, सम्पूर्ण विश्व का कारण, स्वतन्त्र 
व्यापार हीन एवं महदहकारादि की सृष्टि करने वाली माना है, दूसरी ओर 
“आनन्दभाष्यः की भाँति ही उन्होने प्रकृति को ईश्वराधीन होकर जगत्सृष्टि 
करने वाली, जगत्‌ को भगवान्‌ की लीला और विषमता तथा संहार का 
कारण कम को ही माना है। किन्तु “आनन्दभाष्य? में जहाँ प्रकृति को भगवान्‌ 
का अचिदंश तथा प्रपंच को सत्य माना गया है, वहीं तुलसीदास ने प्रपंच को 
असत्य एवं स्वप्नवत्‌ माना है। यह समस्त संसार, उनके मत से, मोहमूल है, 
प्रमाथ नहीं । 'मुगवारिः, सीपी में रजत का आभास? तथा रज्जु में सर्प का 
श्रम” श्रादि उदाहरणों से उन्होंने अपने मत का स्पष्टीकरण भी किया है। इस 
प्रकार समग्रतः रामानन्द के मत को स्वीकार करते हुए भी तुलसीदास अद्विव- 
बाद की ओर विशेष रुके थे ओर इसका एक बहुत बढ़ा कारण उनका 
प्रकृति के स्थान पर माया? शब्द का प्रयोग करना था। 


शंकराचार्य के दर्शन मे 'माया? का एक विशेष स्थान है। आचार्य 
शुंकर ने माया? को ब्रह्म की शक्ति विशेष माना है। अग्नि से जिस प्रकार 
उसकी जलाने वाली शक्ति अपृथक्‌ हे उसी प्रकार माया ब्रह्म से अपृथकू है । 
२४ 


३७० रामानन्द सम्प्रदाय तथा दिदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जिस प्रकार अज्ञान आवरण और विक्षेप के द्वारा असत्य को भी सत्यवत्‌ 
प्रतिभासित करता हे अथवा जिस प्रकार नटठ इन्द्रजाल के प्रभाव से अज्ञानियों 
को असत्य में भी सत्य का आभास कराता है, उसी प्रकार माया अज्ञानियों में 
श्रम की उत्पत्ति करती है | ईश्वर की दृष्टि से माया ब्रह्म की प्रप॑चात्मक 
जगत्‌ की सृष्टि करने की इच्छामान्न है, ब्रह्म न तो उससे प्रभावित होता है और 
न उसे वह धोखा ही दे सकती है| हम अज्ञानियो के लिए! माया भ्रम उत्पादन 
करने वाली अविद्या या अज्ञान है। माया श्रनादि है, यह भावरूप अज्ञान है । 
रामानुज के मत से साया ब्रह्म की वास्तविक सृष्टि-शाक्ति है, अथवा ब्रह्म के 
अ्न्‍्तगंत स्थित अचित्तत्व को ही वे माया मानते हैं, जो वस्तुतः संसार में 
परिणत हो जाता है | शंकराचाय के मत से ईश्वर मे (अचिदंश के रूप में भी) 
कोई वास्तविक परिवर्तन नही होता, परिवत्तन केवल वाह्य है, वास्तविक नहीं। 
इसीलिए शंकर के मत को विवतंवाद कहा गया है | शंकर ने यद्द स्वीकार किया 
है कि माया को निशुणात्मिका प्रकृति भी कहा गया है, पर उनके मत से इस 
साख्य की प्रकृति नहो समझ लेना चाहिए, जो एक स्वतन्त्र सत्ता हे। माया 
तो ब्रह्म की एक शक्तिमात्र है और पूर्णतया उसी पर निर्भर रहती है । 

तुलसीदास ने भी प्रपंच को असत्य, श्रम एवं मिथया कहा हैं, रामानुज 
की भाँति ब्रह्म के श्रच्चिद्‌श का वास्तविक परिणाम नहीं । इस प्रकार वे विवत्तंवाद 
मे अधिक विश्वास से करते प्रतीत होते हे, परिणामवाद मे या विशिष्टाह्वत मे 
कम | लगता है रामानन्द के समय तक रामानन्दी-सम्प्रदाय में विशिष्टादवैत 
के प्रति अधिक मोह नहीं था, इसीलिए. तुलसी उनसे प्रभावित होकर भी 
“आनन्दभाधष्य” की विचार-पद्धति में विशेष विश्वास न कर सके। रामानन्द- 
सम्प्रदाय में दाशनिक सिद्धान्त की दृष्टि से साम्प्रदायिकता का विकास धीरे- 
धीरे हुआ है और आज भी इस सम्प्रदाय मे कुछ ऐसे व्यक्ति हैं जो विशिष्टा- 
द्वैत में पूरा विश्वास नहीं रखते, वे भक्त कहलाने की अपेक्षा योगी? ही कह- 
लाना अ्रधिक पसन्द करते हैं। 

सोक्ष तथा साकेत धासम--रामानन्द-सम्प्रदाय में सायुज्य मुक्ति में ही 
विश्वास किया जाता है । भक्त को केवल भगवान्‌ की सेवा करने तथा उनके 
साथ विहार करने में ही आनन्द आता है । जिस पर भगवान्‌ की कृपा हो 
जाती है, वह इस जीवन में ही मुक्त हो जाता है और कालान्तर मे शरीर-त्याग 
कर अरचिरादि मार्गों को पार करता हुआ साकेत-धाम पहुँच जाता है| तुलसीदास 
के भी मत से सगुणोपासक भक्त मोक्ष स्वीकार नहीं करते, वे तो केवल भक्ति- 
अविरल भक्ति--की कामना करते हैं--- 
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सगुनोपासक मोक्ष न ल्ेहीं। तिनन्‍्हं कहुँ राम भगति निज देहीं ॥ 
--+ मानस, ल० का०, पु० ४७६ 
अन्यत्र, रामेश्वर की स्थापना करते समय स्वयं भगवान्‌ राम ने कहा 
है कि जो रामेश्वर को गंगाजल लाकर चढ़ाएगा उसे सायुज्य मुक्ति मिलेगी :-- 
जो गंगाजल आनि चढ़ाइहि | सो सायुज्य मुक्ति नर पाइहि।॥ 
“7: मानस, लं० का०, पु० ४०४ 
भक्तों को राम साथुज्य मुक्ति ही देते हैं-- 
असकहि जोग अगिनि तनु जारा | रास कृपा बैकुग्ठ सिधारा।॥ 
ताते मुनि हरिल्ीन न भयऊ। प्रथमहिं भेद भगति बर लयझ ॥ 
“5 मानस, अ० का०, पु० ३२५ 
या 


रघुपति प्रथम प्रेम अनुमाना | चितइ पितहिं दीन्हेड दृढ़ ज्ञाना ॥ 
तातें उम्रा सोक्ष नहिं पावा। दसरथ भेद सगति सन लावा ॥| 
-+ मानस, ल० का०, पु० ४४६ 


यही नहीं, तुलसीदास ने भक्ति को मोक्ष से अधिक महत्त्व भी दिया है। वे कहते हैं- 
ज्ञानपंध. कृपान के धारा। परत खगेस होइ नहिं वारा॥। 
जो निर्विन्न पंथ निवेहई | सो केवल्य प्रम पद लहई | 
अति दुलेभ केवल्य परस पद | संत पुरान निगस आगस बद ॥ 
राम भजत सोइ मुकुति गोसाई | अनइच्छित आवइ बरिआई ।॥ 
जिमि थत्न बिनु जल रहि न सकाई। कोटि भाँति कोड करइ डपाई ॥ 
तथा मोक्ष सुख सुनु खगराई | रहि न सकइ हरि भगति विहाई ॥ 
अस विचारि हरि भगत सयाने । मुकुति निरादर भगति लुभाने ॥ 
“+ उ० का०, १० ४२६ 
मोक्ष के सम्बन्ध में तुलसीदास ने अचिरादि मार्ग की ओर कुछ भी 
सकेत नही किया है | कदाचित्‌ इस मार्ग में उनका कोई विश्वास ही नहीं था | 
मोक्ष का फल माना गया हैं-भगवल्लीला के सुख का अनुभव करना। 
तुलसीदास कहते हैं--- 
भुअन अनेक रोम ग्रति जासू। येह प्रभुता कछु बहुत न तासू ॥ 
सो सहिसा समुझत प्रभु केरी | येह वरनतत हीनता घनेरी॥ 
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सोउ महिमा खगेस जिन्हजानी । फिरि येह चरित तिन्ह॒हुं रतिमानी । 
सोउ जाने करफल येह लीला । कहहिं. महामुनिवर दससीत्ा॥ 
--£ मानस, उ० का०, पु० ४०२ 
आनन्दभाष्य? में सूक्ष्म शरीर की बड़ी लम्बी-चौड़ी चर्चा की गई है, तुलसी- 
दास इस संबंध “मे मौन ही हैं । 
उपयु क्त विवेचन से स्पष्ट है कि तुलसीदास का विश्वास सायुज्यमुक्ति में 
तो था, किन्तु अचिरादि मार्गों मे उनकी विशेष आस्था नहीं थी। यहाँ भी वे 
विशिष्टाद्वैत मत को समग्रतः नहीं स्वीकार करते है । 


साकेत--तुलसीदास ने साकेत लोक का कोई चितन्न॒ उपस्थित नहीं किया 
है । साकेत के लिए वे बिकुए्ठ” शब्द का ही प्रयोग करते हैं-- 
अस कहि जोग अगिनि तन जारा। राम कृपा बेकुणठ सिधारा॥ 
ताते मुनि हरि लीन न भयऊ । प्रथमहिं भेद भमगति वर लयऊ ॥ 
“7: मानस, आ० का, पु० ३२४ 
फिर भी तुलसी के राम को अवध! बैकुएठ से भी श्रधिक प्रिय है--- 
जद्यपि सब बेकुरएः बखाना। वेद पुरान विदित जगजाना |। 
अवध सरिस प्रिय मोहि न सोऊ | येह प्रसंग जानइ कोड कोऊ॥ 
जन्म भूमि मम पुरी सहावनि। उत्तर दिसि सरज बह पावनि ॥। 
जा मज्जन ते विनहिं प्रयासा। मम समीप नर पावइ बासा॥ 
अति प्रिय मोहि इहां के वासी | मम धामदा पुरी सुखरासी॥ 
“7 मानस, उ० का०, पु० ४६० 
किन्तु साकेत को उन्होंने मम धामदा पुरी सुखरासी? ही कहा है। निश्चय 
ही रास का धाम अवध” से भिन्न है-- 
करेह्ठु कलप भरि राज तुम्ह, मोहिं सुमिरेहु मन मांहि | 
पुनि मम धाम! सिधाइहहु, जहाँ संत सब जाहिं।। 
रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवान्‌ के इस धाम को 'साकेत? ही कहा गया है। 
रामानन्द-सम्प्रदायान्‍्तगंत रसिक-शाखा में इस 'साकेत” लोक का श्रग्न आदि ने 
बड़ा ही विस्तृत वर्णन किया है। तुलसीदास ने लौकिक अयोध्या का चित्र बहुत 
दी विस्तार से दिया है ओर साथ ही यह बतलाया है कि रामराज्य में यह्द पुरी 
किस प्रकार वैभवन्सम्पन्न थी, किन्तु कहीं भी वें इसके माध्यम से 'साकेत? 
लोक की ओर संकेत करते नही प्रतीत होते। उनका विश्वास राम के धाम 
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विशेष में तो अवश्य था किन्तु यह नहीं कद्दा जा सकता कि उनके »मत से इस 
घाम का नाम साकेत ही था । 


ख. रामानन्द ओर कबीर 
भूमिका 


गुरु-शिष्य सम्बन्ध--भक्तमाल”ः के लेखक नाभा जी ने कबीर को 
रामानन्द जी के शिष्यों में स्व प्रमुख माना है | रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रामाणिक 
ग्रन्थों-“अगस्त्य संहिता? आदि में भी कबीर को रामानन्द का शिष्य ही माना गया 
है। अन्य सभी परम्पराओं ने भी कबीरदास और रामानन्द के सम्धन्ध-विशेष को 
स्वीकार किया है| हिन्दो साहित्य के प्रमुख इतिहासकार तथा निगण-सम्प्रदाय और 
कबीर के विशेषज्ञों" में अधिकांश ने भी कब्बीर को रामानन्द स्वामी का शिष्य स्वी- 
कार किया है, यद्यपि श्री परशुराम चतुर्वेदी जैसे कुशल आलोचको ने इस सम्बन्ध 
में संदेह भी प्रकट किया हे-वास्तव में जब तक कोई पुष्ठ ऐतिहासिक प्रमाण नहीं 
मिलता तब तक स्वामी रामानन्द, शेख तक़ी, पीताम्बरपीर वा किसी भी एक व्यक्ति को 
हमें कबीर साहब का गुरु वा पीर नहीं मान लेना चाहिए ।?3 फिर भी स्वयं उन्होंने 
ही एक भी ऐसा प्रमाण नहीं प्रस्तुत किया, जिससे लगभग ५४०० वर्षों से चली 
आती हुईं इस परम्परा को सहसा अस्वीकार किया जा सके | प्रायः किसी भी 
विद्वान ने कबीर और रामानन्द के इस सम्ब॑न्ध के विषय में कोई अन्तःसाक्ष्य 
नहों प्रस्तुत किया | कारण स्पष्ट हे--रामानन्द जी के मत के सम्बन्ध में ही 
जानने का अभी तक कोई समुचित प्रयास नहीं किया गया। प्रायः अंग्रेज विद्वानों 
के मतों के ही आधार पर हिन्दी साहित्य के विद्वानों ने अपनी घारणाएँ, बनाई 
हैं। रामानन्द सम्प्रदाय के निकट सम्बन्ध मे आकर, स्वामी रामानन्द जी के 
अन्थो का श्रध्ययन कर, उनके मतो की विस्तृत विवेचना करके कबीर पर उनके 


१--हिन्दी साहित्य का इतिहास--प० रामचन्द्र शुक्ल, पृ० ७५। हिन्दी साहित्य का 
अ्रालोचनात्मक इतिहास--डा० रामकुमारवर्मा, ए० ३५३ | कबीर गन्धावली- 
भूमिका--डा० श्याम सुन्दरदास, पृ० २५०२६ । 

२--दवि० का० नि० स०-डॉ० पी० दु० वर्थ वाल, पृ० ५४; कबीर, ह० प्र० द्विवेदी, 
पृ० ६५; सं० स० कबीर-डा० रा० कु० वर्मा, ए० २५। 

३--३3० भा० स॒० प०-*पं० पू० च०, पृ० १६१॥ 
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प्रभाव को देखने का कदाचित्‌ यह सवग्रथम प्रयास है। आशा है, कबीर और 
रामानन्द जी के सम्बन्ध की श्रन्तः साक्ष्य के आधार पर पुष्टि अधिक स्थायी 
एवं मूल्यवान होगी । 

राम--कब्ीरदास ने रामानन्द स्वामी की ही भाँति राम को विश्व का खष्टा 
माना है |* यह ब्रह्म ज्योतिस्वरूप है," दिव्य गुणों का समुद्र है [९ इस राम का 
कोई मर्म नहीं जानता, वह सम्पूर्ण ब्रह्माएड मे परिव्याप्त है, सबके अन्तर में भी 
वही है; शिव, सनकादि और नारद इसी ब्रह्म राम में निवास करते हैं, उसके 
पदपंकजों की सेवा करते है |” इस राम का प्रताप अद्भुत है | कोटि सूर्य जैसा 
उनका प्रकाश है, करोड़ों महादेव के कैलाश जैसा उनका निवास स्थान है; ब्रह्मा, 
दुर्गा, चन्द्रमा, तैंतीसों देवता, नवग्रह, धर्मराज, कोटि कुबेर, लक्ष्मी, इन्द्र, 
गन्धर्व आदि-आदि सभी दिन-रात उसकी सेवा करते हैं | जिस रावण का पनिहार 
समुद्र था, जिसकी शक्ति अपार थी, उसकी सेना का उन्हीं राम ने विनाश किया 
था; उन्हीं ने सहखबाहु का भी वध किया था। वही गोपाल अश्रनन्त कलाश्रों वाला 
नटवर है, करोड़ो कन्दर्प उसी की बन्दना किया करते हैं। कबीरदास भी उसी सारंग- 
पाणि भगवान्‌ से अ्रभयपद की याचना करते हैं [* अपने अनेक पदो में कबीरदास 
ने राम के इसी विराट व्यक्तित्व की उपासना-आराधना की है।* कब्नीर दास का 
यह राम अविनाशी है |” वह सवशक्तिमान्‌ है।' मन और वाणी से परे है ।* 


१--कःआपुद्दी कर्तामयेकर्तारा । बहुविधि वासन गढे कुभारा। बीजक, स० प्रेमचन्द, 
पृ० ४० (ख) करता की गति अगम है | कवीरगथ।|वली, ए० १८ ग-बह्म कुलाल 
मैदिनी भरिया-संक्तिप्त संतकबीर, ए० ६७। 


२--पारज्म के तेज का कैसा है. उनमान | कहिंबे कू सोभा नहीं देख्या ही परवांन ॥ 
कबीर गअंथावली, ए० १२ । 


३-दकबीर अ्रीतड़ी तो तुझ से बहु गुणियाले कन्त । जो हंसि बोलो और सू तौ नील 
लगाऊँ दत्‌। क० ग्र०, १० १८ तथा ए० ६३। 


४-० अ०, पएृ० €८। 

२--वही, पृ० २०२-३ । 

६--वही, ए० ६९, ए० १६६, १० २०१, १०३०७ आदि | 

७--कहे कबीर सारी दुनियां बिनसे रहल राम अविनासी हो। स० सं० कबीर, 
पृ० १३१२। 

८--क० ग्रँं० पृ०, १२९१ । 

&--वही, ४० १७, १८, ५६, ३१२ । 
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राम नित्य हैं-आदि मध्य अरु अंत लौं अविहड़॒ सदा अभंग*--चढुबंग फलों के 
दाता हैं ।* कबीरदास के भी राम श्यामवर्ण के हैं ।* 


रामानन्द जी की भाँति कबीरदास जी के राम भी असंख्य कल्याण गुणो 
के आकर हैं | कबीरदास इन गुणों की गणना करने में असुमर्थ हैं, सनक, 
सनन्दन, महेशादि भी उनको गणना नहीं कर सकते ।* 


कबीरदास के एक मात्र उपास्य भगवान्‌ राम ही हैं। एक जनम” के कारण 
वे क्यो असख्य देवताओं की उपासना करें, क्‍यों न राम की ही पूजा करें जिनके 
भक्त शंकर जी भी हैं ।* 


पुरुषोत्तमराम आनन्दस्वरूप हैं |* वे सर्वत्र ही व्याप्त हैं |” 

राम शरणागत रक्तुक हैं | जिस दिन किसी की भी सहायता नहीं मिलती, 
उस दिन राम ही सहायक होते हैं । मुझे तन्‍्त्र, मन्त्र का शान नहीं है, न मुझे 
वेद मालूम है, न भेद; राम ने पर्डितो की ओर पिछवारा ( मंदिर का ) कर 
दिया और मुख उघर जिधर नामदेव थे; राजा अम्बरीष के लिए, भी चक्रसुदर्शन 
उन्होंने ही चलाया था; कबीर का ठाकुर भक्तों का हितकारी है ।?” उसी ने 
नृर्सिहावतार धारण कर हरिणुकश्यप! का बध किया था |* 


राम उदार तथा भक्तवत्सल् हैं। उनकी उदारता जाति-पाँति का भी सीमाति- 
क्रमण कर जाती है |” प्रभु अपनी चिन्ता न करने वाले की भी चिन्ता करता 
है।** कबीरदास ने अपनी अनेक साखियो एव पदों मे भगवान्‌ की दयालुता, 
भक्तों की पीर को दूर करने की उनकी बानि आदि का वर्णन किया है ।** यह 
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हरिभजन का. ही फल है कि नीच ऊँची पदवी को पा जाता है और उसके द्वार 
पर “निसान? बजने लगता है, भजन के ही प्रभाव से पाषाश भी जल पर तैरने 
लगा था, अधम भील, गणशिका आदि विमान पर चढ़ कर स्वर्ग चले गए | 
६ लाख तारे, चाँद और सूर्य सभी चलते हैं, किन्तु भक्त का पद अटल होता 
है| कबीरदास उन्हीं भगवान्‌ की शरण मे प्रवेश करते हैं जिनके साक्षी बेद्‌ हैं, 
सन्‍्त और सज्जन जिनका कथन-श्रवण करते हैं।' कबीरदास का दृढ़ मत है 
कि इसी भगवान्‌ की सेवा करने से सब कुछ मिल जायगा, जिस प्रकार वृक्ष की 
जड़ सींचने से समस्त शाखाश्रों को भी जल मिल जाता है ।* इस प्रकार के 
अनेक पद कबीर ग्रन्थावली में भरे पड़े हैं ।* 


कबीरदास ने ब्रह्म और जगत्‌ के सम्बन्ध पर भी विचार किया है। उनका 
हढ मत है कि समस्त ब्रह्माएड की रचना करने वाला ईश्वर-रामराया-कण-कण 
में व्याप्त है। जिसने शशि-सूय की रचना की, जो पावक का खष्टा है, नेन्न- 
नासिका, दशन, ओष्ठ आदि की जिसने सृष्टि की वह मला कभी दूर कहा जा 
सकता है ।* स्पष्ट है कबीरदास राम को जगत्खष्टा मानते हुए भी उन्हें कण- 
कण में व्याप्त मानते हैं | कबीरदास ने रामानन्द जी द्वारा ब्रह्म और जगत ्‌ में 
स्थित नव सम्बन्धों का स्पष्ट उल्लेख नहीं किया है, अ्रतः इस सम्बन्ध में उनकी 
क्या धारणा थी, यह निश्चित्‌ रूप से नहीं कहा जा सकता । 


कबीरदास ने जीव और ब्रह्म के सम्बन्धों पर भी विचार किया है, किन्तु 
अत्यन्त ही अस्पष्ट रूप से | कबीरदास के मत से नरहरि ने ही जीवो की सृष्टि 
की है और वही उदर में उनका पालन भी करते हैं ४ इस दृष्टि से कबीरदास 
ने ईश्वर और जीव के पिता-पुन्र संबंध को भी स्वीकार किया है | उन्होंने मगवान 
को कमी अपनी मॉ' ओर कमी अपना पिता" माना है और उनके चरणों 
में आत्मसमपण कर दिया है | भार्या-भतृत्व सम्बन्ध की ओर भी कबीरदास ने 
अनेक स्थलों पर संकेत किया है। “कबीर-प्रन्थावली? में इस ढंग के अनेक पद 
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आते हैं वहाँ उन्होंने राम को अपना पति और अपने को उनकी “बहुरिया? माना 
है। साथ ही राम के साथ “एक मेक हे सेजः सोने की मी कामना प्रकट की 
है ।* उन्होने तो यहाँ तक कहा है कि 'सभी लोग राम की नारी हैं, मुझसे 
ओर नहीं हुआ जाता? ।* कबीरदास ने राम को अपना स्वामी और अपने को 
उनकी “कुतिया? तक कहा है, इस प्रकार वे ब्रह्म-जीव के स्व-स्वामी संबंध को 
भी स्वीकार करते हैं । इसी प्रकार उन्होंने सेव्य-सेवक सम्बन्ध में मी अ्रनेक 
साखियाँ कहीं हैं । वे कहते हैं :--कबीर राम का कृता है और मोतिया उसका 
नाम है। उसके गले में राम की रस्सी पड़ी है, वह जिधर खींचेगा कबीर 
उधर ही जायगा ।?* 'मै तो राम का गुलाम हैं, मेरा तन मन घन राम को 
ही समर्पित है। स्वामी मुझे बेंच भी सकते हैं |!* आत्मा-आत्मीयत्व सम्बन्ध 
पर भी कबीरदास ने कुछ साखियाँ कहीं हैं-“अपिएडी पिएड में ही रहता है, 
संतो, मुझे बढ़ा अ्रचम्भा लगता है ।?* भोग्य-मोक्तृत्व सम्बन्ध पर मी कबीर- 
दास ने साखियाँ कही हैं : मुझ में मेरा कुछ नहीं है, तुम्हारा तुम्हीं को देने से 
मेरा क्या लगता है ।?” यह आत्मसमपंण को प्रवृत्ति कबीरदास ने अपने गुरु 
से ही निश्चित रूप से ली थी | 


भगवान्‌ के पार्षदों तथा अर्चांवतार आदि में कचीरदास का कोई विश्वास 
नही है । मूर्तिपूजा की तो उन्होंने जी खोल कर निन्दा की है | 


फिर भी कबीरदास के राम रामानन्द जी के राम से अभिन्‍न नहीं थे | 
अवतारी राम में--दाशरथि राम में--कबीरदास का विश्वास बहुत ही कम था | 
निगु ण, निरन्‍जन राम में उनका अधिक विश्वास था। उन्होंने स्पष्ठ ही 
कहा हैः 'तीनो लोक राम को दशरथ का पुन्न कहता है, किन्तु राम नाम का 
मर्म ही दूसरा है। उनका अवतार दशरथ के घर नहीं हुआ था और न लंका के 
राजा ने उन्हें सताया ही था। है संतो, जो आता-जाता है, वह तो माया हे | 
प्रतिपाल न तो कहीं जाता है, न आता है, वह काल-क्विश नहीं है। न तो वह 
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कच्छ-मच्छु होता है और न उसने असुरों का संहार किया। वह दयालु है, 
उसका किसी से कोई द्रोह ही नहीं है, वह किसको मारेगा | कर्ता न तो वाराह 
कहा गया और न उसने घरती का कमी भार ही धारण किया; यह सब काम 
साहब का नहीं है, सारा संसार कूठ ही कहता है। जो खम्भे को फार कर 
बाहर होता है, खूसार उसी का विश्वास करता है, जिसने 'हिरण्याक्ष! का बध 
किया था वह कर्ता नहीं हो सकता । वामन रूप होकर बलि से उसने याचना 
नहीं की, जो याचक था वह तो माया है। परशुराम होकर उसने ज्षत्रियो 
का संहार नहीं किया, यह छुल माया ने ही किया। सुजनहार ने सीता का 
व्याह नहीं किया, पाधाण से उसने जल को नहीं बाँधा | वह गोपियो का बड़ा 
गाल होकर गोकुल नही आया और न उसने कंस को ही मारा | साहिब बड़ा 
मेहरबान” है, वह न तो कभी जीतता है और न कभी हारता है। कर्ता कभी 
न तो बौद्ध कह गया ओर न उसने असुरो का संहार किया | कलंकी अवतार 
भी उसने नहीं लिया । यह सब ईश्वरी माया है। जिसने कर्त्ता की पूजा कर ली, 
वह कही जन्म नहीं क्लेता है !?* कबीरदास का यह राम अगम्य है, अगोचर है, 
अन्तःकरण में निवास करता है। वह न तो भारी है, न हलका ; उसके स्वरूप 
का वर्णन नहीं किया जा सकता । वेद कुरान को तो वहाँ तक “गमि? ही नहीं है। 

'संतो, यह अपिएडी पिए्ड में ही निवास करता है। पानी से पतला, धुओं से 
क्ञीण, पवन से भी जो तीत्र है.” कबीरदास ने उसी से दोस्ती की थी । 'उस 
तक न तो चींगी चढ़ सकती है, राई भी ठहर नहीं सकती; मन पवन की 
वहाँ पहुँच नहीं ।! केवल कबीरदास वहाँ तक पहुँच सके थे । “यह राम पावक- 
रूपी है और घट-घट में समाया हुआ है | चित्त चकमक? लगता नहीं, इसीलिए, 
घुआ हो-हो जाता है। इस अनुपम तत्व को न तो मुँह है, न माथा, न तो 
उसका कोई रूप है। पुष्पगंध से भी वह पतला है और फिर भी उसके गुण 

अनन्त हैं । सात समुद्र की मसि बना कर बनराजि को यदि लेखनी बनाई जाय 

और घरती को कागज बना कर उस पर लिखा जाय, तो भी राम के गुणों का 
अन्त नहीं हो सकता | सचमुच जो श्रवरण्य है, उसका वर्णन किया ही कैसे जा 
सकता है ? सभी कह-कह कर थक गए !” ब्रह्मा, सनकादि जब उसका वन 
नहीं कर सके, तब कबीरदास केसे कर सकते थे १ निरन्‍जन और अविनाशी 
ब्रह्म भला कभी ननन्‍्द का नंदन हो सकता है ? जब घरती और आकाश नहीं था, 
तब यह नन्द कहाँ था १ अविनाशी का जन्म नहीं होता, नन्‍्द तो चौरासी लाख 
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योनियों में दोड़ता-दौद्धता थक गया ।* स्पष्ट है राम निगुण दी हैं। कबीर- 
दास ने घट-धर् में राम का दशन कर लिया था। तिभुवन भर में व्याप्त यह 
राम यहीं मिल जाता है, बैकुरठ की कल्पना करना व्यथ है। डा० हज़ारी 
प्रसाद द्विवेदी के शब्दों में “इसी जिगुणातीत, द्वेताद्वेत विलक्षण, भावाभावविनि- 
मक्त, अलख, अगोचर, अगस्य, प्रेम-पारावार भगवान्‌ को कबीरदास ने निगु ण्‌ 
राम कह कर सम्बोधित किया है। वह समस्त ज्ञान तत्वों से भिन्न है, फिर भी 
सवमय है | वह अवनुमवैकगम्य है--केवल अनुभव से ही जाना जा सकता है 
इसी भाव को बतलाने के लिए कब्नीरदास ने बार-बार गंगे का गुड़ कह कर 
उसे याद किया है | बह किछ्ली भी दाशनिकवाद के मानदंड से परे है, तार्किक 
बहस के ऊपर है, पुस्तकी विद्या से अगम्य है, पर प्रेम से प्राप्य है, अनुभूति 
का विषय है, सहज भावसे भावित है, यही कबीर का निगंण राम है |” 
पष्ट है, कबी रदास के राम रामानन्द के राम से बहुत अंशों में अभिन्न होते हुए. 
भी हू-ब-हू वही नहीं हैं | उन्होंने निगण राम की उपासना की है और उनका 
यह 'निगु ण्‌ राम? निश्च्ित्‌ रुप से रामानन्द के 'राम? से भिन्न तत्व है। 

जीव--रामानन्द की ही भाँति कबीरदास ने भी जीव और ईश्वर में 
श्रभिन्नता स्थापित की है, किन्तु जहाँ रामानम्द जीव और ईश्वर दोनो को 
ही श्रनादि तत्व सानते हुए जीव को ईश्वराधोन मात्र मानते हैं, वहीं कबीरदास 
ने उन दोनों ही तलों को अभिन्न बतलाया है। उन्होने स्पष्ट कहा है; जिस 
प्रकार दपण में अपना ही प्रतिबिम्ब दिखलाई पड़ता है, उसी प्रकार ईश्वर ही 
कण-कण में दृश्यमान है |* एक ही सम्पूर्ण विश्व में समाया हुआ है और सब 
कुछ उसी एक में तसाया हूआ है, कबीर उस बंद में समा गया है जहाँ दूसरा 
है ही नहीं :?* | “हे सखी प्रियतम में यह जीव बसता है कि जीव मे ही प्रियतम _ 
का निवास है, मुझे! जीव-पीव? में कोई अन्तर नहीं दिखलाई पढ़ता है-धट 
में जीव है कि पीव” ;" जितने पुरुष ओर स्त्रियाँ हैं सब में तुम्हारा ही रूप है?,* 
“सा और सोहं एक ही समान हैं, काया के ही गुण भिन्न-भिन्न हैं ।!४ 


£ - कबीर ग्रथावली, पद ४८, १० १०४ | 
२--कबीर-डा ० छजारी प्रसाद द्विवेदी, पृ० १२६-२७। 
३--बीजक, प्रेमचन्‍्द, ए० १३० | 

४--वही., ६० १३०। 

४२--चही, पृष्ठ १६४१ । 

६--क० ग्ं०,, १० १७६ | 

3--वही, १० २६ ६। 


इद० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


जीव तो अज है ही-“जब हम रहलीं रहल न कोई | हमरे माहं रहल सब 
कोई ।?* यह नित्य है-'में न मरों मरिबरो संसारा | मिलयो है जियावन हारा |!* 
धयह जीव अन्तर में निवास करता है तथा प्रकाश स्वरूप है |?* “जींव पारस 
रूप है और सारा संसार लोहे के समान है |?* 


जीव स्वकर्मफल भोक्ता है--कब्ीर टघ-टघ चोघता, पल-पल गई-विहाइ | 
जीव जंजाल न छाड़ई, जम दिया दमामा आइ |?* 


कबीरदास ने कभी ईश्वर को जीबों का पिता कहा है,* कभी पति; उन्होंने 
बार-बार राम को अपने पति के रूप में स्मरण किया है।” कभी राम में और 
अपने में अभिन्नता भी स्थापित (आत्मा-आत्मीयत्व संबन्ध) की है || 


फिर भी यह नहीं कहा जा सकता कि कबीरदास ने जीव तत्व का विवेचन 
स्वामी रामानन्द जी के ही अनुसार किया है। विशिष्टाह्रैत मत में जीव-तत्व 
का अपना एक स्वतन्त्र महत्व है। जीव चिदचिद्विशिष्ट ब्रह्म की विशेषता 
है, उसका अंश है | कबीरदास का विवेचन बहुत कुछ अद्वैत से प्रभावित 
सा दिखलाई पड़ता है, फिर भी उन्होंने अ्रद्गैत का स्पष्ट प्रतिपादन किया है, 
यह नहीं कहा जा सकता । 


कबीरदास के शब्दो में जीव तत्व की कुछ इस प्रकार व्याख्या की जा सकती 
है--कुम्भ के भीतर और बाहर स्थित जल तत्वतः एक ही है, घड़े के फूट जाने 
पर दोनों एक दूसरे से मिल कर एक हो जाते हैं, इसी प्रकार जीव-अज्म में 
केवल शरीरमान्र का अन्तर है, तत्वतः दोनो एक हैं |* यह जीव अजर-अ्रमर 
है | कबीरदास का स्पष्ट मत है “मिट्टी मिट्टी में मिल जाती है, पवन पवन में 


की 


मिल जाता है; केवल रूपमात्र नष्ट होता रहता है ।?*” हाँ, “यह जीव विषयासक्त 


१--बीजक, प्रेमचद 9० ४५। 
२-वहो, ४०२६७। 
३--वही, एं० २। 
४०-चबही, ४० १२६ । 
४-क० ग्र०, ए० ७२ | 
६--वही, पू७ २०७ | 
७--वही, पए० १२५। 
८--वहीं, ए० १०४ | 
६--वही, पु० १०३ । 
१०-- वही, ३० १०३१। 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-दाशनिक छिद्धान्तो का प्रभाव ३८१ 


होकर माया मोह में अवश्य ही फेंस जाता है | मैं-मेरी करके ही यह जन्म का भागी 
होता है, बहुत रूपो में फँसता है, जरामरण से हीनकाय हो जाता है। बार-बार 
इसका जन्म और नाश होता है, सुख का मूल इसे नहीं मिल पाता। अनेक 
कष्ट इसे सहने पड़ते हैं, वह तत्व इसे नहीं मिल पाता जिसके द्वारा इसकी जलन 
मिट सकती है | यह जिसे अपना हित समभता है वही इसका *अहित हो जाता 
है । मृगतृष्णा के समान यह संसार है, जीव माया-मोह विवश होकर इसमें पड़ा 
रहता है। कबीरदास का कथन है कि मनुष्य जन्म बार-बार नहीं मिलता 
रहता है | इसी योनि में ज्ञान की उपलब्धि होती है। जो इस योनि को पाकर 
जन्म-जन्मान्तर के ताप को भूल जाता है, बह अभागा है। भवसागर दुस्तर अपार 
है। मानव-योनि पाकर उसके तिरने का उपाय करना चाहिए। जब जीव को 
ज्ञान हो जाता है, यह संसार उसे स्वप्नवत्‌ प्रतिभासित्‌ होता है। वस्तुतः जब 
अपने में ही समा जाने का अभ्यास हो जाता है, तब जो दूर है वह पास चला 
आता है | जिसने इस सत्य का 'परचा? पा लिया है, वह भाव-भक्ति को बोहित 
बना कर 'सतग़ुरः को खिवनहार” बना लेता है और उसके लिए यह अपार सागर 
गोपद खुर विस्तार”! वाला बन जाता है ।?* उस सत्य को कबीरदास ने ओर 
स्पष्ठ किया है--* 


हम तो एक एक करि जाना | 

दोइ कहें तिनहीं को दोजग, जिन नाहिन पहिचाना || 
एके पवन, एक ही पानी, एक जोति संसारा | 

एक ही खाक घड़े सबभाँड़े, एक ही सिरजनहारा || 
जैसे बाढ़ी काष्ठ ही काटे, अगिनि न कांटे कोई । 
सब घट अंतरि तूही व्यापक घटें सरूपे सोई ॥ 


माया मोहे अथ देखि करि, काहे कंगरबाना | 
निरमे भया कछू नहिं व्यापै, कहै कबीर दिवालां ॥| 


स्पष्ट है इस प्रकार कबीरदास द्वारा जीव-तत्व का निरूपण रामानन्द जी से 
सर्वथा भिन्न तो नही कहा जा सकता, पर कबीर ने दूसरो से भी बहुत कुछ, 
लेने की चेष्टा की है । यह उनका अपना व्यक्तित्व था | 


(--क० अं०, ए० २३२३२-३४। 
२--वही, पएृ०७ ६००२ । 


शेप्प२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रकृति 

माया--कबीरदास ने प्रकृति-तत्व का कोई विवेचन प्रस्तुत नही किया 
है। लगता है इस सम्बन्ध में वे मायावाद से विशेष प्रभावित थे। इसीलिए 
वाया? शब्द का प्रयोग उन्होंने लगभग उसी अथ में किया है, जिस अ्रथ में 
वेदान्त में (माया शब्द का प्रयोग किया गया है। फिर भी कबीरदास के 
इस विवेचन पर रामानन्द जी का भी प्रभाव देखा जा सकता है। 

कबीरदास ने रामानन्द जी की दी भाँति प्रकृति को विश्वमात्र की अधिष्ठान्री 
माना है। पुरुष एक है और नारी भी एक ही है, इसका विचार करना 
चाहिए. | एक ही अ्रण्ड चौरासी लाख योनियों में आत्माभिव्यक्ति करता है, संसार 
व्यथ ही श्रम में पड़ा हुआ है ; एक ही स्त्री ने सारा जाल फैला रक्खा है, 
खोजते-खोजते ब्रह्मा, विष्णु और महेश हार गए; पर उसका अन्त नहीं पा 
सके | वह नागफॉस लिए फिरती है और सारे संसार को खा डालती है।* 
'माया से ही मन उत्पन्न होता है और मन से ही दस अ्रवतार ; ब्रह्मा-विष्णु 
भी धोखा में पड़ गए, ससार ही भ्रम में पड़ गया ।*?? 


माया बढ़ी मोहिनी है । वही अनेकधा शोभित है। कबीरदास कहते है ; 
यह माया बड़ी मोहिनी है, सारे संसार को, इसने म॒ग्ध कर रक्‍्खा है; 
हरिश्चन्द्र भी सत्य के कारण घर-घर बिका गए |? “माया ही आदर है, माया 
ही मान है, माया ही रस है, माया के ही कारण लोग प्राण तज देते हैं, माया ही 
जप-तप और योग है, माया ने ही सब को बॉघ रकक्‍खा है, माया जल, थल, 
आकाश चारा ओर व्याप्त है। माया ही माता और माया ही पिता है। यह 
समस्त जगत्‌ माया का ही व्यवहार है |? कबीरदास को तो केवल राम ही का 
आधार है ।?* 

यह माया तिगुणात्मिका भी है। “यह महाठगिनी माया त्िगुण फॉँस 
लिए डोलती है ओर मधुरवाणी बोलती है !* उस ईश्वर ने सत-रज-तम से ही 
इस माया का निर्माण किया है |* 





१--बाजक, प्रेमचन्द, १० ५६ । 
२--वही, ४० १४२ | 

३--बही, १० ११। 

४--कबीर मं०, पु० ११५ । 
५--बीजक, स० प्रेमचन्इ, पृ० ४५ । 
'६--क० अं०, १० २२६ । 
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माया ईश्वराधीन है। उस ईश्वर ने ही “सत-रज-तम थे कीन्हीं माया। 

आपण मार्मे श्राप छिपाया ||? “वस्तुतः सच्चा सूत्रधार वही है, जिसने इस 

चित्र का निर्माण किया है ; है प्राणी, भूठे संसार में भूल मत जाना, जो इसे 
चित्रवत्‌ मान लेता है वही भला जन है |”? 


माया ने ही महत्‌ अ्रहंकार आदि की सृष्टि की है। 


माया और मन एक ही हैं। मन-माया की चोट से सारा संसार मारा जा 
रहा है। सुर-नर-सुनि सभी इसमे ऐसे हैं। कनक और कामिनी माया के दो 
प्रबलकेन्द्र हे । यह विषेली नागिनी विष लेकर रास्ते मे बैठ गई है, सारे संसार 
को इसने अपने फदे मे फेंसा रक्खा है, केबल इस फन्दे को कब्नीरदास काट 
सके ।* माया चूहड़ी है और चुहड़े की जोय है; बाप, पुत्र दानो को श्ररुकाती 
है, पर किसी के साथ नहीं रहती |* 

माया बढ़ी मीठी हे, श्रतः छोड़ी नही जा सकती | अज्ञानी पुरुष को तो 
यह खा ही डालती है । कीरी-कुंजर सभी मे समाई हुईं है, तीनो लोक में कोई 
भी इसे जीत कर खा न सका; निर्गंश-सगुण की यह स्त्री है, संसार को प्यारी है, 
लक्ष्मण और गोरख ने इसका निवारण कर दिया था ।* 


माया के ही कारण मेरा ज्ञान नष्ट हो गया। ससार है तो स्वप्नवत्‌, पर 
लोगों ने उस सच ही माना है ।”* माया बड़ी ही सुन्दर है, इसी से वह सब को 
मुग्ध कर लेती है| सुर, नर, सुनि, देवता, गोरख, दत्ता और व्यास, सनक तथा 
सननन्‍्दन आदि सभी हार गए. और कितनो की आशा की जाय ! यह काजल की रेखा 
की भाँति है, बिना दाग़ का कोई जा नही सकता । कबीरदास का यह दृढ़ मत 
है कि जिसे मोह नहीं होता, वही इस माया से उबर सकता है|” माया संसार 
का अहेर खेलने निकली है, चतुर व्यक्तियों को इसने गिन-गिन कर मारा है, 
किसी को भी नन्‍्यारा नहीं रखा। मौनी, दिगम्बर, ध्यानी, योगी, जगल के निवासी, 
भोगी, वेदपाठी, पूजा करने वाले स्वामी, »ंगीऋषि, ब्रह्मा आदि कोई भी इस 
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रेप्४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका ग्रभाव 


माया से बचा नहीं है। शाक्तो के घर यही कर्ता-धरता है, किन्तु हरिभक्तो की 
चेरी है। कैब्रीरदास तो इसको आते ही लौटा देते हैं ।* “हे परिडतो, बूफो वह 
कौन सी स्त्री है जिसे श्रभी तक किसी ने व्याहा नहीं है। जो अब भी कुमारी 
है| सब देवताओं ने मिल कर उसे हरि को दे दिया, उन्होंने भी चार युग तक 
उसको साथ-साथ रक्‍खा; पहले वह पद्मिनी रूप में आई, फिर सॉपिनि बन 
कर संसार को दोड़ा कर खा गई |” * 


इस प्रकार यह स्पष्ट हो जाता है कि प्रकृति तत्व के विवेचन में कबीरदास 
रामानन्द की अपेक्षा मायावाद से अधिक प्रभावित हैं। डा० हज़ारी प्रसाद 
द्विवेदी का यह कथन कि “कबीरदास ने माया के सम्बन्ध में जो कुछ कहा है वह 
वस्तुतः वेदान्त द्वारा निर्धारित अथ में ही !* ठीक हो सकता है, परन्तु उनका 
यह कथन कि “खूब सम्मव है कि कभीरदास ने भक्ति सिद्धान्त के साथ ही माया 
सम्बन्धी उपदेश भी रामानन्दाचाय से ही पाया था, इसीलिए वे बराबर भक्त 
को माया जाल से अतीत समभकते हैं ।!??, अधिक प्रामाणिक नहीं जान पड़ता । 
रामानन्द-सम्प्रदाय मे मायावाद का जितनी सबलता से विरोध होता रहा है, 
उसका कुछ आमास आनन्दभाष्यः के सत का विवेचन करते समय मिल 
चुका है। स्वयं रामानन्द जी ने कही भी माया शब्द का प्रयोग नही किया है| 
आनन्दभाधष्य” में एक ओर मायावाद का खण्डन किया गया है, दूसरी ओर सांख्य 
के मत का भी । वहाँ प्रकृति का एक विशेष अ्रथ में प्रयोग हुआ है श्रौर उसे 
स्वतन्त्र न मान कर इईश्वराधीन कहा गया है। विशेष विवरण के लिए आनन्द 
भाष्य” के मत का ही अध्ययन कर लेना श्रधिक उपयुक्त होगा | 


मोक्ष--कबीरदास ने अचिरादि मांग की ओर कहीं भी सकेत नहीं किया 
है, साकेतघाम मे भी उनकी कोई आस्था नहीं है । उन्होंने लिखा है--हे राम 
मुझे तार कर कहाँ ले चलोगे १ वह बैकुणठ कैसा है, क्या दया करके मुझे उसे 
दोगे ? यदि मुझको अपने से अलग समभते हो, तो कृपा कर मुझे मुक्ति 
बतलाओो और यदि कण-कण में एक होकर तुम रम रहे हो, तो मुझे ही क्‍यों 
अ्रम में डालते हो ! वस्तुतः तरना और तारना तभी तक है, जब तक तत्व का 
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ज्ञान नहीं हो जाता । मैने तो सबमे एक ही राम को देखा है, मेरा मन अब 
मान गया है ?* कबीरदास ने अन्यत्र भी कहा है-- 

उहाँ न दोजग भिस्त मुकामा । इहाँ हि राम इहाँ रहिमांना ।* 
उनके मत से जब तक बैकुण्ठ की मन में आशा लगी हुईं है, तब तक ईश्वर 
की प्राप्ति नहीं हो सकती । वस्तुतः साथ संगति ही बैकुंठ है ।र 


सायुज्य मुक्ति मे भी कबीरदास का विश्वास नहीं है, वे सहज ही राम में 
लीन हो जाना चाहते हैं। वस्तुतः उनमे और राम में कोई अन्तर है ही नहीं । 
जिस प्रकार कुम्भ के फूट जाने पर बाहर भीतर का पानी मिल्ल कर एक हो जाता 
है, उसी प्रकार जीव और ब्रह्म का मिलन होता है ।* “ब्रह्म को खोजते-खोजते 
मेरा सारा जन्म बीत गया, किन्तु वह मुझे घट के भीतर ही मिल गया ।?* 
साधुओं, मुक्ति केती होती हे, मुझे कृपा करके बतला दो। वस्तुतः एक ही 
अनेक होकर सब में व्याप्त है, भला अब केसे भ्रम में रख सकते हो ! हे राम, 
मुझे तार कर कहाँ ले जाओगे ? वह मुक्ति केसी है ! कृपा करके मुझे बतला 
दो | जब तक तत्व का ज्ञान नही होता, तभी तक तारना और तरना है। अब 
तो घठ के भीतर ही मिलन हो गया है, मेरा मन अब मान गया है ।”* स्पष्ट 
है, कबीरदास सायुज्यमुक्ति में विश्वास नही रखते हैं । 


कबीरदास को आराध्य राम के साथ बिहार करने में अधिक सुख नहीं 
मिलता प्रतीत होता है। वे कहते हैं :--हे संतो, अब तो मैं सिंहासन पर चढ़ 
गया हूँ, सारंगपाणि? से मिलन होकर रहेगा | राम और कबीर मिलकर एक हो 
गए हैं, कोई पहिचान नहीं दिखलाई पड़ती ।?” किन्तु, कभी-कभी उनका मन 
ब्रह्म के साथ खेलने का भी करता है और वे नहीं चाहते कि उससे उनका 
बिछोह हो जाय । वे कहते हैं--“कबीर ने उसको अपना साथी बनाया है, जिसे 
टुःख-सुख नहीं होता !? 'मै हिल-मिल कर खेलता रहता हूँ, मेरा उससे कभी 
भी वियोग नही होता |? यहाँ स्पष्ट ही वे रामानन्द से प्रभावित हैं। फिर भी 
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कबीरदास पर अद्वैत का प्रभाव अधिक देखा जा सकता हैं। लगता है, समग्रतः 
वे अद्वैतबाद-से अधिक प्रभावित थे, विशिष्टाद्वैत से कम । 


मोक्ष के सम्बन्ध में उन्होंने अपनी धारणा को और भी स्पष्ट किया है--- 
“परिडतो, मुझे अपनी मुक्ति के विषय में बतला दो। ब्रह्मा ने चारों वेद की 
सृष्टि तो कर ली पर मुक्ति के मम को उन्होने भी नही समझा। दान-पुण्य 
की उन्होने बहुत चर्चा की, पर अपने मार्ग की खोज तक न की | बस्तुतः चींटी 
जहाँ चढ़ नहीं सकती, राई ठहर नहीं पाती, आवागमन की जहाँ गम नहीं है वहीं 
सारा ससार जाता है १! “सध्या और गायत्री जप करते-करते बहुत लोग मर 
गए,, पर मुक्ति किसी को भी नहीं मिल सकी। जिसने कुल मर्यादा को खो 
दिया, वही विदेही हो गया ।”* अनजाने को ही स्वगं-नरक है, हरि को जानने 
वाले को नही ।* ज्ञानियो, यह समझ लो कि वह देश न जाने केसा है , जो 
वहाँ गया लौट कर नहीं आया ।* है सखी, हेरते-हेरते कबीर भी हिरा गया | 
बंद समुद्र में समा गई फिर उसे कैसे खोजा जाय। है सखी खोजते-खोजते 
कबीर स्वयं ही खो गया। समुद्र ह्वी बून्द में समा गया, फिर उसे केसे हेरा 
जाय ।* कबीरदास ने जीवन्मृत हो जाने की भी साधना की थी--- 


अब मन उलदि सनातन हुआ । तब जान्या जब जीवत मूआ | 


मोक्ष के ही सम्बन्ध में कबीरदास ने शून्य आदि शब्दों का भी प्रयोग किया 

है। हद छोड़ कर मै बेहद मे चला गया और वहाँ शूल््य मे स्नान किया । 
मुनिजन जिस महल को नही पाते, मैने वहां स्नान किया |?” “पक्षी गगन को 
उड़ चला, पिएड परदेश में ही रह गया, बिना चूच के ही पानी पिया और 
इस देश को भूल गया | सरति-निरति में समा गईं अ्जपा में जाप समा गया; 
लेख अलेख में समा गया जैसे आपा मे आप | जब स्वामी मिल गया तो सुख 
मिला, साथ ही संतोष की भी प्राप्ति हुईँ। मेरा मन स्थिर हो गया, सतगुरु ने 
मेरी बड़ी सहायता की, हृदय में “त्रिभुवनराइ? ने अनेक कथाओ का आचरण 


१--बीजक, प्रेमचंद, ए० ८-३ । 
२--बंही, एु० ६। 

३--वही, ए० ७६ | 
४--वही, पृ० १६५ । 
भ४क० अ०, ४० १«१७। 
६--वही, ए० ३१७-१८ । 
७--वही, पृ० १३ । 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तों का प्रभाव ३८७ 


किया ।* “जब मै था तब हरि नही थे, अ्रत् हरि हैं मै नहीं हँ। उस दीपक के 
प्रकाश से सारा अघेरा मिंट गया | वह तेज स्वरूप मेरे नेन्नों में समा गया है |? 
“अरब तो कुछ ऐसा हो गया है कि जिस मरने से सारा संसार डरता है वह 
मेरे लिए आनन्द-स्वरूप है। मै कब्र मरूंगा और कब्र मुझे परमानन्द के 
दशन प्राप्त होगे ९! रे 


इस प्रकार कबीरदास मोक्ष में विश्वास तो करते हैं, पर सायुज्यमुक्ति में 
नहीं | उन पर अन्य मतों का भी प्रभाव पड़ा था। रामानन्द से उन्होंने जो 


कुछ सीखा, उसे वे पूर्णतः भूल नहीं गए, फिर भी उनकी दृष्टि सारग्रहण की 
अर ही अ्रधिक रही | 


साकेत--कबीरदास ने साकेत को स्थिति में कोई विश्वास नहीं प्रकट 
किया है और न किसी ऐसे लोक की ओर उन्होंने संकेत ही किया है | 


ग---रामानन्द सम्प्रदाय ओर मेथिलीश्रण गुप्त 


गुप्त जी रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित हुए हैं, रामभक्ति के संस्कार भी उन्हे 
प्राप्त हुए थे, परन्तु कही भी उनमे ऐकान्तिक साम्प्रदायिकता नहीं मिलती | उनकी 
साधना तुलसो की भाँति ही समन्वय की साधना है | तुलसीदास से वे विशेष रूप 
से प्रभावित भी है, उन्होंने अपने एक पन्न में स्वीकार किया है कि रामचरित 
मानस का उन पर अधिक प्रभाव पड़ा है। अपने ८-१२-२००७ को लिखे गए. 
एक पन्न मे उन्होंने मुझे सूचित किया है ;--- 


“जहाँ तक मे जानता हूँ रामानन्द ने रामानुज के विशिष्टाद्वैत सिद्धान्त को 
तो स्वीकार किया; परन्तु लक्ष्मीनारायण के स्थान पर सीताराम की उपासना का 
उपदेश दिया | स्वभावतः तुलसीदास ने वही सिद्धान्त स्वीकार किया परन्तु 
शकराचाय के अद्वेतवाद ने भी उन्हे प्रभावित किया होगा। महामहोपाध्याय 
गिरिधर शर्मा चतुर्वदी ने इस सम्बन्ध मे एक लेख भी लिखा था, स्मरण नहीं 
मैने उसे कहाँ पढ़ा था, मैने भी यदि कही अद्वेत की भावना प्रकट की तो 
सायुज्यमुक्ति सें उसका समन्वय करके ही |... ...सीताराम की उपासना मुझे 
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अपने कुल से प्राप्त हुई, परन्तु अपने पिता की भाँति मैं अनन्य उपासना का 
अधिकारी ने हो सका। सम्भवतः हमारे सम्प्रदाय में रामचरितमानस आदिकवि 
के काव्य से भी अधिक प्रिय है, भत्ते ही लोग मुंह से यह बात न कहें, रामचरित- 
मानस का मुझ पर जो ऋण है उसे मै कभी नहीं चुका सकता । फिर भी आपको 
कुतूहल और अम्श्वर्य भी होगा कि जहाँ मैने रामचरितमानस के अनेक पाठ 
किए. वहाँ गीतावबली और विनयपत्रिका का आज तक एक पाठ नहीं किया | 
रामचरित पर मुझे कुछु लिखना ही था, परन्तु यह यथाथ है कि गुरुदेव के 
ऊमिला विषयक लेख से ही साकेत को इस रूप में लिखने की प्रेरणा मुमे 
प्राप्त हुईं ।? 

अपने एक अन्य पन्न में गुप्त जी ने अपने पक्ष को और भी स्पष्ट करने की 
चेष्टा की है | १-८-२००६ को भेजे गए इस पत्र मे उन्होंने लिखा है--“सायुज्य 
की बात जो मैने आपको लिखी थी वह मेरा ही समाधान था... ...रामभक्ति 
के कुछ ससस्‍्कार श्रवश्य ही मुझे प्राप्त हुए थे... ...मै सख्यभाव मे दीक्षित हुआ 
था परन्तु अपना सम्बन्ध पत्र भी में खो बैठा | तब अति रहेउं अजान ।? 


इन पन्नों से निम्नलिखित महत्वपूर्ण निष्कर्ष निकाले जा सकते हैं :--- 


क--शुप्त जी पर तुलसीदास-रामचरितमानस-का विशेष प्रभाव पड़ा है, 
रामानन्द स्वामी या रामानन्द सम्प्रदाय का नहीं । 

ख--गुप्त जी ने तुलसीदास की ही भाँति अद्वैंत की ( जहाँ-कहीं उन्होने इसे 
स्वीकार किया ) भावना का सायुज्यमुक्ति से समन्वय किया है | 

ग--रामभक्ति का संस्कार उन्हें श्रपने पिता जी तथा अपने कुल से प्राप्त 
हुआ था | 

धघ--गुप्त जी सख्यभाव में दीक्षित हुए. थे, परन्तु अपना सम्बन्धपत्र भी वे 
खो बैठे, साम्प्रदायिकता की सकीर्णाता में वे नहीं फँसे । 


स्पष्ट है गुप्त जी पर साम्प्रदायिकता का प्रभाव बहुत दूर तक नहीं देखा जा 
सकता, कुछ मूलभूत सिद्धान्तों तक ही यह प्रभाव उन पर परिलक्ञित भी होता 
है। नीचे गुप्त जी की दाशनिक विचारधारा पर यह प्रभाव देखने का एक प्रयास 
किया जा रहा है | गुप्त जी द्वारा लिखित प्रमुख रामकाव्य है 'साकेतः | पंचवटी? 
ओर प्रदक्तिणा? भी रामकाव्य ही हैं, किन्तु उनमें गुप्त जी की प्रतिभा दाशे- 
निकता में न उलम कर सीधे-सादे वर्शन-कौशल में ही रमी है। अत: 'साकेत? 
को ही गुप्त जी की दाशनिक विचारधारा के विवेचन का आधार बनाना उचित 
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है। यहाँ 'साकेतः को प्रमुख रीति से और श्रन्य ग्रन्थों को गौण रीति से आधार 
मान कर हम गुप्त जी पर रामानन्द-सम्प्रदाय के प्रभाव का अध्ययन करेंगे | 


ब्रह्म-राम--राप्तानन्द-सम्प्रदाय में जिस प्रकार राम को ब्रह्म पद से अभिहित 
किया जाता है तथा उनके निगंश और सगण दोनो ही रूपो में विश्वास किया 
गया है, उसी प्रकार ग॒प्त जी ने भी राम के ब्रह्मत्व को स्वीकार किया है। उनके 
मत से जो निर्विकार,' निरीह,* सर्वव्यापी,* अजन्मा, अनादि-अनन्त-निगण* 
ब्रह्म है, वही राम होकर इस भूतल पर पापियों का नाश करने के लिए अवतरित 
हुआ था | वस्तुतः निगंण सगण में कोई अन्तर है ही नहीं । गुप्त जी कहते हैं--- 


स्वर्ग से भी आज भूतल बढ़ गया, 

भाग्य भास्कर उदयगिरि पर चढ़ गया । 
हो गया निर्गण सग॒ण साकार है 

ले लिया अखिलेश ने अवतार है।* 


यही साकार राप्त विश्व के खष्टा, रच्षक और लयकता हैं। वे लोकेशहैं--- 
लीलाधाम है। वे अनादि और अनन्त हैं। उनको ही लेकर अखिल सृष्टि की 
क्रीड़ा चल रही है और नित्य नवीन प्रसव की पीड़ा भी आनन्दमयी हो जाती है । 


चित्रकूट में राम सीता से एक वार्तालाप-प्रसंग में गुत्त जी ने लिखा है-- 


“हम तुम तो होते कान्‍्त ?? न थे, कब कान्ते ? 
हैं ओर रहेंगे नित्य विविध बृत्तान्ते ॥ 
हमको लेकर ही अखिल सृष्टि की क्रीड़ा, 
आनन्दमयी नित नई प्रसव की पीड़ा ॥ 
राम असंख्य दिव्यगुणों के आकर हैं | वे सभी मंगलगुणो के धाम हैं।' 
वे भक्त-कत्सल हैं। संसार को भार से मुक्त करने के लिए, अपने जनो को 
लोचन-लाभ देने के लिए, शिशिरमय हेमन्त के सहश असुरों के शासन का नाश 


रग मैं भग ( स० २००६ ), ए० १। 
२--वही, पृ० १ | 
३--पत्रावली, पृ० १४-शिवाजी का पत्र ओरंगजेब को 
४--भंकार-स० २००७-बालबोध, प० १४-१५ । 
५-“साकेत, पृ० १२ । 
६--वही, पृ० १२। 
७--साकेत, पृ० ९६५ । 
प--रग मैं मंगन्स० २००६, पृ० १। 
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करने के लिए. वर्सत के समान यह अनादि-अनन्त भगवान्‌ बार-बार अवतार 
धारण करता है।* साकेत में स्वयं राम ने अपने अवतार का विस्तृत हेतु 
बतलाया है। सीता से चित्रकूट में वें कहते हैं : है प्रिये, मै संसार को कुछ 
देने के लिए. अवतरित हुआ हूँ। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी-अपनी रक्षा का 
अधिकार रहे, किन्तु सबको सुविधा का भार शासन को ही रहता है, यह आया 
का आदर्श है | मै संसार को यही आदर्श दिखाने आया हूँ। मैं यह बतलाने 
आया हूँ कि मनुष्य घन की अपेक्षा कहीं श्रधिक महत्वपूर्ण है। मुझे! विश्वासी 
के विश्वास की रक्षा करनी है। जो विवश, विकल, बलदहदीन, दीन, शापित 
एवं तापित हैं, जो कौशप कुल से मूक सहश शासित हैं और जो भयग्रस्त है, 
मै उनकी रक्षा के लिए. अ्रवतरित हुआ हूँ, मुझे मर्यादा की रक्षा करनी है, 
सादे जीवन को बचाना है। मुझे मनुष्यत्व का नाट्य खेलना है, मै यहाँ एक 
सहारा छोड़ने आया हूँ। मे यहाँ गढ़ने आया हूँ, तोड़ने नहीं ; मै यहाँ बॉटने 
आया हूँ, जोड़ने नही | मुके जगदपवन के मंखाड़ छांटने हैं ; मै राज्य भोगने 
नहीं, भोगाने आया हूँ | हंसों को मुझे म॒क्ता-मुक्ति चुगानी है, भव से नवयौवन 
भरना है, नर को ईश्वरता प्रदान करनी है। मै यहाँ स्व का संदेश नही 
लाया हूँ, इस भूतल को ही मुझे स्वग बनाना है। अथवा इस पुश्यभमि का 
ऐसा आकषण ही है कि मे उच्चफल जैसा अवतरित हुआ हूँ। जो व्य 

मेरा नाममात्र स्मरण करेंगे, वे बिना प्रयास के ही भवसिन्धु पार हो जायेंगे : 
किन्तु जो मेरे गुण-कर्म ओर स्वभाव का अनुकरण करेंगे, वे तो औरों को भी 
तार कर पार उतरेंगे। बन में मुझे निज साधन-सुलभ-घर्म की व्यवस्था करनी 
है, इसमें मन की प्रधानता होगी, कम की नहीं | ऋजच्ञ-बानर की भाँति वे नर 
मुझते आरय॑त्व प्राप्त कर अ्रब कृतार्थ हो जायेंगे |... ...मेरे साथ-साथ बेंद की 
प्रवित्न वाणी उच्चरित होती चलेगी, अ्रम्बर सोम के पविन्न धूम से भर जायगा, 
बसुधा का दरा दुकूल लहरा उठेगा | ज्ञानियों को तत्व. चिन्तन का अ्रवकाश 
मिल जायगा, ध्यानियों का ध्यान निर्विन्न हो जायगा। श्रग्नि आहुतियो से 
समृद्ध हो जायगी ओर उस तपस्त्याग की विजय-बृद्धि भी हो जायगी | कौणप- 
गणों से श्राक्रान्त एवं दुगम दक्षिण देश श्र मुनियो के लिए सुगम हो 


जायगा। भौतिक-पद से यथेच्छाचारी इन दुष्टो की कुगति-कुमति को मैं 
मिटा दूँगा |? 


१--साकेत, पए० १२ | 
२--साकेत, पृ० १६६-६८। 
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फिर भी राम मानव हैं, उनका हृदय हिमालय जैसा उच्च है | मानव जन्म 
लेकर उन्होने धरणीतल को धन्य कर दिया | कवि को उनकी ईश्वरता में पूर्ण 
विश्वास है : 


राम ! तुम मानव हो ईश्वर नहीं हो क्‍या? 

विश्व में रमे हुए नहीं सभी कहीं हो क्या ? 
तब में निरीश्वर हूँ, ईश्वर क्षमा करे, 

तुम न रमो तो मन तुममें रसा करे॥* 


गुप्त जी के बाल्मीकि ने ठोक ही कहा है-- 


राम, तुम्हारा बृत्त स्वयं की काव्य है | 
कोई कवि वन जाय सहज सम्भावग्य है ॥* 


राम अ्रपूर्वल्ावश्यमय हैं, मानो शस्य श्यामल भूतल ने उनमें अपनी नर 
भॉकी दिखलाई हो ; अथवा अवनी पर कोई कामरूपघन उतर पड़ा हो जिसमे 
एक अपूव ज्योति और साथ ही जीवन का गदहरापन भी हो ।* राम अद्भुत 
शक्ति सपन्‍न है--राक्षुसो को मार कर उन्होने धरा-धाम के भार को मिटाया [* 
वे निबलो-श्रसहायो--के बल है ।* 


राम बड़े ही उदार और भक्तवत्सल है| वें भक्तो से न जाने क्‍या खेल 
खेलते हैं ।* वे केवल श्रद्धा ओर भक्ति के ही भूखे हैं।” भक्तों के लिए वे 
स्वयं अपने ही नियमों का परित्याग कर देते हैं| स्वयं राम ने अ्रपने जीवन में 
अद्भुत्‌ त्याग किया था | अ्रतः अनुरागी जन संसार तक का परित्याग करके 
उन्हें पाते हैं--उनसे बढ़ कर ससार में कौन सा धन है। भक्त इसीलिए, 
राममय होकर राम के पास जाते हैं ।* फिर भी राम भाव के भूखे है, गृह 
१-वही, एप्ठ 8 । 
२--वही, ९४० ११३ | 
२३--पचवटी, पृ० ४६ स० २००८ | 
४-सिद्धराज, १० ५ | 
५--सेरन्ध्री, ० २५२ अथवा मकार सं० २००७, पृष्ठ ७० । 
६--जयद्रथबध, स० २००७, ए्‌ृ० ८५ । 
७--युद्ध, सं० २००६, प्ृ० ४१ । 
८-प्रदक्षिणा, सं० २००७, एृ० २१। 
8+भेकार, सं० २००७, १० ३२६ । 
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निषाद और शबरों तक का मन रखते हैं।' माँ के मन की रक्षा के लिए 
उन्होने स्वयं बहुत विशाल राज्य का तृणवत्‌ परित्याग कर दिया, पिता के 
आदेश का पालन किया, स्वधर्म पर अडिग रहे और नर लोक में अद्भुत 
ख्याति प्राप्त करके भी जन्मभूमि के समक्ष अपने को शिशु समझते रहे ।* 
कैकेयी चित्रकूट में जाकर यह जान गईं कि राम सचमुच भावश है,” सचमुच 
राम का ही वह विशाल एवं उच्च चरित्र था जिसने कैकेयी के दोषों को गुण 
करके स्वीकार कर लिया था।* 

कवि ने जीव को अनादि, अनन्त, अजरामर एवं अविनाशी माना है |* 
साथ ही वहप्रकृति की भी सत्ता स्वीकार करता है। बिना सूत्रधार के यह 
सभी श्रृंखला भला रह सकती है ? सचमुच जो इस मभवनाटक का रुष्टा है, 
वही उसका द्रष्टा भी है। अतः सभी को चाहिए कि स्वय इस नाटक के पात्र 
बन कर खेल खेले, भय से डरे नहीं |* अन्यत्र भी कवि इस जगत्‌ को प्रकृति- 
पुरुष को क्रीड़ा मानता है और जीव को पुरुषोत्तम का अंशज मानता है ।” इसी 
प्रकार उसने ब्रह्म को भी मायामय माना है | इस प्रकार एक ओर कवि 
प्रकृति ओर जीव की अनादि-अनन्त सत्ता को स्वीकार करता हुश्रा उन्हें किसी 
सूत्रधार द्वारा परिचालित-अनुशासित बतला कर विशिष्टाद्वेत मत मे विश्वास 
करता सा प्रतीतहोता है ओर दूसरी ओर मायावाद को स्वीकार करता हुआ वह 
केवलाद्वैत का भी समथन करता है | वस्तुतः गुप्त जी को दोनो ही मतो मे आस्था 
है फिर भी दोनो की ऐकान्तिकता से वे दूर हैं | न तो वे विशुद्ध शञानवादी हैं और 
न कोरे भक्तिवादी | भक्त-भगवान्‌ के सम्बन्ध उन्हें प्रिय हैं, वे इस रंग के 
अतिरिक्त और किसी रंग में रंगना भी नहीं चाहते। वे कहते हैं : 

धनुर्वाण या वेशु लो श्याम रूप के संग 
मुझ पर चढ़ने से रहा राम दूसरा रंग ।* 

१--पचवटी, स० २००६, ए्‌ृ० १६ । 
२--साकेत, पु० ६४ । 
३--बही, पू० १८३ । 
४--वही, पृ० २३१। 
५--वैतालिक, स० २००८, ९० ७ 
६--बही, १० १८-१६, । 
७--वही, पृ० १६-२० । 
८“-साकेत, पु० २८५। 
<- द्वापर, ० ६ ( सं २००५) । 
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स्पष्ट है, गुप्त जी को ब्रह्म के सगुण रूप में उतना ही विश्वास है जितना उसके 
पारमाथिक रूप में | गुप्त जी ने अपने पत्र में लिखा भी है--मैने यदि कहीं 
अद्वेत की भावना$ प्रकट की तो सायुज्यमुक्ति से उसका समन्वय करके ही ।? 
लक्ष्मण ने भी गृह को समझाया है-- 
सखे समन्वय करो भक्ति का मुक्ति से। 
साकेत, पृ० १०१ 


गुप्त जी ने भगवान्‌ के अर्चावतार में भी अपना विश्वास प्रकट किया है। 
उनका कहना है कि भक्त जन तो मूर्ति में भगवान का ही दर्शन करते हैं। भत्ते 
ही अआ्रान्वजन उसको जड़ कह ले | यों तो सभी काम तकडबुद्धि से ही किए 
जाते है, किन्‍्त भगवान में श्रद्धा-मक्ति ही भल्ली होती है। नास्तिको को जो 
लोष्ठमात्र है, भाव॒ुको की भावना उसी मे भगवान का दशन करती है | यह तो 
मानने की ही बात है--'मानिये तो शंकर हैं, कंकर है अन्यथा ।?* यद्यपि राम 
सर्वत्र विद्यमान हैं, तथापि चित्रकूट, पंचवटी ओर रामेश्वर में उनके चरित्र 
हमे पविन्न करते हैं | ऐसे शुभ स्थानो का जिन्हें भार मिला है, वे धन्य हैं | 


इधर जब से छायावाद का प्रभाव बढ़ा, ग॒प्त जी के विचारों में भी परिवतेन 
आरा गया था | 'दासोडहं? और “सोडहं” के प्रश्नो में वे भी उलक गए थे--- 


अब भी एक प्रश्न था को5हं, कहूँ कहूँ जब तक दासोऊहं । 

तन्‍्मयता बोल उठी सोडहं, बस हो गया सबेरा ॥४ 
किन्तु, 'साकेतः में चल कर उनकी भावुकता पुनः आस्तिकता की ओर लौट 
आई है | जयद्रथबध में भो अजुन द्वारा भगवान्‌ श्री कृष्ण के स्वरूप की जो 
विवेचना कवि ने कराई है, उससे भी उसकी ब्रह्म सम्बन्धी विचारधारा पर प्रकाश 
पड़ता है । 

सीता--कवि ने सीता को ब्रह्म की मूर्तिमयी माया कहा है। सीता राम 
को अत्यन्त प्रिय हैं। जिस प्रकार घनश्याम में च्िजली की ज्योति छिपी रहती 

है, उसी प्रकार सीता राम के मीतर बैठी हुई हैं |” सीता को कवि ने राम के 


१--रग में भग, २००६ वि०, १० २२ | 
२--सिद्धराज, एृ० १६ । 

३--मभंकार, पृ० १६ । 

४--साकेत, पृ० १५३६-६३ । 
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समान ही अनादि माना है और दोनो को अनादिकाल से ही सम्बद्ध भी कह! 
है | साकेत सें राम ने सीता से स्पष्ट कहा है :--- 


हम तुम तो होते कान्‍्त ? न थे कब कान्‍्ते ? 
हैं ओर रहेंगे नित्य विविध वृतान्ते ? 
हमको लेकर ही अखिल सृष्टि की क्रीड़ा । 
आलनन्दमयी नित नई प्रसव की पीड़ा॥* 


वितालिक में कवि ने सीता को धन-घान्य प्रदान करने वाली तथा कम्मत्षेत्र 
को ऊबर करने वाली देवी के रूप में स्मरण किया है ।* अन्यत्र भी कवि 
ने सीता का रह-रह कर बड़ी श्रद्धा से स्मरण किया है। “पन्नावली? मे सीता 
ही की वन्दना कवि ने की है और उन्हें श्रेय तथा ग्रेय दोनो को प्रदान करने 
वाली कहा है ।* 'काबा और कबला! में उन्हे मुक्तिमूर्ति तथा इस देही की गति 
माना है। कवि नेउन्हें अपनी अल्ला (माता) भी कहकर सीता का स्मरण किया 
है।* वैदेही के कारण उनकी जाति भी कवि को विदेहिनी ही प्रतीत 
होती है ।* इस प्रकार सीता के सम्बन्ध में कवि की वही घारणा है जो सामा- 
न्यतया रामानन्द-सम्प्रदाय में मान्य रही है। हाँ, रामानन्द सम्प्रदायान्तगंत 
सखी-सम्प्रदाय मे सीता को विशेष स्थान प्रदान किया गया है और उनकी अनेक 
सखियो की भी कल्पना की गई है। सीतोपासक भक्त सीता का ही प्रमुख रूप 
से स्मरण करते हैं। सम्भव है, गुप्त जी को सीता-भक्ति का कुछ संस्कार इसी 
“सिक-सम्प्रदाय” से प्राप्त हुआ हो । उनकी सीता मे बड़ी ही अ्रविचल भक्ति 
प्रतीत होती है, पर यह नहीं कहा जा सकता कि उनकी भक्ति सखी-भावना 
की हो भक्ति है। वे स्वयं बतला चुके हैं कि उनका सम्बन्ध सख्यभक्ति से 
कराया गया था, पर उनकी उदारता उस बंधन को स्वीकार न कर सकी | 


जीव--गुप्त जी ने जीव के सम्बन्ध मे कोई विस्तृत विवेचन प्रस्तुत नहीं 
किया है, फिर भी उनकी धारणा प्रायः वही रही है, जो रामानन्द-सम्प्रदाय 
में मान्य है | वैतालिक में उन्होंने मानव-मात्र को संबोधित करके कहा है कि 
मनुष्य भी जल, थल, गगन की भॉति अनन्त है, वह स्वाघीन आत्मा है, 


१--वहीं, पृ० १६५। 
२--वबैतालिक, ए० ५ । 
३-पतन्नावली, ५० ३ । 
४--काबा ओर कबेला, एृ० 8 । 
५--साकेत, पृ०१०८। 
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परमात्मा-लीनात्मा है ; वह मुक्तात्मा है--परमात्मा युक्त आत्मा है ; वह अजर- 
अमर और अविनाशी है ; वह तेज को राशि और विकासी है ; सूय आवागमन 
युक्त है, पर वह निष्काम-मुक्त है, यही जीव का भी क्रम है| ससार ब्रह्म का क्रीड़ा- 
क्षेत्र है, बिना उसमें घुसे उसे पाना सम्भव नहीं। पुरुषोत्तम का अ्रंशन जीव 
केवल यहीं व्याप्त नहीं है--तनके साथ ही उसकी समाप्ति नहीं है, उसे तो वहाँ 
भी जाना है जहाँ से उसका आगमन हुआ है ।|* 


जीव तो केवल हेतुमान्न है, कर्ता केवल ईश्वर ही है, वह निर्विकार होकर 
भी भक्तवत्सल है। उसे जो इष्ट होता है, सर्वत्र वही होता है। उसे पाकर 
आर कुछ पाना शेष नहीं रह जाता | वस्तुतः जो लोग उसके परदकमल के 
असल मधु? को जान गए है, वे मुक्ति की भी कामना नहीं करते ।* 


प्रकृति --इस जगत को शुप्त जी ने प्रकृति और पुरुष की क्रीड़ा माना है | 
प्रकृति नटी क्षण-क्षण अनेक नवीन दृश्य उपस्थित करती हुई नाथ्य कर रही 
है| वह अवश्य ही किसी सूत्रधार द्वारा परिचालित एवं नियंत्रित है, नही तो यह 
श्रृंखला न बनी रहती ।* इस प्रकृति को गुप्त जो ने गुण-कर्ममयी माना है, उनका 
कहना है कि इसे जान लेना असम्भव सा है ।* 
इस संबन्ध में उन्होंने माया का भी नाम लिया है और उसे ईश्वर की 
शक्ति माना है | वस्तुतः यह माया ही जीव को उलममाए रहती है। उसी ने 
उसे अपने बाहुपाश में बाघ रक्‍्खा है। भगवान्‌ की जब कृपा हो जाती है, 
यह बन्धन अपने आप खुल जाता है। यह संसार है तो ऋ्षणमंगुर; पर इसका 
सुख बहुत ही आकर्षक है । यह खट्टे-मीठे रस का एक मोहक घड़ा है, इसकी 
रचना देख कर मुग्ध हो जाना ही पड़ता है।* 'साकेत? में कवि ने सीता को 
ही मूर्तिमयी माया कहा है और उसे ब्रह्म की शक्ति स्वीकार किया है ।* जिसे 
राम मिल जाता है उसे भला माया कया मोह सकती है ! ऐसे पुरुष को पाकर 
फिर किसे क्‍या पाना शेष रह जाता है ।” यह माया बड़ी ही दुरत्यया और 


्नीलजणण 
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शक्ति-शालिनी है। जीव और प्रभु के मध्य में यही खड़ी है। बिना उसको 
साधे भक्ति ओर सुक्ति का समन्वय नहीं हो सकता ।* 

मोक्ष--मोक्ष के सम्बन्ध मे गुप्त जी ने अपने पूर्व उद्धत पत्र में स्वीकार 
किया है कि सायुज्य मुक्ति में ही उनका विश्वास है। भगवान्‌ को पा जाने 
पर जीव को और कुछ पाना शेष नहीं रह जाता । वस्तुतः जिन्हें उसके पद्‌ कमल 
के वास्तविक मधु का ज्ञान हो गया है, वे मोक्ष को अ्रनिच्छा पूर्वक देखते हैं। 
ईश्वर-जीव का संगम बहुत ही मधुर होता है, यह सुख विचिन्न है । * 

किन्तु, ब्रह्म को पाना सहज सम्भव नहीं हे। भव तक के त्यागी बन 
कर केवल अनुरागी जन ही इसे पाते ह। वस्वुतः मक्तो के लिए. उससे बढ़कर 
आर कौन साधन होगा ? इसीलिए जीव को उसे पाकर और कुछ पाना शेष 
नही हो रह सकता है। 

गुप्त जी ने अचिरादि मार्ग पर कोई प्रकाश नही डाला है | 


साकेत--लोकिक साकेत का गुप्त जी ने बड़े विस्तार से 'साकेत” महाकराव्य 
में वर्णन किया है। देव नदी तो केवल मात्र मरों को पार उतारती है, किन्तु 
सरयू जीवितो को ही तार देती है; अयोध्या घरती की श्रमरावती है; वह घर्मादर्श 
निकेत है ।* अयोध्या राम को बहुत ही प्यारी है। यह राम का धाम 'साकेत?, 
स्वर्गोपरि है | वन जाते समय बड़ी ही भावुक वाणी में राम ने इस अ्रयोध्या का 
स्मरण किया है| मातृ-भूमि के प्रति उनका यह अनुराग बड़ा ही अपूर्व है । 
तुलसी के राम ने भी “यह प्रसंग जानइ कोठ कोऊ”? | कह कर अवधपुरी को 
बहुत ही प्रिय बतलाया है । 

वस्तुतः इसी धाम में भगवान्‌ के नाम-रूप-गुण और लीला का लाभ 
होता है ।* यद्यपि राम सब में रमे हैं, फिर भी श्रयोध्या, चित्रकूट, पंचवटी और 
रामेश्वर मे उनके चरित्र हमें पविन्न करते हैं| जिनको ऐसे शुभस्थानों का भार 
मिल गया है, वे भी पूजनीय हैं |* राम की अयोध्या सर्वदा राम के साथ है 
अतः उसके प्रति राम-भक्तो का अनुराग होना स्वाभाविक भी है । 


१--साकेत, पृ० १०१ । 
२--जयद्रथबंध, पृ० &२-१३ । 
३>०-भंकार, ए्‌० ३६ | 
४--साकेत, ए० १४, १५,३२ 
५-यशोपरा, पृ० ११। 
६--सिद्धराज, पृ० १८ 
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स्पष्ट है, गुप्त जी ने अयोध्या का स्मरण श्री राम के धाम के रूप मे द्वी 
किया है, किन्तु उन्होंने विरजा, स्वण सिहासन, कनक-भवन आदि का इस प्रसंग में 
कोई वणन नहीं किया है | 


घ--रामानन्द सम्प्रदाय के दाशनिक सिद्धान्त 
तथा उनसे प्रभावित अन्य कवि 


रामानन्द सम्प्रदाय के दाशनिक सिद्धान्तो से प्रभावित होकर अनेक 
रामानन्दी कवियों ने रचनाएँ की हैं, किन्तु उनकी अधिकाश प्रतियाँ 
साम्प्रदायिक मठों मे हस्तलिखित पोथियो के रूप में ही यत्नतत्न बिखरी पड़ी हैं । 
अभी तक उनकी पूरी सूची भी प्रकाशित नहीं हो सको है | केवल कुछ कवियों 
की रचनाएँ ही प्रकाश मे आ सकी है | ऐसे कवियों मे अग्रदास, नाभा जी, 
बालअली, सूरकिशोर, कृपानिवास, रामसखे, श्रेमसखी, रामचरणुदास, जीवाराम, 
युगलानन्यशरण आदि प्रमुख हैं | इनकी विचारघारा का अध्ययन एक स्वतन्त्र 
ग्रन्थ की श्रपेत्षा रखता है, क्योकि ये कवि रामानन्द-सम्प्रदाय से मूलतः प्रभावित 
होने के साथ ही रसिक-सम्प्रदाय की सखी-भावना से विशेष रूप से प्रभावित हैं | 
जब तक सखी भावना के मूल ग्रन्थों की विचारधारा का विस्तृत ठग से अध्ययन न 
कर लिया जाय तब तक इनके विचारों के समभने का प्रयास अधूरा एवं एकांगी 
ही होगा। फिर भी इनकी विचारधारा पर पीछे पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका 
है | ये समस्त कवि माधुय-भक्ति से विशेष प्रभावित है, इनके संग्रहों में माधुये 
भक्ति से संबन्धित पदों की प्रधानता है। ब्रह्म, जीव, जगत, माया, मोक्ष श्रादि 
गंभीर दाशनिक प्रश्नो पर इनमे से एकाधघ को छोड़ कर प्रायः किसी ने भी 
विचार नहीं किया है | अर्थ पंचक! में युगलानन्यशरण जी ने विशिष्यद्वेत 
का ही प्रतिपादन किया है | अग्रदास की रचनाएँ प्राय: उपदेश प्रधान हें, उन्होने 
अष्टयामीय उपासना-पद्धति पर ही विशेष प्रकाश डाला है | नाभादास का प्रसिद्ध 
ग्रन्थ है 'मक्तमाल? | 'रामाष्टयाम? में उन्होने भी अध्टयामीयोपासना प्रणाली का 
ही विवेचन प्रस्तुत किया है। कृपानिवास सखी भाव में तत्सुख-विधानकर्ता के 
रूप में प्रसिद्ध हें । सूरकिशोर की भक्ति वात्सल्यभाव की थी, रामसखे सख्यभाव 
के उपासक थे। रामचरणुदास ने स्वसुखी शाखा चलाई । जीवाराम जी 
रामचरणुदास के ही शिष्य थे, किन्तु स्वसुख में उनका विश्वास नहीं था। युग- 
लानन्यशरणु जी जीवाराम जी के ही शिष्य थे । माधुयोपासको ने अ्रष्टयाम? पर 
ही बहुत कुछ कहा है । जैसा अभी कहा जा चुका है, इन्होंने गंभीर दाशनिक 


शहद रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिन्दी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


प्रश्नों को उठाया तक नहीं, विवेचना करना तो दूर रहा | जहाँ तक महत्व का 
प्रश्न है ये सभी कवि मध्यम श्रेणी के हैं । न तो इनकी माषा ही श्रलंकृत एवं 
'प्रौढ़ है और न इनमे छुदादि नियमो का ही पालन मिलता है। केवल रसरंग- 
मणि जी को ही कविताएँ शुद्ध साहित्यिक रचनाएँ. कही जा सकती हैं | 'रसिक 
सम्प्रदाय” के मूल ग्रन्थ है--अमर रामायण, श्रानन्द्रामायण, कोशल खंड, 
मुशुंडिरामायण, महारामायण, महारासोत्सब, मंत्ररामायण, रामरहस्योपनिषद्‌, 
रामनवरत्न, लोमशसहिता, सदाशिवसंहिता, शाडिल्यसंहिता, हनुमत्सहिता, सुन्द्र- 
मणिसंदर्भ' आदि । इनमें रामाष्टयाम का विस्तार से वर्णन मिलता है । साथ ही 
सीता जी की चारुशीला तथा चन्द्रकला सखियों और उनकी अनेक श्रनुगामिनी 
सखियो का वर्णन वहाँ मिलता है | उनके यूथ और यूथेश्वरियो की भी कल्पना 
की गई है । रामरास का वणन प्रमुख रूप से प्रायः इन समस्त अन्थों में किया 
गया है। “महारासोत्सवः और “कोशल खंड? में रामरास के अनेक रूपो का 
विस्तार से वर्णन मिलता है। पीछे इन ग्रन्थों के प्रतिपाद्य पर कुछ प्रकाश 
डाला जा चुका है | 

अतः स्पष्ट है, उपयक्त समस्त कवि भक्त पहले हैं, कवि या दार्शनिक गौण 

रूप से | इनमें दार्शनिक विवेचन का प्रायः अत्यन्त ही अभाव है | इसी कारण 

उनकी विचारधारा का यहाँ कोई अध्ययन प्रस्तुत नहीं किया जा रहा है । रही 

इनकी भक्ति-मावना, उस पर पीछे पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है। इनकी 

रचनाओ का महत्व केवल एक दृष्टिकोण से ही है---वह है इनके माध्यम से 

राम-भक्ति में माधुय भाव के प्रवेश एवं विस्तार को सरलता से समझा जा सकता 

है । यह तो पीछे कहा ही जा चुका है कि रामानन्द-सम्प्रदाय मूलतः भक्ति- 

सम्प्रदाय है, यहाँ भक्ति प्रधान, शान, चितन एवं आचायत्व गौण है । इसी 

कारण रामानंदी विचारघारा पर प्रकाश डालने वाले ग्रन्थों का इस सम्प्रदाय मे 

प्राय: अ्रभाव सा ही है | पिछले सो वर्षों से ही इस संप्रदाय में कुछ विवेचन-परक 

ग्रंथ मिलने प्रारम्भ होते हैं, मध्ययुग या उसके लगभग २०० वध पश्चात्‌ तक 

दशन सम्बन्धी ग्रन्थों का नाम तक नहीं मिलता | भक्ति इस सम्प्रदाय का मूल 

मंत्र थी, उपासना परक गीतो की बहुलता का यही एक मात्र कारण है। स्वय॑ 

रामानन्द जी ने भी आचार्य शंकर या रामानुज की भाँति जमकर दार्शनिक तत्वों 

का विवेचन प्रस्तुत नहीं किया है। रामानन्द का मद्ृत्व एक सुधारक के रूप 

में अधिक है, आ्राचाय॑ के रूप मे कम । उन्होंने दाशनिक सिद्धान्तों की दृष्टि से 

“िशिष्टाद्वेत! का ही अनुसरण किया है ओर यही उनके सम्प्रदाय का मान्य 

'दाशनिक मत है। “जानकी माष्य” तथा आनन्दभाष्य? रामानन्दी विशिष्टाह्दैत की 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी-दाशनिक सिद्धान्तो का प्रभाव ३६६ 


सरल भाधषा में बड़ी सुन्दर व्याख्या उपस्थित करते हैं। अतः उनके मत को 
सम्प्रदाय का मूल मत माना जाना चाहिए | रामानन्दी कवियों ने प्राथः इसी मत 
में अपनी आस्था व्यक्त की है । 


प्रस्तुत ग्रन्थ के परिशिष्ठ भाग में इन समस्त कवियों की प्रकाशित एवं 
अप्रकाशित रचनाओ्रो की सूची प्रस्तुत की जा रही है| यथा संभव इस सूची को 
पूर्ण बनाने की चेष्टा की गई है | इनमें से प्रकाशित पुस्तकें छोटे लाल लक्ष्मी- 
चन्द, बुक्सेलर, अ्रयोध्या से प्राप्त हो सकती हैं। यथावकाश इन कवियों की 
रचनाओं का साहित्यिक एवं भक्ति सम्बन्धी मूल्यांकन उपस्थित करने का प्रयास 
करूँगा । रामभक्ति में माधुये भाव के विकास में इनका पर्याप्त योग रहा है, 
कृष्णुभक्त कवियों की ही भाँति इन्होंने राम-रास, राम का मुरलीवादन, राम- 
सीता का श्रष्टयामीय श्रृंगार एवं उनकी विलास-चेष्टा का वर्णन किया है। 
अधिकाशतः यह साहित्य अश्लील है ओर तुलसी द्वारा स्थापित मर्यादा का 
उल्लंघन करता है । पीछे रामानन्द-सम्प्रदाय का इतिहास प्रस्तुत करते समय इन 
कवियों की जीवनी, उनकी रचनाओं एवं उनकी भक्ति-भावना पर प्रकाश डाला 
जा चुका है। यहाँ उसकी पुनरावृत्ति अनावश्यक है | 


नवस अध्याय 
हिन्दी कवियों पर रामानन्दी-भक्ति-पद्दति 
का प्रभाव 


रामानन्द-सम्प्रदाय ओर तुलसीदास--रामानन्द-सम्प्रदायः में पंच 
संस्कारों को भक्ति का एक आवश्यक अंग माना गया है । मुद्रांकण, ऊध्वपुण्ड, 
नामकरण, मन्त्रजाप, तुलसीमाला आदि पंच संस्कारों से विधिवत्‌ सम्पन्न हो 
जाने पर व्यक्ति की प्रवृत्तियाँ बहुत कुछ अन्तमंखी हो जाती हैं और फिर उसके 
लिए. अपने मन को बाह्य जगत्‌ से खीच कर भगवच्चरणों में केन्द्रित कर देना 
सहज हो जाता है | कहा गया है बिना इन पंच संस्कारों से संस्कृत हुए. व्यक्ति 
उस भक्ति का अधिकारी नहीं होता जिसे पाने के लिए ऋषि-महर्षियों को भी 
जीवन भर साधना करनी पड़ती है। तुलसीदास रामानन्द-सम्प्रदाय में दीक्षित 
हुए थे, इसका कोई पुष्ठ प्रमाण नहीं मिलता है। उनके सम्बन्ध में केवल 
इतना ही ज्ञात है कि उन्होंने किसी गुरु के समीप रह कर ही अपनी वाल्या- 
वस्था में विद्या प्राप्त की थी | गुरु ने उन्हें अपने सम्प्रदाय के कर्म-काएड से 
अवश्य ही परिचित कराया होगा, किन्तु कहीं भी गोस्वामी जी ने इस साम्प्रदायिक 
कमकाणड की कोई चर्चा नहीं की है। कदाचित्‌ पच संस्कारों को वे अनावश्यक 
सा समभते थे | कही भी उन्होने यह नहीं लिखा है कि पंच संस्कारों से नियमित 
रूप से संस्कृत हो जाना भक्ति का एक आवश्यक अंग है। वे तो वाद्याचार- 
ढोग की सीमा तक जाने वाले वाह्याचार-के विरोधी से जान पड़ते हैं | भगवान राम 
में उनकी अद्ूट भक्ति थी ओर इस मानसिक भक्ति के ही वे उपासक प्रतीत 
होते हैं। (विनयपत्रिका? में उन्होंने लिखा है-- 

माधव ? मोह पास क्‍यों दूटे ? 

बाहर कोटि उपाय करिय, अभ्यंतर ग्रन्थि न छूटे ॥ 

५३०0 


हिन्दी कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४०१ 


ध्ृत पूरन कराह अन्तरगत ससि प्रतिबिम्ब दिखाबे । 
इंधन अनल लगाइ कलप सत ओटत नास न पावे ॥ * 
तरु कोटर मंह बसे विहंग तरु काटे मरे न जेसे | 
साधन करिय विचार हीन मन सुद्ध होइ नहिं तेसे ॥ 


अन्तर मलिन, विषय सन अति, तनु पावन करिये पखारें । 
मरे न उरग अनेक जतन बलमीक विविध विधि मारों | 


तुलसिदास हरि गुरु करुना बिनु विमल विवेक न होई । 
बिनु विवेक संसार घोर निधि पार न पाबे कोई || पद ११४ 


इस पद से स्पष्ट है कि तुलसीदास की आस्था आन्तरिक शुद्धि में अधिक थी । 
वाह्य उपचार मन की मलीनता को दूर नहीं कर सकते श्रोर जब तक मन की 
वासना नहीं मिटती, तब तक संसार-सागर से पार पाना असम्भव है | 

भक्ति की प्रमुख विशेषताएँ ओर तुलसीदास--ठुलसीदास की भक्ति 
बहुत ही उच्चकोटि की थी | विद्वानों ने भक्ति के जितने भी प्रम्मुव एवं आवश्यक 
अंग माने हैं, वें समी गोस्वामी जी की भक्ति-पद्धति में पाए जाते हैं। रामानन्द 
जी के श्रनुसार भक्ति की स्वग्रमुख विशेषता है परमात्मा के प्रति अनन्य अनुराग; 
तुलसीदास ने अनेक स्थलों पर अपने एकाधिक ग्रन्थों में परमात्मा के प्रति अनन्य 
श्रनुराग को भक्ति का प्रमुख आवश्यक अंग माना है :--- 


सखा परम परमारथ येहू | सन क्रम बचन राम पद नेहू ॥ 
“-लक्ष्मण, मानस, अर० का०, पु० श्श्द् 
तुलसी के बाल्मीकि ने भी कहा है :--- 

स्वामि सखा पितु मातु गुर , जिन्दके सब तुम तात। 

सन मन्दिर तिन्हके बसहु , सीय सहित दोड श्रात ॥ 

मानस, अ० का०, पु० २३४ 

अथवा रु हि 

जिन्हहिं राम तुम ग्रान पियारे | तिनके सन सुभ सदन तुम्हारे ॥ 


सब करि मांगहिं एकु फलु रामचरन रति होड | 
तिन्हके सन मन्द्रि बसहु, सिय रघुनन्दन दोउ ॥ 
“-मानस, अ० का०, पु० २३३ 
स्वयं राम ने कहा है :-- हे 
गुरु पितु मातु बन्धु पति देवा। सब मोहि कहं जाने दृढ़ सेवा ॥ 
२६ 
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बचन करम सन सोरि गति, भजन करहि निहकाम । 
तिन्हके हृदय कमल महूँ, करो सदा विश्वाम॥ 
“-माॉनस, ड््0 का०, प्० ३३२१ 


बसिष्ठ भी कहते हैं :-- 

सो सुख करम घरम जरि जाऊ | जहू न रास पद पंकज भाऊ || 

जोगु कुजोगु ज्ञान अज्ञानू | जह नहि राम प्रेम परधानू ॥ 
“मानस, आअ० का०, पु० ३०३ 

राम और भक्त का यह प्रेम उसी प्रकार का है जैसा चातक और जलधर का प्रेम- 


एक अरोसी एक बल एक आस विस्वास | 
एक राम घनस्यास हित चातक तुलसीदास ॥ 
“-दोहावली, २७७ दोहा 


भक्ति की दूसरी विशेषता है भगवान्‌ के श्री चरणों की सेवा | वस्तुतः यह 
अक्ति का एक आवश्यक अ्रग हैं| तुलसीदास ने जिस प्रकार की भक्ति को 
स्वीकार किया है, उसमे भगवान्‌ की सेवा को एक प्रमुख स्थान दिया गया हे | 


वाल्मीकि ने राम से मिलने पर सत्य ही कहा ३--- 
करम बचन मन राउर चेरा। राम करहु तेहि के उर डेरा ॥ 
“-मीनेस, श्र० का०, पु० २३४ 
शकर ने भी राम की प्रार्थना करते हुए. कहा है--- 
भव सिन्घु अगाध परे नर ते। पद पकज ग्रेम न जे करते ।। 
अतिदीन मलीन दुखी नित ही । जिन्हके पद पकज प्रीति नहीं | 
अवलम्ब भवन्त कथा जिन्हके । प्रिय सत अनन्त सदा तिनन्‍्हके ॥ 
नहि राग न लोभ न मान सदा । तिनके सम बेभव वा विपदा || 
यहि तें तब सेवक होत मुदा । मुनि त्यागत जोग भरोस सदा ॥ 
करि प्रेम निरन्तर नेमु लिए । पद पंकज सेबत सुद्ध हिए॥ 
“मानस, उत्तर कारड, पृ० ४£€८। 
जनक और अगरूय ने भी राम से अविरल चरणा-प्रीति का ही वरठान माँगा था- 


बार बार सागों कर जोरे। मनु परिहरे चरन जनि भोरे ॥ 
“-जनक, मानस, बा० का०, पु० १६६ 


अविरल भगति बिरति सतसंगा। चरन सरोरुह प्रीति अभंगा || 
“-अगर्य, अ० का०, पृ० रे८६ 
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“विनय-पत्रिका? में भी तुलसीदास ने राम के चरणों में अपने दृढ़ अनुराग 
को अनेक स्थक्षों पर व्यक्त किया है। यहाँ दो एक उदाहरण मात्र देना 
पर्याप्त होगा-- 

जाऊँ कहाँ तजि चरन तुम्हारे । 

काको नाम पतित पावन है ? केहि अति दीन पियारे ? 

कौन देव बरिआई विरद हित हठि हठि अधम उधारे ? 

खग, मुग, व्याध, पषान, विटप, जड़ जसन, कबन सुर तारे ? 

देव, दनुज, मुनिनाग, मनुज्त सब साया विवस विचारे। 

तिन्हके हाथ दास तुलसी प्रभु, कहा अपनपो हारे ? 

“>विनय, पद्‌ १०१ 


राम जैसा स्वामी कोई अन्य है ही नहीं, इसी से तों उनके चरणों में तुलसी 
का इतना अनुराग है। थे कहते हैं- 


इहे जानि चरनन्हि चितु लायो | 
नाहिन नाथ अकारण को हितु तुम्ह समान पुरान श्रुति गायो | 


“-विनय, पद २४३ 
तैलघारावत्‌ भगवान्‌ का स्मरण भक्ति की एक अन्य प्रमुख विशेषता है । 
तुलसीदास के मत से नाम भगवान्‌ के सभी प्रकार के भक्तों को प्रिय है, योगी 
आदि सभी भगवन्नाम का स्मरण निरन्तर किया करते हैं--- 


रास भगत जग चारि भ्रकारा | सुकृती चारिड अनघ उदारा ॥ 
चहूँ चतुर कहूँ नाम अधारा | ज्ञानी प्रभुह्धिं विसेषि पिआरा ॥ 
नाम जीह जपि जागहि जोगी । विरति विरंचि-प्रपंच वियोगी । 
ब्रह्म सुखहिं अनुभवहि अनूपा। अकथ अनामय नाम न रूपा | 
जानी चह॒हिं गूढ़ गति जेऊ। नाम जीहजपि जागहि तेऊ || 
“मानस, बा० का०, पु० १५ 
विनय मे भी तुलसीदास जी ने लिखा है--- 


राम रास रमु, राम रास रटु, राम राम जपु जीहा। 
राम नाम-नव-नेह-मेह को समन हठि होहि पपीहा।। 
सब साधन फल कूप-सरित-सर-सागर-सलिल निरासा। 
राम-नाम-रति-स्वाति-सुधा सुभ-सीकर प्रेम पियासा || 
गरजि तरजि पाषान बरसि पवि श्रीति परखि जिय जाने। 
अधिक अधिक अनुराग उमंग डर, पर परिमिति पहिचाने।। 
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रामनास गति, रामनास सति, रामनास अनुरागी। 
हे गये, हैं, जे होंहिगे तेइ तिभुअन गनियत बड़भागी । 
एक अंग मन अगम गवन करि विल्षमु न छन छन छांहें । 
तुलसी हित अपनो अपनी दिसि निरुपधि नेम निवाहें ॥ 
--विनय;, पद ६५ 
भक्ति की चौथी विशेषता है विवेक | तुलसीदास का हृढ़ विश्वास है कि 
बिना विवेक के संसार सागर को पार करना अत्यन्त ही दृष्कर है-- 
तुलसिदास हरिगुरु करुना बिनु, विमल विवेक न होई | 
बिनु विवेक संसार घोर निधि, पार न पाबे कोई॥ 
“-विनय, पद ११५४ 
ज्ञान-विराग से युक्त भक्ति को ही वे सच्ची भक्ति मानते थे, क्योंकि जब 
तक विषयो से विराग नहीं हो जाता, जब तक विवेक द्वारा मोह एवं श्रम को 
दूर नहीं कर दिया जाता, तब तक राम-चरणों में अविचल अनुराग नहीं हो 
सकता । इसी कारण, गोस्वामी जी का मत है, हरिभक्ति-पथ विरति और विवेक 
से पूर्ण होना चाहिए, । वे लिखते है :-- 
जानहि तबहिं जीव जग जागा। जब सब विषय विलास विरागा। 
होइ बिबेकु मोह अम भागा। तब रघुनाथ चरन अनुरागा॥ 
--मानस, लक्ष्मण गुह से, 
आअ० का०, पु० श्श्ष् 


अथवा[>-- 
श्रुति सम्मत हरि-भगति-पथ, संयुत विरति विवेक | 
तेहि न चलहि नर मोह बस, कल्पहि पंथ अनेक || 
“मानस, उ० का०, पु० ५१४ 
भरद्वाज के यहाँ भी ज्ञान-विरागयुक्त भक्ति की ही चर्चा हुआ करती थी-- 


ब्रह्म निरूपन धर्म विधि, बरनहिं तत्व विभाग | 
कहहिं भगति भगवन्त के, संयुत ज्ञान बिराग॥ 
“मानस, बा० का०, पु० २७ 
तुलसीदास ने भी जप, तप, योग आदि को भक्ति का अंग माना है। 
वे इनको भक्ति के साधक मानते हैं। वस्तुतः तपस्वियो के लिए, संसार में 
कोई वस्तु दुलंभ नहीं रददती है। तप से ही विधाता जगत्सृष्टि करता है, तप से 
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ही विष्णु संसार का पालन करते हैं ओर तप से ही रुद्र इस चराचर जगत्‌ का 
संहार करते हैं--- 
जनि आचरजु करहु मन माहीं | सुत तप तें दुलेंभ कछ नाहीं॥ 
तप बल ते जग रूजे विधाता | तप बल विष्नु महा परित्राता ॥ 
तप बल संस्ुु करहिं संहारा। तपतें अगस न कछु संसारा॥ 
“मानस, बा० का०; पु० दरे 


बे 
अन्ि का स्पष्ट सत है ;-- 


जप जोग धर्म समूह ते नर भगति अनुपम पावई । 
रघुवीर चरित पुनीत निसि दिन दास तुलसी गावई ॥ 


“एमानस, अरण्य का०, पृु० ३२४ 


वस्तुतः कुयोगी पुरुष से भक्ति के बाधक-तत्वों पर विजय भी नहीं पाई जा 
सकती :--- 
पुरुष कुजोगी जिमि उरगारी । मोह बिटप नहिं सकहि उपारी ॥ 
“मानस, लं० का०, पु० ४२३२ 


फिर भी यह सही ही है कि जप, जोग, दान, तप, मख, ब्रत, नियम आदि का 
पालन करनेवाले भगवान की उस कृपा को नहीं ही पा सकते जिन्हें निष्काम 
प्रेम करने वाले भक्त पाते हैं :--- 


उस्ा जोंग जप दान तप नाना मखत ब्रत नेस | 
राम कृपा नहिं करहिं तसि जसि निष्केवल प्रेम || 
“मानस, लं० का०, १० ४८२ 


नवधा भक्ति और तुलसीदास--रामानन्द जी के मत से भगवान्‌ की 
कथा का श्रवण, उनके यश का कीतन, उनके नाम का संस्मरण, उनके चरणो 
की सेवा, उनका समचन, वन्दन, उनकी दासता, सख्यभाव से उनके प्रति प्रेम 
तथा उनके चरणों में आत्मापंण आदि भक्ति के ६ प्रधान भेद हैं। मागवत्‌- 
कार ने भी नवधा भक्ति को दी प्रधान माना है। रामानन्द जी के उपरान्त 
उनके सम्प्रदाय मे दशघा भक्ति का विशेष प्रचार हो गया। नाभा जी ने 
' ्क्ति दशधा के आगर” कह कर साम्प्रदायिक भक्तो की प्रशंसा भी की है। 
वस्तुत: इस नवघा भक्ति का प्रचार मध्य-युग में उत्तर-भारत के सभी भक्ति- 
सम्प्रदायों मे सामान्य रूप से हो गया था ओर वठुलसीदास का इससे प्रभावित 
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होना नितान्त ही स्वाभाविक था | यह अवश्य है कि तुलसीदास ने उपयुक्त नवधा 
भक्ति की चर्चा करने के साथ ही अपने ढंग पर भी नव नये विभाग किए हैं। 
उनके राम ने शबरी से इस नवधा-भक्ति की चर्चा इस प्रकार की है :--- 


१--प्रथम भगति संतनन्‍्ह कर संगा | 

२--दूसरि रति मम कथा भ्रसंगा ॥ 

३--गुरुपद पंकज सेवा तीसरि भगति असान । 

४--चौथि भगति सम गुन गन करइ कपट तजि गान ॥ 

४--सन्त्र जाप सम दृढ़ विस्वासा | पंचम भजनु सो वेद प्रकासा ॥ 

६--छुठ दम सील विरति बहु कर्मा । निरतनिरन्तर सज्जन धर्मो ॥ 

७--सातव सम मोहि सय जगदेखा | मोतें अधिक संत करि लेखा । 

८--आठव जथा लाभ सनन्‍्तोषा । सपनेहूँ नहि देखइ परदोषा। 

६--नवस सरल सब सन छलहीना । मम भरोस हिआ हरष न दीना ॥ 
-7+ मानस, अरणएय काएड, पु० ३४५४-४६ 


इसी प्रकार बाल्मीकि जी ने भी उन स्थलो का निर्देश किया है, जहाँ 
भगवान्‌ राम नित्य निवास करते हैं। दूसरे शब्दों में भगवान्‌ राम का प्रिय 
होने के लिए जिन गुणों को भक्तो को समधिगत कर लेना चाहिए, उन्हीं का 
निरदेश वाल्मीकि जी ने किया है। ये गुण निम्नलिखित हैं :---१--भगवत्‌ कथा 
का निरन्तर अ्रवणु २--भगवद्रूप-दशन की अभिलाषा ३--भगवद्यशका 
कीतन ४--भगवद्यसाद से प्रेम ५--भगवान्‌ को निवेदित करके भोजन करना 
६--भगवान्‌ के प्रसाद-स्वरूप पटभूषणादि का पहनना ७--देवता, ब्राह्मण और 
गुरु को देख कर नमित हो जाना “--राम की पूजा करना ६--केवल मात्र राम 
का भरोसा करना, अन्य का नहीं १०--रामतीथ का दर्शन करना ११०-मंत्र 
राज का जाप १२--तर्पण होमादि करना १३--विप्र भोज करा कर दान देना 
१४--भगवान्‌ से भी अधिक गुरुओ को महत्व देना। १५--समभी कर्मों के फल- 
स्वरूप राम चरणों मे प्रेम की याचना करना १६--काम, क्रोध, लोभ, मद, 
मान, मोह, ज्ञोम, राग, द्रोह, कपट, दम्भ, माया; आदि का परित्याग करना 
१७--सबका प्रिय तथा सबका हितकारी होना १८--छुख-टुख, प्रशंसा-निन्दा 
में समान रहना १६--सत्यभाषण करना २००-जागते-सोते भगवान्‌ राम की 
शरण में रहना २१--राम को छोड़ कर अन्य के पास न जाना २२--परनारी 
को माता तुल्य मानना २३--धन की वांछा न करना २४--दूसरे की सम्पत्ति 
को देख कर प्रसन्न होना और दूसरे के दुख को देख कर दुखी होना 
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२५--राम को प्राणों से भी अधिक प्रिय मानना । २६--राम को“स्वामी, सखा, 
पिता, गुरु, माता सभी कुछ मानना । २७--अ्रवगुणों को छोड़ कर गुण का 
ग्रहण करना र८--विप्र और गाय के लिए, कष्ट सहना २६--नीति के अनुसार 
जीवन बिताना ३०--राम के गुणों और अपने दोषो को जानना-समभझ्तना 
३१--राम-भक्तों से प्रेम करना ३२--जाति-पाँति, घन-घर्म, बड़प्पन, प्रिय 
परिवार, सदन आदि का परित्याग करके राम में नित्य लीन रहना ३३--स्वगं-नरक 
तथा श्रपवर्ग को समान समझना ३४--विश्व भर में भगवान्‌ राम का दर्शन 
करना २४--मन, बचन और कम से राम की सेवा करना २६--भगवान्‌ के 
स्नेह मात्र को छोड़ कर किसी अन्य वस्तु की याचना न करना । 
भक्ति के उपयुक्त आवश्यक अंगो पर बल देते हुए. भी तुलसीदास नवधा 
भक्ति-पद्धति को बहुत अधिक महत्व देते हैं। कहना तो यह चाहिए. कि नवधा 
भक्ति-पद्धति को ही मूलाघार मान कर यह विशाल भवन खड़ा किया गया 
है। केवल कुछ उदाहरण देकर ही इस कथन को पुष्ट करने का यहाँ प्रयास 
किया जा रहा है-- 
कथा-अ्रवण :--कलिमल समन दमन दुख राम सुजस सुख मूल | 
सादर सुन्हहिं जे तिन्‍न्ह पर राम रहहिं अनुकूल ॥ 
“मानस, अ्र० का०, पृष्ठ १२४ 
भव भेषज रघुनाथ जस सुनहि जे नर अरू नारि। 
तिन्‍्ह कर सकल सनोरथ, सिद्ध करहिं त्रिसिरारि। 
“मानस, कि० का०, पु० रे७० 
नीलोत्पल तन स्थास, कास कोटि सोभा अधिक | 
सुनिय तासु गुन ग्राम, जासु नाम अध खग बधिक ॥ 
“मानस, कि० का०, पु० ३७० 
कुलिस कठोर निठुर सोइ छाती । सुनि हरिचरित न जो हरषाती 
“मानस, अ० का० पु० दर 
कीत॑न--जो नहि करे रामगुनगाना | जीह सो दादुर जीह समाना | 
“मानस, बा० का०, पु० ६१ 
जसु तुम्हार सानस विसल हंसिनि जीहा जासु | 
मुकताहल गुनगन चुनइ, रामबसहु मन तासु ॥ 
“मानस, अ्र० का०, १० १३३ 
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संस्मरण--रामनाम मनि दीप धरु, जीह देहरी द्वार। 
तुलसी भीतर बाहरहुँ जो चाहसि उजियार || 
“मानस, बा० का०, पु० १४-१४ 


नाम जीह ज॑पि जागहिं जोगी | विरति विरंचि प्रप॑च वियोगी | 
ब्रह्म सुखहिं अनभवहिं अनूपा । अकथ अनामय नाम न रूपा ॥ 
जानी चहहिं गूढ़ गति जेऊ। नाम जीह जपि जानहिं तेऊ ॥ 
साधक नाम जपहिं लय लाए | होहि सिद्ध अनिमादिक पाए ॥ 
जपहिं नामु जन आरत भारी । मिट॒हिं कुसंकट होहिं सुखारी ॥ 
--मानस, बा० का०, पु० १५ 


पदश्रिति-सब करि मांगहिं एक फलु, राम चरन रति होड। 
तिन्हके मन मन्दिर बसहु, सिय रघुनन्दन दोठ ॥ 
“मानस, अ्र० का०, पु २३४ 


को रघुवीर सरिस संसारा। सील सनेहु निबाहन हारा॥ 
जेहि जेहि जोनि करम बसअरमहीं । तहंतहं ईसु देउ येह हमहीं ॥ 
सेवक हम स्वामी सिय नाहू। होउ नात येहु ओर निबाहू ॥ 

--मानस, अ० का०, पु० श८६ 


अरथ न धरम न काम रुचि, गति न चहहूँ निवान। 
जनम जनम  रति रासपद यह बरदान न आन || 
“मानस, अ० का०, १० २६६ 


समचन :--ऐसी आरती राम रघुवीर की करहि मन । 

हरन दुख-हन्द गोविन्द आनन्द घन। 

अचर, चर, रूपहरि संगत सबंदा बसत, इति वासनाधूपदीजे | 
दीपनिजबोध, गतक्रोधमदमोहतम प्रीौढ़ अभिमान चितवृत्ति छीजे । 
भाव अतिसय विसद प्रवर नेवेद्य सुभ श्रीरमन परम संतोषकारी । 
प्रेम ताम्बूल, गत सूलसंसय सकल, विपुल्न भववासना बीजहारी 
असुभ सुभ कम घत, कने द्स वत्तिका, त्याग पावक सतोगुन प्रकासं | 
भगति वेराग्य, विज्ञान, दीपावली, अर्पि नीराजनं जगनिवासं ॥ 
विमल हृदि भवनकृत सांति, पर्यक सुभमसयन, विश्राम श्रीराम राया। 
छमा करुना प्रमुख तत्र परिचारिका, यत्र हरि तन्न नहि भेदमाया 
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येहि आरती निरत सनकादि श्रुति सेष सिव देव रिषिअखिल मुन्ति 


तत्व दरसी | 
करे सोइ तरे परिहरे कामादि खल, बदत इति अमल सति दास 
तुलसी । 
“-विनय, पद ४७ 
अथवा-- 
हरति सब आरती आरती राम की | 
--विनय पद ४८८ 


कर नित करहिं राम पद पूजा | राम भरोस हृदय नहिं दूजा ॥ 
“मानस, श्र० का०, प० २२३ 
दन--पुनि मन वचन करम रघुनायक । चरन कमल बन्दों सब लायक ॥ 
“-मानस, बा० का०, पु० १३ 
गिरा अरथ जल बीचि सम कहियत भिन्न न भिन्न | 
बन्दों सीताराम पद जिन्हहि परम प्रिय खिन्न || 
बन्दों राम नाम रघुवर को । हेतु ऋूसानु भानु हिसकर को ॥। 
“वही, पु० १३ 
दास्य--करम बचन मन राउर चेरा | राम करहु तेहिके उर डेरा ॥ 
“वाल्मीकि, अ० का», पु० २३१४ 
सख्य---तुलसी ने सखा भाव की भक्ति में अपनी कोई आस्था नहीं प्रकट 
की है | उन्होंने हनुमान, विभीषण, सुग्रीवादि रामसखाश्रों का वणुन किया है, 
परन्तु साथ ही यह भी कह दिया है कि वें सब दात्य भाव से ही भगवान्‌ राम की 
उपासना करते थे | “विनयपत्रिका? में केवल एक स्थान पर विप्र, व्याघध और 
गणिका प्रसंग में तुलसी ने यह लिखने का साहस किया है । “का कछु रही 
सगाई !? अन्यत्न कहीं भी उन्होने इतना साहस नही दिखाया है। 
आत्मनिवेदन--आत्म-निवेदन से तो सारी विनयपत्रिका भरी पड़ी है। 
केवल दो एक उदाहरणमात्र देना यहाँ पर्याप्त होगा-- 
यह विनती रघुनाथ गुसाई । 
ओर आस विस्वास भरोसो हरों जिय की जड़ताई । 
चहो न सुगति, सुमति, संतति कछु रिघिसिधि, विपुल बढ़ाई । 
हेतु रहित अनुराग नाथ पद बढ़ों अनुदिन अधिकाई ॥ 
कुटिल करम ले जाय मोहि जहं-जहं अपनी बरिआई । 
तहं तहं जनि छिन छोह छाॉँड़िए कमठ अण्ड की नाई ॥ 
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है जग'में जहं लगि या तनु की प्रीति प्रतीति सगाई । 
ते सब तुलसिदास प्रभु सों मेरी होहि सिमिटि एकठाई ॥ 


“--विनय, पद १०३ 
रामराय विनु राबरे मेरे को हितु सांचो | 
विनय पत्रिका दीन की बापु आपुही बांचो । 
हिये हेरि तुलसीलिखी, सो सुभाय सही 
करि बहुरि पंछियहि पांचो ॥ 
गे --विनय, पद्‌ २७७ 


प्रपक्ति ओर तुलसीदास--प्राय: समस्त वैष्णव सम्प्रदायो में प्रपत्ति अथवा 
शरणागति को बहुत अ्रधिक महत्व दिया गया है | वस्तुतः भक्ति का मूलाधार ही 
प्रपत्ति है। पीछे कहा जा चुका है, रामानन्द-सम्प्रदाय मे प्रपत्ति को भक्ति का एक 
श्वश्यक अंग माना गया है | तुलसीदास भी प्रपत्तिमाग से बहुत ही अधिक 
प्रभावित जान पड़ते हैं | उनका दृढ़ विश्वास है कि बिना भगवान की कृपा के 
मनुष्य काम, क्रोध, लोभ, मद श्रौर माया से कभी भी मुक्त नहीं हो सकता। 
जिस पर वह नट अनुकूल हो जाय, वह इन्द्रजाल में कभी भूल नहीं सकता है -- 
क्रोध मनोज लोभ सद्‌ साया | छूटहिं सकल राम की दाया | 
सो नर इन्द्र जाल नहिं भूला | जापर होइ सो नट अनुकूला ॥ 
“-+मानस, श्र० का०, पु० ३४८ 
वस्तुतः न तो कोई ज्ञानी है, और न कोई मूढ़ | भगवान्‌ राम की जब 
जैसी इच्छा होती है उस ज्लण वह बेसा ही हो जाता है--- 
बोले विहूंसि महेस तब, ज्ञानी मूढ़ न कोइ | 
जेहि जस रघुपति करहि जब, सो तस तेहि छन होइ ॥ 
“मानस, बालकाण्ड, पु० ६६ 
अतः जो रुच्चे भक्त है वे न तो अर्थ की कामना करते हैं, न धर्म क्री, न 
तो उन्हें भौतिक बासनाओ्रो की पूति ही श्रभीष्ठ है और न तो वे मुक्ति की ही 
अभिलाषा करते हैं । भरत कहते हैं--- 
अरथ न घरस न काम रुचि, गति न चहऊं निर्वान । 
जनम जनम रति राम पद, यह वरदान न आन ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० २६६ 
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किन्तु, भगवान्‌ की इस निहँतुक कृपा को प्राप्त करना सरल नहीं है। आचार्यों ने 
इसी कारण शरणागति के ६ भेद किए हैं : अनुकूलता का संकल्प, प्रतिकुलता 
का परित्याग, रच्षण-विषयक विश्वास, गोप्तृत्व वरण, आत्मनिक्षेप और कापंण्य । 
तुलसीदास की रचनाओं में इन सभी प्रकारों की शरणागति के उदाहरण पर्यास 
संख्या मे मिल जाते हैं । नीचे कुछ उदाहरण मात्र दिए जा रहे हैं | पं० 
विश्वनाथप्रसाद मिश्र ने स्वसपादित कवितावली की भूमिका में 'कवितावली? से. 
इस प्रकार के जो उदाहरण दिए. हैं, मै उन्हें भी उद्धृत किए. दे रहा हूँ-- 
अनुकूलता का संकल्प-- 

सुनु कान दिए, नित नेम लिए, रघुनाथहिं के गुन गाथहि रे। 

सुख-मंद्रि सुन्दर रूपसदा उरआनि घरे घन भाथहि रे ॥ 

रसना निसि वासर सादर सो तुलसी जपु जानकीनाथहि रे | 

करु संग सुसील सुसंतन सो तजि कूर कुपंथ कुसाथहिं रे ॥ 

--कलताबली, उ० का०, छ० २६ 


चलेउ हरषि रघुनायक पाहीं । करत मनोरथ बहु मन माहीं ॥ 
देखिहों जाइ चरन जलजाता । अरुन म॒दुल सेवक सुख दाता ॥ 
जे पद परसि तरी रिषि नारी | दरडक कानन पावन कारी ॥ 
जे पद जनक सता उर लाए | कपट करंग संग घर धाए | 
हर उर सरसरोज पद जोई | अहो भाग्य में देखिहों तेई ॥ 
हू पायन्हके पादुकन्हिं भरत रहे मन लाइ | 
ते पद आज बिलोकिहो इन नयनन्ह अब जाइ || 
-“"विभीषण, मानस, सु० का०, पु० रे६२ 


सुखभवन, संसयसमन दवनि विषाद रघुपति गुन गना ॥ 
तजि सकल आस भरोस गावहि सुनहि संतत सठमना ॥ 
“मानस, सु० का०, पु० ४०१ 

प्रतिकुलता का परित्याग 

जाकें प्रिय न राम वेदेही | 

तेहि छाँड़िओ कोटि बेैरी सम जद्यपि परम सनेही || 

तजो पिता प्रहल्लाद, विभीपन बंधु, भरत महतारी । 

हरि हित गुरु बलि पति ब्रज बनितन्हि सो भयो मुद मंगलकारी ॥ 

नाते नेह राम को मनियत सुहद ससेव्य जहाँ लो 

अंजन कहा आंखि जेहि फूटे बहु तक कहो कहाँ लों ॥| 


रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


तुलसी सो सब भाँति परमहित पँजी प्रान ते प्यारों 
जाते होय सनेह राम ते, इतनोइ सतो हमारो॥ 

“-विनय, पद्‌ १७४ | 
काम से रूप अताप दिनेस से सोम से सील गनेस से माने । 
हरिचन्द से साँचे बड़े विधि से, मघवा से महीप, विषे सुख साने॥ 
सुक से मुनि, सारद से बकता, चिरजीवन लोमस से अधिकाने । 
ऐसे भये यो कहा तुलसी जु पे राजिवलोचन राम न जाने ।। 

--कवितावली, उ० का०, सवैया ४३ 


पूजनीय श्रिय परम जहाँ ते | सब मानिश्रहिं राम के नाते | 
पत्रवती जुबती जग सोई । रघुपति भगत जास सुत होई॥ 
नतरु बाँक भत्रि बादि विआनी । रामविम्ुख सुत तें हितहानी ॥ 
“मानस, अर० का०, पृ० २१० 
जरड सो सम्पति सदन सुख, सुहृदु मातु पितु भाई । 
सनमुख होत जो रामपद्‌ करइ न सहज सहाइ ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० शृश्८ 


रक्षण विषयक विश्वास 


जोग न विराग जप जाग तप त्याग ब्रत 

तीरथ न धर्म जानों वेद विधि किमि है। 
तुलसी सो पोच न भयो है, नहिं हें है कहेँ 

सोचें सब याके अघ केसे प्रभु छमिहे ॥ 
मेरे तो न डरु रघुबीर सुनो सांची कहों 

खल अनखेैहैं तुम्हें सब्जन न गमिहै। 
भले सुकृती के संग मोहिं तुला तौलिये तो, 

नाम के प्रसाद भार मेरी ओर नमिहे 

--कवितावली, उत्तरकाण्ड, पद७१ 


गोप्तृत्ववरण 


नाहिन भजिबे जोग वियो। 

श्री रघुबीर समान आन को पूरन कृपा हियो॥ 
कहहु कोन सुर सिलातारि पुनि केवट मीत कियो। 
कोने गीध अधम को पितु ज्यों निज कर पिण्ड दयो | 
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कोन देव सबरी के फल करि भोजन सल्निल पियो। 
बालि-त्रास-बारिधि बूडत कपि केहि गहि बांह लियो॥ 
भजन प्रभाउ विभीषन भाधष्यों सुनि कपि कटक जियो। 
तुलसिदास को प्रभु कोसलपति सब प्रकार बरियो॥ 
>-गीतावली । 
सेवा अनुरूप फल्न देत भूष कूप ब्यों, 
बिहूने गुन पथिक पियासे जात पथ के । 
लेखे जोखे चोखे चित तुल्लसी स्वारथ-हित, 
नीके देखे देवता देवइया घने गथ के॥ 
गीध मानो गुरु, कपि भालु मानो मीत के, 
पुनीत गीत साके सब साहेब समत्थ के । 
ओर भूप परखि सुलाखि तौलि ताइ लेत 
लसम के खसम तुही पे दसरत्थ के॥ 
--कवितावली, उत्तर का०, छुंद २४ 
आत्म निन्षेप 
जे मद मार विकार भरे ते अचार विचार समीप न जाहीं । 
है अभिमान तऊ मन में जन भाखिहे दूसरे दीन न पाहीं ॥ 
जो कछ्लु बात बनाइ कहा, तुलसी तुम तें तुम हो उरमाहीं । 
जानकी जीवनजानत हो, हम हैं तुम्हरे, तुम मैं सक नाहीं ॥ 
“--कवितावली, उ०का०, ६४ 
मानस में विभीषण की शरणागति भी इसी कोटि की है । 


कार्पण्य 
तू दयालु, दीन हों, तु दानि, हों भिखारी । 
प्रसिद्ध पातकी, तू पाप-पुन्ज-हारी ॥ 
नाथ तू अनाथ को, अनाथ कौन मोसो 
मो समान आरत नहिं, आरति हर तोसो ॥ 
ब्रह्म तू हों जीव, तू ठाकुर हों चेरो । 
तात, मात, गुरु, सखा तू सब विधि हित मेरो ॥ 
तोहि मोहिं नाते अनेक मानिये जो भावे | 
ज्यों ज्यों तुलसी कपाल ? चरन सरन पावे ॥ 
“+>विनय, पद ७६ 


४१४ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इसी प्रकार विनयपन्निका में अनेक पद तुलसीदास ने अपनी दीनता के सम्बन्ध में 
'लिखा है। कवितावली में से एक अन्य उदाहरण--- 


पाइ सुदेह विमोह नदी तरनी न लह्ठी करनी न कछू की । 

रामकथा बरनी न बनाइ, सुनी न कथा प्रहलाद न धू की | 

अब जोर ज़रा जरि गात गयो मन मानि गलानि कुबानि न मूकी | 

नीके के ठीक दई तुलसी अवलम्ब बड़ी उर आखर दू की ॥ 
“--कवितावली, उत्तर काण्ड, पद ८८ 


कायिकी-वाचिकी, मानसी प्रपत्ति--रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वानो द्वारा 
जयत की शरणगति कायिकी है, विभीषण की प्रपत्ति पहले वाचिकी ही मानी 
गई है | गजेन्द्र, कालिय नाग आदि बैखरी वाणी के श्रभाव मे मानसी प्रपत्ति 
ही कर सके । तुलसीदास ने इस प्रकार का कोई स्पष्ट भेद नहीं किया है । 


सात्विकी, तामसी, राजसी भ्रपत्ति--रावण की प्रपत्ति तामसी, सुग्रीव 
विभीषणादि की राजसो ओर इनुमदादि की सास्वबिकी ग्रपत्ति मानी जाती है। 
'रावण शंकर की आराधना केवल श्रपने भौतिक उपकरण की बृद्धि के निमित्त 
ही करता था | सुप्रीव-विभीषण भोग की कामना से ही श्रीराम के शरणागत 
हुए थे और हनुमदादि समस्त कामनाविद्दीन होकर भगवान्‌ की सेवा को परम 
'परमार्थ समभते थे । 

दृप्त ओर आत्ते प्रपन्न--भरत को हृप्त प्रपन्न माना गया है-- 

अब गुसाईं मोहिं देहु रजाई । सेवहूँ अवध अवधि भरि जाई ॥ 

लद्टमण को आत्ते प्रपन्न कहा गया है--- 

राम विलोकि बन्धु कर जोरे। देह गेह सब सन तन तोरे ॥ 
अथवा-- 

कृपा सिन्धु अवलोकि बन्धु तन प्रान कृपान वीर सी छोरे ॥ 

प्रपक्ति में पुरुषकार त्व--सीता जी ही पुरुषकाररूपा हैं | तुलसीदास जी 
ने भी विनयपतन्निका में सीता जी से प्राथना करते हुए. कहा है-- 

कबहुंक अम्ब ओसर पाइ। 

मेरियों सुधि द्यायबी कछु करुन-कथा चलाइ ॥ 

पैन सब अंग हीन खीन मलीन अघी अधघाइ | 

नामु ले भरे उदरु एक प्रभु-दासि-दास कहाइ ॥ 

बूमिहें 'सो है कोन !? कहिबो नाम दसा जनाइ । 

सुनत रास कृपालु के मेरी विगरियो बनिज्ञाइ ॥ 


हिन्दी कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ध्श्पू 


जानकी जग जननि जन की किये बचन सहाइ । 
तरे तुलसीदास भव तव-नाथ गुन गन गाइ॥  . 
“-विनय, पद्‌ ४१ 
जनक सुता जग जननि जानकी । अतिसय प्रिय करुनानिधान की। 
ताके जुग पद कमलमनावों | जासु कृपा निर्मेल सति पावों ॥ 
“-मानस, बा० का०, पु० १३ 
प्रपत्ति में विषय नियुक्ति--भगवान्‌ के पर, व्यूह, विभव और 
अन्तर्यामी स्वरूप का साक्षात्कार सभी लोगो को सब काल में सुलभ नहीं होता, 
अतः अर्चावतार की सेवा पर वेष्णवों ने अधिक बल दिया है। रामानन्द- 
सम्प्रदाय मे अर्चांवतार की षोडशोपचार से सेवा करने का नियम प्रचलित है। 
तुलसीदास ने भी श्रनेक स्थलो पर अचांवतार क्रे प्रति अपनी श्रद्धा को व्यक्त 
किया है | विनयपन्निका में विन्दुमाधव की छुवि का उन्होने बड़े ही विस्तार से 
वर्णन किया है :--- 


इहे परम फल परम बड़ाई | 
नख सिख रुचिर बिन्दु माधव छवि निरखहि नयन अघाई ॥ 
“-विनय, पद ६२ 
अथवा[--- 


मन इतनोइ है या तनु को परम फलु ॥ 
नख सिख सुभग विन्दु माधव छवि तजि सुभाउ अवलोकि एक पलु ॥ 
-“:5 विनय, पद ६३ 
इसी प्रकार रामेश्वर की स्थापना करते समय स्वयं राम ने कहा है :-- 


जो रामेश्वर द्रसनु करिह॒हिं। ते तनु तजि मम लोक सिधरिहहिं ॥ 
जो गंगा जल्न आनि चढ़ाइहि | सो सायुज्य मुक्ति नर पाइहि ॥ 
होइ अकाम जो छलु तजि सेइहि | भगति मोर तेहि संकरु देइहि ॥ 
मम कृत सेतु जो दरसन करिही । सो बिन स्रम भवसागर तरिही ॥ 
“मानस, लं० का०, पृ० ४०४ 
इस कथन से स्पष्ट है तुलसीदास अचावितार अथवा भगवदह्विआ॒ह की पूजा, सेवा, 
दर्शन आदि में पूरी आस्था रखते थे। तीथयात्राओं में तो उनका विश्वास ही 
था--“च्रन राम तीरथ चलि जाहीं ।! कह कर उन्होंने इसी प्रेम को व्यक्त 
किया है | 


४१६ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


न्‍्यास--रामानन्द-सम्प्रदाय में न्यास को भक्ति का एक आवश्यक अंग 
माना गया द्वै । विषयों में श्रासक्ति ही जीवन की समस्त अव्यवस्था का मूल 
है| भगवद्भक्ति के लिए मन का स्थिर हो जाना अत्यन्तावश्यक है। यह 
मन तभी स्थिर होता है, जब इन्द्रियो को उनके तत्तत वाह्य व्यापारों से विरक्त 
कर दिया जाय । किन्तु, मन को वाह्य विषयों से खींचकर एकाग्र कर लेना सहज 
नहीं है | इसी कारण प्रत्येक युग में भक्तों ने अपने भगवान्‌ से मन को विषयों 
से निवृत्त कर देने की प्राथना की है। तुलसीदास के पूर्व कबीर तथा सूर आदि 
ने भी इस संबंध में अनेक पद लिखे है । 


तुलसीदास की विनयपत्रिका में ऐसे अनेक पद हैं जिनमें कवि ने अपने मूढु 
मन को विषयो से हट कर भगवच्चरणो में लग जाने के लिए समभाया है :-- 


कबहूँ मन विश्राम न मॉन्यो । 
निसिदिन भ्रमत विसारि सहज सुख जहं तहं इन्द्रिन्ह तान्यो ॥ 
जद॒पि विषय संग सद्यो दुसह दुख विषम जाल अरुमान्यो । 
तद॒पि न तजत मूढ़ ममतावस जानत हूँ नहि जान्यो ॥ 
जनम अनेक किये नाना विधि करम कीच चित सान्‍यो | 
होइ न विमलु विवेक नीर बिन, वेद पुरान बखान्यो ॥ 
निज हित नाथ पिता गुरु हरि सों, हरषि हृदय नहिआन्यो | 
तुलसिदास कब तृषा जाइ ? सर खनतहिं जनम सिरान्यो ॥ 
“-विनय, पद्‌ ८८ 
अथवा--- 
सुनु मन मूढ़ सिखावन मेरो । 
हरिपद्‌ विमुख काहू न लब्यो सुख सठ यह समुझमि सबेरो ॥ 
मिटे न विपति भजे बिनु रघुपति ख्रुति सन्देह निबेरो । 
तुलसिदास सब आस छॉडि करि होहि राम को चेरो ॥ 
“विनय, पद्‌ ८७ 
जब तक यह मन विषयो से हट नहीं जाता, तब तक भगवद्भक्ति का 
श्रधिकारी होना अत्यन्त ही कठिन है । वस्तुतः राम का निवास उन्हीं व्यक्तियों 
के हृदय में होता है, जो काम-क्रोध-लोभ-मोह-राग-द्रोह-कपट-दम्भ और माया 
आदि से विरक्त है, राम का निवास उन्हीं के हृदय में होता है :-- 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४१७ 


काम कोह मद मान न मोहा । लोभ न छोभ न राग न द्रोहा । 
जिन्हके कपट द्म्भ नहिं साया । तिन्हके हृदय बसहु रघुराया | 
“मानस, अ० का०, पु० २३४ 
इस मन को वश में करने का सबसे सुन्दर साधन माना गया है, ध्यान । 
रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवान्‌ के निरन्तर तैलधारावत अविचज्छिन्न चिन्तन को 
ध्यान कहा गया है| तुलसीदास भगवान्‌ के सग्रुण रूप के उपासक थे, इसीलिए 
वें अपने आराध्य से प्राथना करते हैं-- 


अनुज जानकी सहित प्रभु चापबान धर राम | 
मम हिय गगन इन्दु इब बसहु सदा येह काम ॥ 
"मानस, श्र० का०, प० रेश्८ 
अथवा-- हु 
जदपि विरज व्यापक अविनासी । सबके हृदय निरन्तर बासी ॥ 
तदपि अनुज श्री सहित खरारी । बसहु सनसि सम कानन चारी ॥ 
--मानस, आ० का०, पु ३२७ 
फिर भी तुलसीदास कलियुग के लिए ध्यान को बहुत उपयुक्त नहीं समझते | 
सतयुग में ध्यान, ज्ेता में यज्ञ ओर द्वापर में पूजा भगवान्‌ को तुष्ट करने के 
प्रमुख साधन थे, कलियुग में तो केवल नाम स्मरण ही प्रधान है--- 
ध्यान प्रथम युग मख विधि दूजें। द्वापर परितोषत प्रभु पूजें ॥ 
कलि केवल मल मूल सत्ीना | पाप पयोनिधि जन सन मीना || 
नाम काम तरु काल कराला | सुमिरत समन सकल जग जाला ॥ 
राम नाम कलि अभिमत दाता । हित परल्ोक लोक पितु माता ॥ 
--मानस, बालकारड, पु० १७ 
ध्येय भगवान--रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवान्‌ राम को ही परमोपास्य 
माना गया है। वे अपूर्व शक्ति, लावण्य, उदारता और वत्सलता आदि गुणो के 
अगार हैं, वे मर्यादा पुरुषोत्तम हैं | तुलसी के राम भी शक्ति, लावण्य, उदारता 
आदि शुभ गुणो की राशि है। भगवान्‌ के सग़ुण रूप में ही तुलसीदास की 
आस्था थी--- 
कोउ ब्रह्म मिर्गृण ध्याव | अव्यक्त जेहि श्रुति गाव ॥ 
मोहिं भाव कोसलभूप | श्री राम सगुन सरूप॥ 
“मानस, लं० का०, १० '४६७ 
२७ 


छश्प्र रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


यों तो तुलसीदास ने अपने आराध्य की अद्भुत शक्ति, लावर्य, उदारता आदि 
गुणों का सवन्न ही गान किया है--उनकी समस्त रचनाएँ अपने आराध्य के 
दिव्यकल्याणगुरणों के कीर्तन से ही भरी पड़ी हैं--फिर भी यहाँ कुछ उदाहरण 
मात्र देकर तुलसी के मत को स्पष्ट कर देना आवश्यक है-..- 
राम में अद्भुत शक्ति-- 
विधि हरिहरु ससि रवि दिसिपाला | माया जीव करमस कुलि काला ॥ 
अहिप महिप जहं लगि प्रभुताई। जोग सिद्धि निगमागम गाई।॥ 
करि विचार जिय॑ देखहु नीके | रामरजाइ सीस सबही कें॥ 
“मानस, अ० का०, पु० र८र 
अथवा--- 
अतिबल मधु केटम जेहि मारे | महाबीर दिति स॒त संघारे॥ 
जेहि बलिबांधि सहस भुजमारा | सोइ अवतरेड हरन महि भारा॥ 
“मंदोद्री, ल॑० का०, पु० ४०६ 
लावण्य--- 
सुर नर असर नाग मुनिमाहीं। सोभा असि कहुं सनियत नाहीं ॥ 
विष्नु चारि भुज, विधिमुखचारी । विकट भेपष मुखपंच पुरारी ॥ 
अपरदेउ अस कोउ न आही । येह छुबि सखी पटतरिअ जाही ॥ 


वय किशोर सुषमा सदन स्याम गौर सुख घाम | 
अंग अंग पर वारिअहि कोटि कोटि सत काम ॥ 
“मानस, बालकाएड, पृ० ११६ 
उद्ारता-- 


ऐसो को उदार जगमाहीं ? 

विनु सेवा जो द्रबें दीन पर राम सरिस कोउ नाहीं ॥ 

जो गति जोग विराग जतन करि नहिं पावत मुनि ज्ञानी । 

सो गति दईं गीघ सबरी कहं प्रभु न अधिक करि जानी ॥ 

जो सम्पति द्ससीस अरपि करि रावन सिव पहं लीन्हीं । 

सोइ सम्पदा विभीषन कहं अति सकुच सहित हरिदीन्‍्हीं ॥ 

तुलसिदास सब भाँति सकल सुख जो चाहसि मन मेरो | 

तो भजु राम, काम सब पूरन करहिं कृपानिधि तेरो ॥ 
--विनय, पद १६२ 
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वत्ललता-- 


संभु विरंचि विष्नु भगवाना | उपजहिं जासु अंस ते नाना ॥ 

ऐसेउ प्रभु सेवक बस अहई । भगत हेतु लीला तनु घरई ॥ 
“मानस, बा० का०, पु० ७५. 

देव ! दूसरो कोन दीन को दयालु ? 

सील-निधान सुजान सिरोमनि, सरनागत प्रिय प्रनतपाल || 

९्‌ः 
को स्ज्ञ सम सकल प्रभु सिव सनेह मानस मराल | 
की साहिब किय मीत प्रीति बस खग निसिचर कपिभील भातल || 
--विनय, पद १५४ 


राम हैं मात पिता गुरु बन्चु ओ संगी सखा सुत स्वामि सनेही ॥। 
--कवितावली, उ० का०, पु० रे६ 


तुलसीदास के राम मर्यादा पुरुषोत्तम हैं, शक्ति, शील और सौंदय के वे अगार 
हैं | डाक्टर बलदेवप्रसाद मिश्र के शब्दों में वे आकृति, प्रकृति और परिस्थिति 
तीनो दृष्ठियों से आदश पुरुष हैं ।? 

--ठुलसीदर्शन, पष्ठ १४६ 


भगवत्कृपा-प्राप्ति के साधन 


कथा-श्रवश--जिस आकार रासानन्दन्सम्यथदाय मे भगवत्कृपा-प्राप्ति का 
सबसे सरल साधन भगवान्‌ की कथा का अ्रवण माना गया है, उसी प्रकार 
तुलसीदास ने भी इस पर बहुत अधिक बल दिया है। बिना भगवत्कथा अनुराग 
के हरि की भक्ति दुलभ ही है। भगवत्कथा सकल मंगलो की खानि है--- 
मंगल करनि कलिसल हरनि तुलसी कथा रघुनाथ की । 
--मानस, बा० का०; पु०८ 
बुध विश्ञाम सकल जन रंजनि | राम कथा कल्नि कलुष विभंजनि ॥ 
“मानस, बा० का०, पु० २१ 
राम चरितचिन्तामनि चारू । सन्त सुमति तिय सुभग सिंगारू || 
जग मंगल गशुन् श्राम राम के। दानि मुकुत धन धरम धाम के ॥ 


कक कक 


रास कथा के सिति जग नाहीं । अस प्रतीति तिन्हंके मनमाहीं ॥ 
नाना भांति राम अबतारा । रामायन सत कोटि अपारा ॥ 
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कलप सेद हरिचरित सुहाएं। नाना भांति मुनीसन गाए ॥ 
करिआ न संसय अस उर आनी । सुनिय कथा सादर सनमानी॥ 
--मानस, बा० का०, पु० २१ 
मुनि दुलेंभ हरिसगति नर, पावहिं बिनहिं प्रयास । 
जे यह कथा निरन्तर सुनहिं मानि विस्वास | 
--मानस, 3० का०, पृ० ५६६ 
रास चरन रति जो चहे, अथवा पद्‌ निवान | 
भाव सहित सो यह कथा करो स्रवन पुट पान ॥ 
“मानस, 3० का०, पु० ४६७ 
स्वयं राम ने शबरी को नवधा-भक्ति का उपदेश देते हुए भी कहा है - 


प्रथम भगति संतन्‌ह कर संगा। दूसरि रति मस् कथा पअसंगा॥ 
लक्ष्मण से भी वे कहते हैं--- 


मम लीलारति अति मन मांहीं । 
बाल्मीकि ने भी भगवान्‌ राम के निकेत बतलाते हुए कहा है :-- 


सुनहु राम अब कहहुं निकेता | जहाँ बसहु सिय लखन समेता ॥ 
जिन्हंके श्रवन समुद्र समाना | कथा तुम्हारि सुगम सरिनाना ॥ 
भरहिं निरन्तर होहिं न पूरे | तिन्हके हिय तुम कहेूँ गृह रूरे ॥ 
उपयुक्त उद्धरणो से स्पष्ट है कि बिना भगवत्कथानुराग के अविरल भक्ति 
का पाना दुलेभ है| भगवान्‌ की कथा का कोई अ्रन्त नहीं है क्योंकि उनके 
अनेक जन्म हैं, उन्होंने अनेक श्रवतार घारण किया था | उनके सगुण चरित मन- 
वाणी और बुद्धि से अतक्य होते हैं, इसीलिए आगे चल कर तुलसीदास ने कहा है 
कि बिना सत्संग के भगवान्‌ की कथा में प्रवेश नही हो सकता। और जब तक 
हरिकथा मे प्रवेश नहीं होता, मनुष्य का मोह कभी भी दूर नहीं हो सकता है । 
गुण कथन--रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवान्‌ के दिव्य जन्म, हिव्यकम, 
तथा दिव्य नाम का उच्चारण करना और भगवान्‌ के सुयश का गान करना 
भक्ति का प्रमुख साधन माना गया है। ठुलसीदास ने भी भगवान्‌ के यशोगान 
को भक्ति का एक अ्रत्यन्त आवश्यक अंग माना है-- 
स्थाम सुरभि पय विसद अति ग़ुनद करहि सब पान | 
गिरा आ्राम्य सिय राम जस गावहिं सुनहि सुज्ञान ॥ 
--मानस, बा० का०, पु० ८ 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४२१ 


भगति हेतु विधि भवन विहाई । सुमिरत सारद आव्त धाई।॥ 

रामचरित सर बिनु अन्हवाए। सो सम जाइ न कोटि उपाएँ॥ 

कवि कोविद अस हृदयं विचारी | गावहिं हरि जस कलिमल हारी ॥ 

कीन्हें प्राकृत जन गुण गाना | सिर घुनि गिरा लागि पछिताना || 

--मानस, बा० का०, पु० ८ 

द्व्य धाम का वणेन--ठुलसीदास ने अवध के माहात्म्य की मुक्त 
कणठ से प्रशसा की है-- 


बन्दों अवध पुरी अति पावनि | सरजू सरि कलि कलुष नसावनि । 
प्रनवों पुर नर नारि बहोरी | ममता जिन्ह पर भ्रभुहिं न थोरी ॥ 
--मानस;, बा० का०, पु० १२ 
इसी प्रसंग में कबि ने कौसल्या, दशरथ, परिजन, भरत, लक्ष्मण, शन्र॒न्न, 
हनुमान, सुग्रीव, अंगद आदि का भी यशोगान किया है | चित्रकूट और मिथिला 
से भी तुलसीदास को कम अनुराग नही था, यत्रपि वे भगवान्‌ के धाम नहीं हैं, 
किन्तु रामतीथ तो हैं द्वी । 
भगवान्‌ के दिव्य कर्मों का गान-- 
चरित राम के सगुन भवानी । तर्कि न जाहिं बुद्धि मन बानी ॥ 
अस विचारि जे तज्ञ विरागी । रामहिं भजहिं तके सब त्यागी ॥ 
“मानस, लृं० का०, पु० ४४७ 


वेद पुरान जासु जस गावा । राम विम्मुख काहुन सुख पावा । 


हिरन्याक्ष आता सहित मधु-केटभ बलवान । 
जेहि मारे सोइ अवतरेड कृपा सिन्धु भगवान |। 
काल रूप खल बल दहन गुनागार घन बोध । 
जेहि सेवहिं सिव कमल भव तेहिसन कबनविरोध ॥। 
“+ल० कां०, हे ४शं२ 
जस तुम्हार मानस विमल हंसिनि जीहा जासु । 
म॒ुकुताहल गुनगन चुनइ बसहु रास हिय॑ तासु ॥ 
( बाल्मीकि ), मानस, अ० काड, पु० २३१ 
स्वयं राम ने भी इस गुणगान की प्रशंसा की है-- 


मस गुन गावत पुलक सरीरा । गद्गदू गिरा नयन बह नीरा॥ 
मानस, पु० ३३१ 
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चौथि भगति मम गुन गन करइ कपट तजि गान | 
--मानस, अ० का०, पु० ३४५४ 


नामस्मरण--रामानन्द-सम्प्रदाय में भगवन्नाम स्मरण को भक्ति का 
एक प्रमुख साधन माना गया है - भगवन्नाम महिमा के सम्बन्ध में मानसकार 
ने बालकांड के प्रारम्भ में ही बड़े विस्तार से अपना मत व्यक्त किया है। उनके 
मत से राम-नाम के दो वर्ण वर्षाक्रतु रूपी राम-भक्ति के सावन ओर भांदो दो 
महीने की भाँति हैं-- 


बरसा रितु रघुपति भगति तुलसी सालि सुदास । 
रामनाम बर बरन जुग सावन भादों मास | 
मानस, बा० काँ०, प० १४ 

यह नाम भगवान्‌ के स्वरूप का ज्ञान कराने वाला भी कहा गया है। नाम 
तत्व निरूपण करते समय रामानन्द जी ने बड़े विस्तार से 'राममंत्रराज! के 
एक एक पद की व्याख्या की है। उनके मत से भगवान्‌ , जीव और जगत्‌ 
का स्वरूप; भगवान्‌ की प्राप्ति के उपाय ओर प्राप्ति विरोधी आदि अथपंचक का 
भी ज्ञान मंत्राथ के चिन्तन से भक्तों को उपलब्ध होता है। तुलसीदास ने यद्यपि 
इस प्रकार का स्वतन्त्र विवेचन नहीं प्रस्तुत किया है, फिर भी उन्होंने नाम 
महिमा-वरण न॒प्रसंग में अथथपंचक का भी ज्ञान करा दिया है। नीचे उनके मत 
का संक्षेप में परिचय कराया जा रहा है-- 


भगवान्‌ का स्वरूप-- 


नाम रूप दुइ ईस उपाधी | अकथ अनादि सुसामुम्ति साधी ॥| 
को बड़ छोट कहत अपराधू | सुनिशुनि भेद समुमिहहिं साधू ॥ 
देखिअहि रूप नाम आधीना। रूप ज्ञान नहिं नास विहीना ॥ 
सुमिरिअ नाम रूप बिनुदेखें। आवत हृदय सनेह विशेषें ॥ 
नामरूपगति अकथ कहानी | समुकत सुखद न परति बखानी ॥ 
अगुन सगुन बिच नाम सुसाखी । उधय अबोधक चतुर दुभाखी ॥ 
एक दारु गत देखिय एकू | पावक सम जुग ब्रह्म विवेकू ॥ 
उभय अगम जुग सुगम नामतें । कहेउं नाम बड़ ब्रह्म रास तें॥ 
व्यापकु एकु अह्य अविनासी | सत चेतन घन आनेंद रासी ॥ 
अस ग्रभु हृदय अछत अविकारी | सकल जीव जग दीन दुखारी ॥ 
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नाम निरूपन नाम जतन तें । सोउ अ्रयटत जिमि मोल रतन तें॥ 
मानस, बा० कां०, पु० १४-१४ 
जीव स्वरूप 
बरनत बरन प्रीति बिलगाती | ब्रह्म जीव सम सहज संघाती ॥ 
“-मानस, बा० का०, पु० १५४ 


राम भगत जग चारि प्रकारा | सुकृती चारिड अनध उदारा ॥ 
चहूँ चतुर कहुँ नाम अधारा | ज्ञानी प्रभुुहिं विशेष पियारा ॥ 
“मानस, बा० का०, पृष्ठ १६ 
फिर भी, उन्होंने कहीं भी स्पष्ट रूप से यह नहीं कहा है कि नाम के 
तात्पर्याथ का चिन्तन करने से जीवस्वरूप का भी ज्ञान होता है। इसी प्रकार 
जगत्‌ के स्वरूप का भी कोई संकेत नाम के तात्पर्याथ के माध्यम से उन्होंने नहीं 
किया है । 


ब्रह्म की प्राप्ति का उपाय--नाम ब्रह्म-प्राप्ति का एक प्रमुख साधन 
माना गया है। अर्थपंचक की रचना करते समय रामानन्द-सम्प्रदाय के विद्वानों 
ने बतलाया है कि नाम के तात्पर्याथ का चिन्तन करने से भगवसत्प्राप्ति के उपाय 
का बोध स्वतः हो जाता है, तुलसीदास ने यह तो कहीं भी स्पष्ट रूप से नहीं 
कहा है कि नाम के माध्यम से ही अन्य उपायों का भी ज्ञान हो जाता है, हाँ, 
नाम को उन्होंने कलियुग में भगवत्प्राप्ति का स्वप्रमुख साधन अवश्य माना है ३--- 

नास जीह जपि जागहि जोगी । विरति विरंचि ग्रपंच वियोगी ॥ 

ब्रह्म सुखहिं अनुभवहिं अनूपा। अकथ अनामय नाम न रूपा ॥ 

जानी चहहिं गूढ़ गति जेऊ। नाम जीह जपि जागहि तेऊ ॥ 

साधक नाम जपहि लय लाए | होहि सिद्ध अनिमादिक पाए॥ 

जपहि नाम जन आरत भारी ! मिट॒हिं कुसंकट होहिं सखारी ॥ 

--मानस, बा० का०, पु० १५४ 

कलि में तो केवल नाम ही आधार स्वरूप है--भक्तो का स्वेस्व है-- 


ध्यान प्रथम जुग मख पुनि दूजें । द्वापर परितोषत प्रभु॒पूज्ें ॥ 
कलि केवल मल मूल सलीना | पाप पयोनिधि जनमन मीना॥ 
नाम काम तरू कालकराला | समिरत समन सकल जगजाला ॥ 
रामनाम कलि अभिमत दाता। हित परलोक लोक पितु माता ॥ 
नहिं कलि करम न भगतिविवेकू । रामनाम अवलम्बन एकू ॥ 
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रास नाम नरकेहरी कनक कसिपु कलिकालु । 
जापक जन प्रहलाद जिमि पालिहिं दलिसुरसालु । 
भाय कुमायं, अनख आतलसहू | नाम जपत मंगल दिसि दसहू॥ 
“मानस, बा० का०, पु० १६-१७ 
बारक राम कहत जग जेऊ | होत तरन तारन नर तेऊ॥ 
“>-मानस, बा० का०, पु० १५ 
रामानन्द-सम्प्रदाय में राममंत्र का जाप भगवस्कृपा-प्राप्ति का एक प्रमुख 
साधन माना गया है | इस सम्बन्ध में राममन्त्र के तीन भेद भी किए गए हैं--- 
१--राम षडक्षर मन्न या राम तारक मंत्र राज २--रामद्य मंत्र ३--रामचरम 
मन्न | तुलसीदास ने इन मंत्रों के सम्बन्ध भे कोई चर्चा नहीं की है, उन्होंने 
केवल रामनाम की महिमा का ही गुणगान किया है | हां, कभी कभी मंत्र राज 
की भी प्रशंसा उन्होंने की है-- 
मंत्र राज नित जपहि तुम्हारा |... 
राम बसहु तिन्हं के सन साहीं ।... तक 
वाल्मीकि, मानस, 
अयोध्या काण्ड, पृष्ठ २३३ 
कहीं-कहीं राम शब्द के वर्णों का भी उन्होंने तात्पर्याथ बतलाने की चेष्टा की है--- 
बरसा ऋतु रघुपति भगति, तुलसी साल्नि सुदास | 
राम नाम वर बरन जुग, सावन भादों सास ॥ 


एक छत्र एक मुकुट सनि सब बरनन्हि पर जोड। 
तुलसी रघुबर नाम के बरन बिराजत दोड॥ 
“मानस, बा० का०, पु० १४ 
कभी उन्होने भगवान्‌ के अन्य नामो की अपेक्षा राम नाम की अधिक महिमा 
की ओर भी संकेत किया है। वे कहते हैं, यद्यपि प्रभु के अनेक नाम है और 
श्रुतियो के मत से उनका प्रभाव भी अधिक है, किन्तु, रामनाम का प्रभाव उन 
सबसे अधिक है--- 


जद्यपि प्रभु के नाम अनेका। श्रुति कह अधिक एक तें एका॥ 
राम सकल नामन्ह तें अधिका । होड नाथ अघ खग गन बधिका ॥ 
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राका रलनी भगति तव रास नाम सोइ सोस | 
अपरनामस उडुगन विमल बसहुभगत डर व्योस ।[ 


“-मानस, अ० का०, पु० ३०४ 


इसी प्रकार तुलसीदास ने विनयपत्रिका, गीतावली, कवितावल़ी तथा दोहावली 
ग्रादि मे भी रामनाम की महिमा गाई है । इसे उन्होने पतितों का एक मात्र 
उद्धारक कहा है। मानस के बालकाण्ड' में तो स्वयं राम और ब्रह्म से भी अधिक 
महत्वपूर्ण उन्होंने रामनाम को कहा है । 

भगवर्कैंकयें--रामानन्द-सम्प्रदाय में सांग, सपाषद भगवान्‌ राम की सेवा 
विधेय मानी गई है। इसी प्रसग में अर्चाबतार की पूजा-सेवा तथा मंद्रि की 
स्वच्छता आदि करने पर भी बल दिया गया है। “विनयपत्रिका” के अनेक पदों में 
तुलसीदास ने भगवच्चरणों मे अपना अटल अनुराग व्यक्त किया है। 
भगवान्‌ राम ने श्रनेक अ्रधम-पतितो का उद्धार किया है, उनसे बढ़ कर अधम- 
उद्धारक श्रीर कोई नहीं है | इसीलिए. तुलसीदास अपने को उनकी सेवा में 
नियोजित करना चादते हैं-- 


जाउँ कहाँ तजि चरन तुम्हारे ? 
काकी नाम पतित पावन जग ? केहि अति दीन पियारे ? 
कोच देव बरिआई विरद-हित हठि-हठि अधम उधारे ? 
खग, मस्ृग, व्याध, पषान, विटप, जड़जमन कौन सर तारे ! 
देव, दनज, सुनि, नाग, मनज सब साया विवस विचारे। 
तिन्हंके हाथ दास तुलसी प्रभु कहा अपनपो हारे ।॥ 
“विनय, पद्‌ १०१ 
ओर जब कभी यह मूढ मन उनकी सेवा में ढिलाई करना चाहता है, तो उसे 
समझते भी हैँ--- 
ऐसेहु साहब की सेवा सो होत चोर रे | 
आपनी न बूक्ि, ना कहे को राढ़ रोर रे ॥ 
मुनि सनअगमु-सगम्ु, सायबाप सो 
कपासिधु, सहज सखा, सनेही आपु सो | 


लोक वेद विद्त बड़ो न रघुनाथ सो, 
सब दिन सब देस सबही के साथ सो ॥ 
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स्वामी स्वेज्ञ सों चले न चोरी चार की, 
प्रीति पहिचानि यह रीति दरबार की। 
काय न कलेस लेस लेत मानिमन की 
समिरे सकुचि रुचि जोगवत जन की ॥ 
रीमें बस होत सीमे देत निज धासु रे। 
फलत सकल फल  कामतरु नाम रे॥ 
बेचें खोटो दाम न मिले, न राखे काम रे। 
सोउ तुलसी निवाज्यो ऐसे राजा रामु रे।॥ 
“-विनय, पद्‌ ७१ 
इसीलिए तुलसीदास उन सभी लोगो की बन्दना करते हैं, जो भगवान्‌ राम के 
चरणु-चंचरीक हैं | भगवान्‌ के अंगों एवं पाषंदों की भी बन्दना इसी प्रसंग में 
वे करते हैं--- 
१--प्रनवों प्रथम मरत के चरना | जासु नेम ब्रत जाइ न बरना ॥। 
रामचरन पंकज मन जासू | लुबुध मधुप इव तजे न पासू ॥ 


२--बन्दों लछिमन पद्‌ जलजाता | सीतल सुभग भगत सुखदाता।॥ 
रघुपति कीरति विमल पता का । 


३--रिपृश्दृदूब पद कमल नमामी | सूर सुसील भरत अनुगामी | 
४--महाबीर विनवों हन॒माना। रास जास जस आप बखाना | 


४--रघुपति चरन उपासक जेते। खग सग सुर नर असर समेते ॥ 

बन्दों पद सरोज सब केरे | जे बिन काम राम के चेरे॥ 

स॒क सनकादि भगत मुनि नारद । जे मुनिवर विज्ञान विसारद ॥ 

प्रनवों सबहिं घरनि घरि सीसा । करहु कृपा जन जानि मुनीसा ।| 

मानस, बा० का०, पु० १३ 

आत्म-दोष-दशेन--भगवत्कैंकय का चरम आदर्श है भगवान्‌ के गुणों का 

अनुसंघान और अपने दोषो का उद्घाटन | तुलसीदास में अभिमान तो लेशमात्र 

भी नहीं था, वें सदैव अपने को नीच, द्दीन, खोटा, अपराधी, कामी आदि कह 

कर पुकारते हैं। उन्होंने अपने को सदेव ही पतितों की श्रेणी में रक्खा है । 
मानस में वे कहते हैं-- 


जे जनमे कलि काल कराला | करतब वायस वेष मराला। 
चलत कुपंथ वेद मग छांडे। कपट कलेवर कलिमल भांडे | 
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वंचक भगत कहाई राम के | किंकर कंचन कोह काम के || 
तिन्ह महं प्रथम रेख जग मोरी | धींग धरम ध्वज धंघक धोरी । 
जो अपने अवगुन सब कहऊँ | बाढ़े कथा पार नहिं लहऊँ।॥ 
--मानस, बा० का०, पु० ६ 
अथवा[-- ह 


राम सुस्वामि कुसेबक सोसो | निजद्सिदेखि दयानिधि पोसो ॥ 
गुन तुम्हार समुकइ निज दोषा । जेहि सब भाँति तुम्हार भरोसा | 
तेहि के हृदय बसहु रघुराई। 
बाल्मीकि, मानस, अ० का०, पृ० २३४३-२४ 
अथवा--- 
तू दयालु, दीन हों, तू दानि, हों मिखारी। 
हों प्रसिद्ध पातकी, तू पाप पंज हारी॥ 
आ्रादि 
“विनय, पद्‌ ७६ 


आत्म-देन्य-प्रदशन--भगवत्कैकर्य का दूसरा अ्रंग माना गया है, आत्म- 
दैन्य-प्रद्शन । यह दीनता जान-बूक कर अपने ऊपर लादी गई दीनता नहीं 
होती, वरन आराध्य के महत्व का अनुभव कर हृुदय से उत्पन्न दीनता है। 
ग्राराध्य जितना ही अधिक महत्वशील होगा, भक्त अपने को उतना ही अधिक 
विनम्र एवं दीन अनुभव करता है | तुलसी की दीनता इसी प्रकार की स्वाभाविक 
दीनता है, बनावटी या कृत्रिम नहीं । मानस में वे कहते हैं--- 


मो सम दीन न दीन हित तुम समान रघुवीर | 
अस विचारि रघुबंसमनि, हरहु विषम भवभीर ॥ 
मानस, उ० का०, पु० धद्षद 
सठ सेवक की प्रीति रुचि रखिहहिं राम कृपालु | 
उपल किये जल जान जेहिं सचिव सुमति कपि भालु ॥| 
--मानस, बा० का०, पु० श्८ 
अन्यत्र भी तुलसीदास ने अपनी दीनता बड़े ही सरल शब्दों में व्यक्त की है । जो 
व्यक्ति 'रामचरित मानस” जैसी प्रौढ़ रचना के लेखक होने का गौरब प्राप्त कर 


है है (० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


सकता है, वह यदि अपने को 'कवित विवेक हीन” कहे तो इससे बढ़ कर दीनता 
ओर क्या हों सकती है ! मानसकार की यह दीनता बड़प्पन की दीनता है। 
मानस की भूमिका में कवि की यह दीनता मुखर हो उठी है-- 


कवि न होहूँ नहि चतुर कहावों | मति अनुरूप राम गुन गावों ॥ 
कह रघुपति के चरित अपारा | कह' मति मोर निरत संसारा ॥ 
जेहि मारुत गिरि मेरुडड़ाहीं | कहहु तूल केहि लेखे मांहीं ॥ 
समुझत अमित राम प्रभ्ुताई। करत कथा, मन अति कदराई ॥ 
मानस, बा० कां०, पु० ईद 
“विनय? के निम्न पद मे भी कितनी उज्ज्वल दीनता छिपी हुईं है--- 

हों तो साईं द्रोही, पे सेवक हितु साईं॥ 

राम सो बड़ी है कोन ? मोसो कौन छोटो ? 

राम सों खरों खसम ” मोसो खल खोटो ? 

लोग कहें राम को गुलाम हों, कहावो। 

एते बड़ो अपराध, मो, मन बावों। 

पाथ माथे चढ़े तन तुलसी जो नीचो। 

बोरत न वारि ताहि जानि आपु सींचो ॥ 


विनय, पद ७२ 
अ्रथवा-- 


साधव मो समान जग साहीं । 
सब विधि हीन, मलीन, दीन अति लीन विषय कोउ नाहीं । 
“5विनय, पद्‌ ११४ 
कहना तो यह चाहिए कि सारी “विनयपत्रिका? में ही कवि का आत्मदैन्‍न्य मुखर 
हो उठा है | तुलसीदास का यह आत्मदैन्‍्य परम पवित्र, श्रतः बहुत ही प्रभावपूर्ण 
है। वह भक्तमात्र के हृदय का देन्य है | 


भक्ति के अन्य आवश्यक अंग-निरभिमानिता--भक्ति का सबसे बड़ा 
विरोधी है श्रहंकार | अतः लगभग समस्त भक्ति-सम्प्रदायो में भक्त को अ्रहंकार- 
रहित होने का उपदेश दिया गया है। रामानन्द स्वामी ने तो यहाँ तक कहा 
है कि शक्त होने पर भी भक्त को निरहंकारी होकर भाष्यादि का अ्रध्ययन 
कर कालयापन करना चाहिए और यदि भक्त अशक्त हो तो उसे केवल गुरुमंत्र 
का जाप कर एक छोटी सी कुटिया बना कर गुरु की आज्ञा मान्न का पालन 
करना चाहिए | तुलसीदास ने भी बाल्मीकि के मुख से कहलवाया है-- 
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जिनके कपट दंभ नहिं माया । तिनके हृदयें बसहु रघुराया ॥ 


सबके प्रिय सबके हितकारी | दुखसुख सरिस असंसा गारी ॥ 
“मानस, अ० कां०, २३४ 
तुलसीदास ने अभिमान को भक्ति का बहुत बड़ा शत्रु माना है।वे 
कहते हैं-- 
हे हरि कबन दोष तोहिं दीजे । 
जेहि उपाय सपनेहुँ दुलेम गति सोइ निसिवासर कीजे । 


भूत द्रोह कृत मोह वस्य हित आपन में न बिचारो | 
मद सत्सर अभिमान ज्ञान रिपु इन्ह महं रहनि अपारो || 
-“+विनय, पद ११७ 
कभी अपने ही अभिमानी चित्त पर खीर कर वे कहते हैं--- 


सकुचत हों अति राम कृपानिधि क्योंकरि विनय सुनावों। 
सकल घरम विपरीत करत केहि भांति नाथ मन भावों ? 


'करहु हृदयअति विमल बसहिं हरि' कहि कहि सबहिं सिखावों | 
हो निज उर अभिमान मोह मद खल मण्डली बसावों ॥ 
तुलसिदास प्रभु सो गुन नहिं जेहि सपनेहँँ तुम्हहिं रिम्काबों । 
नाथ कृपा भवसिन्धु घेनु पद सम सुजानि सिर नावों॥ 
“विनय, पद १४२ 
विश्व भर में भगवान्‌ का रूप-दशेन--विश्व के कण-कण में अपने 
आराध्य के रूप का दर्शन करना भक्त के जीवन की चरम साधना है। रामानन्द 
स्वामी ने भगवान्‌ के चराचरात्मक रूप के दशन करने को भक्ति का एक 
अत्यंत आवश्यक अंग माना था। ठुलसीदास एक उच्चकोटि के महात्मा थे 
आओऔर उनकी साधना इस सीमा तक पहुँच गई थी कि सारा जगतू उन्हें प्रभु की 
विभूति के रूप में ही दृष्टिगत होता था। कहा जाता है कि भगवान्‌ कृष्ण के 
विग्रह ने भी उन्हें धनुर्धारी राम के रूप में ही दश न दिया था। बाल्मीकि ने. 
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भक्त के लक्षणों में एक लक्षण यह भी बतलाया है कि विश्व भर में धनुर्धारी राम 
के दर्शन करना चाहिए-- 
सरग नरकु अपबरग समाना । जहं तहं देख धरें धन बाना || 
कि “*«. »»» राम करहु तेहि के डर डेरा॥ 
--मानस, अ० का०, पृ० २३४ 
अन्यत्र भी तुलसीदास ने लिखा है--- 
जड़ चेतन जग जीव जत सकल राम मय जानि | 
बन्दोँ सब के पद कमल सदा जोरि जुग पानि॥ 
--मानस, बा० का०, पु० ६ 
अथवा--- 
सीय रास मय सब जग जानी । करों प्रनाम जोरि जुग पानी । 
“:वेही, पृ० ६ 
स्पष्ट है, तुलसीदास की मनस्थिति उस सीमा तक पहुँच गई थी, जहाँ उन्हें सीता- 
राम के ही सवंत्र दर्शन होने लगे थे । 
गुरु - रामानन्द-सम्प्रदाय में गुरु को प्रपत्ति का सहायक कहा गया है। गुरु 
अपने उपदेशो द्वारा शिष्यो के हृदयध्यथ संशयो का उच्छेद करता है | रामानन्द 
का तो यहाँ तक कहना है कि राममन्न का तात्पयाथ ही गुरु की रुचि के अनुकूल 
व्यवहार करना, उनकी आज्ञा का अनुकरण करना आदि है। तुलसीदास ने 
अनेक स्थलो पर अनेक बार गुरु की महिमा का गान किया है। उनके मत से 
हृदय के अज्ञान को गुरु ही मिटाते हैं-- 
श्री गुर पद नख सनि गन जोती । सुमिरत दिव्य दृष्टि हिय होती ॥ 


बन्दों गुरु पद कंज कृपा सिन्धु नररूप हरि। 
महामोह तस पुंज, जासु बचन रविकर निकर || 


गुरु पद रज मृदु मंजुल अन्जन । नयन अमिओं द॒ग दोष विभंजन ॥ 
“मानस, पु० २ 
याशवल्क्य ने भी कहा है कि बिना गुरु के विमल विवेक हो ही नहीं सकता है--- 
सन्त कहहि असि नीति पभ्ु, श्रुति पुरान मुनि गाव । 
होइ न विमल विवेक डर, गुर सनकिये दुराव ॥ 
--मानस, पृ० २७ 
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सती का मत है कि गुरु के बचनो में जिसे प्रतीति नहीं, उसे स्वप्न में भी सुख 
नहीं प्राप्त हो सकता-- 


गुर के वचन ग्रतीति न जेहीं । सपनेहुं सुगम न सुख सिधि तेहीं । 
“-मानस, बालकाण्ड, पु० ४४ 
यदि विधाता रूठ जाय तो गुरु जन की रक्षा कर लेते हैं, पर गुरु के रूठ जाने 
पर कोई उसकी रक्ता नहीं कर सकता --- 


राखे गुर जो कोप विधाता | गुर विरोध नहिं कोड जग त्राता॥ 
--मानस, बा० का०, पु० ८४ 
वस्तुतः गुरु को भगवान्‌ से भी बड़ा समझना चाहिए, बाल्मीकि कहते हैं--- 
तुम्ह तें अधिक गुरहिं जिय जानी । सकल भाय सेवहिं मन मानी ॥ 
“मोनेस, अ० का०, पृ० २३१३ 
स्वयं राम ने वसिष्ठ से कहा है--- 


जे गुर पद अम्बुज अनुरागी | ते लोकहूँ वेदहु बड़भागी ॥ 
“-मानस, पु० २६० 


जो गुरु के सामने नम्न नहीं होते, वें सिर कट्ठ तुंबर की भाँति हैं-- 


ते सिर कढु तुंबर सम तूला। जे न नसत हरि गुर पद मूला ॥ 
--मानस, बा० का०, पृ० ६१ 


ओर जो गुरु से ईध्यां करते हैं, थे रौरव नरक में कोटि युग तक वास 
करते हैं-- 


जे सठ गुर सन इरिपषा करहीं। रोरब नरक कोटि ज्ुग परहीं। 
त्रिजग जोनि पुनि धरहिं सरीरा | अयुत जन्म भरि पावहिं पीरा॥ 
--मानस, उ० का०, पु० ५४८ 


स्पष्ट हे, तुलसीदास के मत से भी गुरु ही शिष्यो के हृदयस्थ संशयो को छिल्न 
करके उनके अज्ञान को मिटाता है और इस प्रकार उसे भगवस्कृपा-प्राप्ति में 
सहायता पहुँचाता है । बिना गुरु के विमल विवेक सम्भव नहीं है और बिना 
विवेक के भवसागर पार करना असम्भव ही है। 


सत्संग--पंचायुधो से युक्त वैष्णव भगवान्‌ स्वरूप ही माने गए. हैं। वे 
परमतीर्थमय देहयुक्त होते हैं, उन सज्जनो की सेवा करने से मनुष्य पापरहित 
हो जाता है। उनके सत्संग से मनुष्य की चित्तवृत्तियाँ उदात हो जाती हैं, 
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उसका मन विमल हो जाता है और उसमे विवेक का जागरण होता है। तुलसीदास 
ने सत्संग के विषय में बहुत कुछ कहा है। उन्होंने भक्ति के साधनों में इसे 
सर्वप्रथम स्थान दिया है-- 
प्रथम भगति सन्‍्तनन्‍्ह कर संगा | दूसरि रति सम॒ कथा ग्रसंगा ॥ 
साधुओं का समाज चलता फिरता तीथराज ही है। यहाँ राम-भक्ति ही 
देवनदी है, विधि-निषेघमय कर्मकथाएँ: ही यमुना है, ब्रह्मविचार ह्वी सरस्वती है, 
हरिहर-कथा ही जिवेणी है, अपने धम मे अ्रठटल विश्वास ही श्रक्षयवट है | 
जो कोई इस तीथराज का सेबन करता है, उसके समस्त क्लेश, सद्यः ही नष्ट 
हो जाते हैं | धर्माथंकाममोज्ञादि चतुवर्ग की उसे प्राप्ति हो जाती है । वाल्मीकि, 
नारद, और अगस्य सत्सय के प्रभाव से ही इतने उच्च पद तक पहुँच सके 
थे | वस्तुतः सत्सगति पारस की भाँति है, जिसका स्पश करके कुधातु भी पवित्न 
हो उठती है। साधुओं की महिमा अनन्त है । यह जगम तीथराज सभी काल 
मे और सर्वत्र ही उपलब्ध हो जाता है : 
सुदु॒ मंगलसय संत समाजू। जो जग जंगम तीरथराजू॥ 
रामभगति जहं सुरसरिधारा | सरसइ ब्रह्म विचार प्रचारा॥ 
विधि निषेधमय कलिमलहरनी । करमकथा रविनन्दिनि वरनी ।| 
हरिहर कथा विराजति बेनी | सुनत सकल मुद मंगल देनी॥ 
वट विस्वास अचल निज धर्मो । तीरथ साज समाज सुकरमा ॥ 
सबहि सुलभ सब दिन सब देसा | सेबत सादर समन कलेसा ॥ 
अकथ अलोकिक तीरथराऊ | देइ सद्य फल प्रगट प्रभाऊ॥ 


सुनि समुझहिं जन मुद्ति मन मज्जहिं अति अनुराग | 
लहहिं चारि फल अछत तनु, साधु समाज प्रयाग ॥ 
मानस, बा० का०, पु० हे 


बाल्मीकि, नारद और घटयोनि आदि सत्संग के प्रभाव से ही महान हुए थे : 
वालमीकि नारद घटजोनी | निज निज मुखनि कही निज होनी ॥ 
सति कीरति गति भूतिमलाई। जब जेहि जतन जहाँ जेहि पाई॥ 
सो जानब सत्संग प्रभाऊ। लोकहूँ वेद न आन उपाऊ॥ 
बिल्ु सत्संग विवेक न होई। रामकरपा बिनु सुलभ न सोई ॥ 
मानस, बालकाएड, पु०*३ 


वस्तुतः सभी साधन फूल की भाँति हैं और उनका फल है, सत्संग-- 
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सत्संगति मुद्मंगल मूला। सोइ फल सिधि सब साधन फूला ॥ 
“मानस, बा० का०, पु० रे 
किन्तु, यह जान लेना कि कौन संत है ओर कौन असंत, नितान्त ही कठिन है। 
मनुष्य के विवेक की यहीं परीक्षा होती है। मानसकार ने मानवमात्र के उपका- 
रा इन संतो के लक्षणों का भी सविस्तार वर्णन किया है| उनके राम नारद 
से कहते हैं :-- 
सुनि मुनि संतन्‍्ह के गुन कहऊं। जिन्हे तें में उनके बस रहऊ। 
घट विकार जित अनघ अकामा | अचल अर्किचन सुचि सुखधामा || 
अमित बोध अनीह मित भोगी | सत्यसार कवि कोविद जोगी॥ 
सावधान समानद सद॒ हीना | धीर धर्म गति परम प्रवीना | 
गुनागार संसार दुख रहित विगत सन्देह | 
तजि मम चरन सरोज प्रिय तिनन्‍्ह कहं देह न गेह ॥ 

निज गुन खबनन्‍्ह सुनत सकुचाहीं। परगुन सुनत अधिक हरषाहोीं || 
सम सीतल नहिं त्यागहिं नीती। सरल सुभाउ सबहि सम पग्रीती ॥ 
जप तप ब्रत दस संजसम नेमा। गुर गोविन्द विप्र पद प्रेमा॥ 
स्रद्धा छमा मयत्री दाया। मुदिता मस पद प्रीति असाया ॥ 
विरति विवेक विनय विज्ञाना । बोध जथारथ वेद पुराना॥ 

दम्भ मान सद्‌ करहिं न काऊ | भूलि न देहिं कुमारग पाऊ। 

गावहिं सुनहिं सदा मम लीला | हेतु रहित परहित रत सीला ॥ 
वस्तुतः साधुओ के इतने अधिक गुण हैं कि शारदा और श्रुतियाँ भी उनका 
वर्णन नहीं कर सकतीं | राम कहते हैं-- 


मुनि सुनु साधुन्द के गुन जेते | कहि न सके सारद ख्रुति तेते ॥। 
“मानस, श्र० का०, पु० ३५१ 
मानस के उत्तरकाण्ड में भी राम ने पुनः सज्जनों के स्वभाव का निरूपण 
किया है। उन्होने कहा है कि सज्जन मलय वृक्ष की भाँति होते हैं, जो अपने मूल 
को काटने वाले कुठार को भी सुगंधिमय कर देते हैं, वे विषयों से दूर रहते हैं, 
पर दुःख से दुःखी और पर सुख से सुखी होते हैं, मित्र-अमिन्र में उनकी समान 
स्थिति होती है; लोभ, हृ्ष, मद, ममता, भय, अमर आदि सबका उनमें नितान्त 
ग्रभाव होता है; उनका चित्त बड़ा कोमल होता है, दीनों के प्रति वे निरन्तर 
दयालु क्से रहते हैं; बचन, कर्म और मन से भक्ति में उनका अनुराग होता है, 
श्८ 
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स्वयं अ्रमानी होकर भी वे दूसरो का मान देते रहते हैं; वे विगत काम होते हैं 
और निरन्तर भगवन्नाम का परायण किया करते हैं; शान्ति, विराग, मुदिता, 
विनय, शीतलता, सरलता, मैत्री और ब्राह्मणों के प्रति अनुराग की वे साक्षात्‌ 
मूर्ति होते हैं ; नीति का वे सदैव पालन करते हैं, उनका जीवन नियमित होता 
है, किसी से भी परुष बचन नहीं कहते, निन्‍्दा-स्तुति में समान रहते हैं ओर 
निरन्तर ही भगवच्चरणों के चंचरीक बने रहते हैं । 

--मानस, उत्तरकाड, पृ० ५११ 


है] 


कवियो ने संतो के हृदय को नवनीत की भाँति कहा है, किन्तु लगता है 
उन्हें कहना ही नहीं आया | नवनीत अपनी ही आँच से गलता है, किन्तु सजन 
दूसरो के ही परिताप से द्रवित होते हे-- 


सन्त हृदय नवनीत समाना | कहा कविन्ह पे कहइ न जाना ॥ 
निज परिताप द्ववइ नवनीता । परदुख द्रवहिं सन्त सुपुनीता ॥ 
“मानस, उ० का०, पृु० ५६५ 
इसी कारण सतो के मिलन जैसा सुख, तुलसीदास के मत से, कुछ भी नहीं 
है। परन्तु सजनों का मिलना भी राम-कृपा के बिना सम्भव नहीं है-- 


बिनु हरि कृपा मिलहि नहिं सनन्‍्ता । मानस, सुन्दर काएड, पृ० ३७५ 
बड़े भाग पाइय सत्संगा। मानस, उत्तर काणड, पु० ४०६ 
निगमागस पुरान मत एहा। कहहिं सिद्ध मुनि नहि सन्देहा | 
संत विसुद्ध मिलहिं परितेही । चितबहिं राम्ु पा करि जेही ॥ 
““+मानस, 3० का०, पृु० ४२६ 
तुलसीदास का तो यहाँ तक कथन है कि बिना सत्संग के भक्ति भी नहीं 
मिल सकती--- 
भक्ति सुतंत्र सकल गुन खानी । बिन्नु सतसंग न पावहिं ग्रानी ॥ 
पुन्य पुन्ज बिनु मिल॒हि न संता | सतसंगति संस्ति कर अन्ता॥ 
“मानस, उ० का०, पृ० ४१४ 
सब कर फल हरि भगति सुहाई | सो बिनु संत न काहू पाई ॥ 
अस विचारि जोइ करि सत्संगा। रास भगति तेहि सुलभ विहंगा । 
ब्रह्म पयोनिधि मंदर ज्ञान संत सुर आहिं। 
कथा सुधासथि काढहिं भगति मधुरता जाहिं॥ 
“-मानस, 3० का०, पु० ५६१ 
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इसी कारण स्वर्ग और अपवर्ग का सुख भी सत्संग सुख की समता नहीं कर 
सकता-- 
तात स्व अपवग सुख धरिअ तुला इक अंग। 
तूल न ताहि सकल मिल्ति, जो सुख लव सत्संग ॥ 
- मानस; सु० का०, पु० ३७४ 


साधुओं की अवशा भूल कर भी नहीं करनी चाहिए--- 


साधु अवज्ञा कर फल ऐसा | जरइ नगर अनाथ कर जेसा || 
“सु० का०, पु० रे८+ 

साधु अवज्ञा तुरत भवानी | कर कल्यान अखिल के हानी ॥ 
“वही, पु० शे६२ 
काम-क्रोधांदि का परित्याग- काम-क्रोधादि भक्ति के विरोधी हैं, 
अत: वेष्णुव सम्प्रदायो में उनके परित्याग पर बहुत अधिक बल दिया गया है। 
ये सभी विषयो मे श्रासक्ति उत्पन्न करते है और यह आसक्ति साधनामार्ग में 
बहुत बढ़ी बाधा उत्पन्न करती है | इसी कारण रामानन्द स्वामी ने भी रागादि के 
परित्याग को बहुत अधिक महत्त्व दिया है। तुलसीदास ने इन सबको माया का 
परिवार कहा है और भक्त को उनसे बच कर रहने का उपदेश दिया है। 

बाल्मीकि ने भक्तों के लक्षण बतलाते हुए राम से कहा हे-- 


काम कोह सठु मान न सोहा | लोभ न छोम न राग न द्रोहा ॥ 
,००००००००००००००००० ०००००» | तिन्‍्हके हृदय बसहु रघुराया || 
- मानस; अ्र० का०, पु० २३४ 
स्वयं राम ने कहा है-- 
काम आदि मद दम्भ न जाके | तात निरन्तर बस में ताके ॥ 
“० का०, पु० ३३१ 
वे पुनः कहते है--- 
तात तीनि अति प्रबल खल, काम, क्रोध अरु लोभ । 
मुनि विज्ञान धाम सन, करहि निमिष महेूँ छोम' ॥ 
लोभ के इच्छा दम्भ बल काम के केवल नारि। 
क्रोध के परुष बचन बल मुनिवर करहिं विचारि ॥ 
“मानस, अ० का, १० ३४८ 
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इसी प्रकार श्रन्य अनेक स्थलों पर तुलसीदास ने भक्तो द्वारा काम-क्रोधादि के 
परित्याग पर बल दिया है | उनका निश्चित्‌ मत है कि जितनी शीघ्रता से इनका 
परित्याग कर दिया जाय उतना ही श्रेयस्कर है। 


अहिंसा--तुलसीदास ने हिंसा का विरोध जम कर उस प्रकार नहीं किया 
है जिस प्रकार उतसे पहले कबीरदास श्रथवा रामानन्द ने किया था | कबीरदास 
तो अहिंसा के बहुत ही बढ़े समथेक थे | उनके मत से कीरी से लेकर कुंजर तक 
सभी भगवान्‌ के जीव हैं, उनकी रा करना वैष्ण॒वों का परम धर्म है। रामानंद 
जी ने तो अहिंसा को दान, तप, तीथ और जप आदि से भी अधिक शुभ कर्म 
माना है। उनके मत से अहिसक व्यक्ति को सभो घमम उसी प्रकार आश्रयण करते हैं 
जिस प्रकार वक्र गति वाली नदियाँ भी समुद्र को प्राप्त होती हैं| खेद है, तुलसी- 
दास ने अपने पूर्व के महावैष्णवों की इस उत्तम विचार-परम्परा को और आगे 
नहीं बढ़ाया । बड़े ही स्पष्ट ढंग से उन्होंने सज्जनों के स्वभाव-गुण का निरूपण् 
करते हुए. कहा है कि सज्जन विषयो से विरक्त, शील के गुणाकर तथा दूसरों 
के दुख से दुखी और सुख से सुखी होते हैं-- 


विषय अलम्पट सील ग़ुनाकर | परदुख दुख, सुख सुख देखें पर ।। 
सम अभूत रिपु विमद विरागी | लोभामरष हरष भय त्यागी॥ 


कोमल चित दीनन्ह पर दाया। मन बच क्रम सम भगति श्रमाया॥। 
--मानस, उ० का०, पु० ५१० 


अथवा -- 
संत सहहिं दुख परहित लागी | परदुख हेत असंत अभागी ॥ 
भूज तरू सम सन्त कृपात्ञा । परहित नित सह विपति विसाला ॥ 


निजञ्ञ परिताप द्रवइ नवनीता। परदुख द्रवहिं संत सुपुनीता।। 
सानस, 3० का० भर के ४६२१-६४ 


कहीं-कहीं उन्होंने भक्ष्याभक्ष्य का विचार न करने वालों की निनन्‍्दा भी 
की है-- 
चोर चतुर बटपार नट प्रभु प्रिय भंडुआ भंड। 
सब-भसच्छक परमारथी, कलि सर्पंथ पाखण्ड ॥ 
असुभ वेष भषन धरे भच्छ अभच्छ जे खाहिं। 


ते जोगी, ते सिद्ध नर, पुजित कलियुग माहिं॥ 
-दोहावली, दोहा ४१४६-४० 
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इस प्रकार स्पष्ट है कि तुलसीदास ने अस्पष्ट रूप से ही हिंसा वृत्ति को अनुचित 
ठहराया है और पर दुख से दुःखी तथा कोमल चित्त होने का उपदेश दिया 
है | साथ ही भक्तयाभक्ष्य की भी चिन्ता करने की अनुज्ञा दी है। सज्जनो के यही 
गुण हैं । 

भक्ति के साधक महाव्रत--एकादशी, रामनवमी, "जानकी नवमी, 
हनुमज्जन्मोत्सव, दसिंहजयंती, कृष्णाष्टमी, वामन द्वादशी तथा रथयात्रादि ब्रतों 
को भक्ति का साधक कहा गया है | तुलसीदास ने भक्ति के साधन के रूप में 
उनका कहीं भी स्पष्ट उल्लेख नहों किया है । उनकी आस्था इन समी पर्वों में 
रही होगी, इसके कुछ संकेत मात्र उन्होने यत्रतत्न किए हैं । 


तुलसी की भक्ति-पद्धति 

दास्य भक्ति---तुलसीदास की भक्ति प्रधान रूप से दास्य भाव की थी। 
रामानन्द सम्प्रदाय मात्र की यह प्रधान भक्ति-पद्धति है। स्वामी रामानन्दजी के 
अनुसार दास्य-भक्ति के प्रमुख अंग हैं : भगवस्कैंकमं, किसी अन्य देवता की 
कामना न करना, अर्चावतार की पूजा तथा सेवा, अपने दोषों का अनुसंघान और 
भगवान्‌ से उनकी उपेक्षा करने की ग्राथना करना | विनय, याचना, दीनता, 
आत्मसमपंण आदि दास्य-भमक्ति के अन्य आवश्यक अंग कहे गए. हैं। तुलसीदास 
ने अपनी समस्त रचनाओं में मगवसत्कैंकय में अपनी हृढ़ आस्था व्यक्त की है। 
मानस में वे कहते है-- 


होंहु कहावत सब कहत, राम सहत उपहास | 
साहिब सीतानाथ से, सेवक तुत्लसी दास | 
“मानस, बा० का०, पृ० श्८ 
अथवा--- 
को रघुवीर सरिस संसारा | सीलु सनेहु निबाहनि हारा ॥ 
जेहि जेहि जोनि करमबस अ्रमहीं । तहं तहं ईस देइ येह हमहीं ॥ 
सेवक हंम स्वामी सिय नाहू | होड नात येहु ओर निबाहू ॥ 
“:मानस, अ० का०, पु० १८६ 
अवधपुर वासियों की उक्ति म॑ मानो तुलसी का ही हृदय बोल रहा हो । 


“विनयपत्रिका? में तो सवंत्र ही उन्होंने अपने को राम का किंकर कहा है। 
केवल एक पद ही इस संबंध में उद्धत कर देना पर्याप्त होगा--कितनी दीनता, 
विनम्नता, निरभिमानिता से भरा है यह पद ! 
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कहां जाड॑ कासो कहों और ठोर न मेरे । 
जनम गंवायो तेरेई ढ्वारे, किंकर तेरे | 
में तो बिगारी रामसों, स्वारथ के लीन्हें । 
तोहि कृपानिधि क्‍यों बने, मेरी सी कीन्हें | 
दिन दुरदिन, दिन दुरद्सा, दिन दुख, दिन दूषन | 
जोलों तू न विलोकिहै, रघुवंस-विभूषन ॥ 
दई पीठि बिनु डीठ हों तू विस्व-विलोचन । 
तोसों तुही न दूसरो न त सोच विमोचन ॥ 
पराधीन देव, दीन हों, स्वाधीन गुसाई । 
बोलिनिहारे सों करे, वलि, विनय की भाई ॥ 
आपु देखि मोहिं देखिए, जन जानिये सांचो । 
बड़ी ओट राम नाम की जेहि लई सो बांचो ॥ 
रहति रीति रामरावरी नित हिय हुलसी है | 
ज्यों भावे त्यों करु कृपा तेरों तुलसी है ॥ 
“+विनय, पद १४६ 
तुलसीदास के प्राय: अधिकांश पात्र भी दास्य भाव की ही भक्ति भगवान्‌ 
राम के प्रति करते थे । उनकी उक्तियो मे दास्‍्यभाव के मूल तत्त्व यत्र-तन्न बिखरे 
पड़े हैं। भरत के चरित्र की कुछ राकी यहा देखी जा सकती है--- 
राम पयादेहि पाउ सिधाए। हम कहं रथ गज बाजि बनाए | 
सिर भर जाउं उचित अस मोरा | सबतें सेवक धरमु कठोरा ॥ 
“मानस, अ० का०, पु० २६६ 
अन्यत्र भी भरत ने कहा है कि सेवक धर्म बड़ा ही कठोर होता है-- 
जौ हठ करों त निपट कुकरमू। हरगिरि तें गुरु सेवक घरमू । 
“मानस, अ० का०, पृ० र८ू७ 
उनके मत से सेवक को स्वामी से सकोच नहीं करना चाहिए--- 
जो सेवक साहिबहिं संकोची | निज हित चह॒इ तासु मति पोची ॥ 
सेवक हित साहिब सेवकाई | करइ सबल सुख लोस बिहाई ॥ 
“यही, पु० २६३ 
आगम, निगम एवं पुराणों का भी यही मत है कि सेवा-घर्म सबसे अधिक 
कठिन है । भरत कहते हैं-- 
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आगम सनिगम असिद्ध पुराना । सेवा धरमु कठिन जगु जाना ॥ 
स्वामि धरम स्वारथहिं विरोंधू | बेरुअन्धु प्रेमहिं न प्रबोधू।॥ 
“ वही, पु० ३०४ 
इसीलिए, भरत के जीवन का उद्देश्य ही सेवा हो गईं है--- 
अरथ न धरम न काम रूचि, गति न चहहूँ निर्वान | 
जनम जनम रति राम पद, येह बरदान न आन ॥ 
नारद का भी मत है कि जिस प्रकार सेवक को स्वामी प्रिय होना चाहिए. उसी 
प्रकार भगवान्‌ राम भी अपने सेबक पर प्रीति-स्नेह रखते हैं--- 
कहहु कवन भ्रभ्"ु के असि रीती | सेवक पर ममता अरू प्रीती ॥ 
जे न भजहिं अस प्रभु श्रमत्यागी । ज्ञान रंक नर मंद अभागी ॥ 
“--मानस, अ० का०, पृ० ३४१ 
स्वयं राम ने भी कहा है कि यद्यपि लोग मुझे समदर्शी कहते हैं, फिर भी मुझे 
सेवक अधिक प्रिय है, क्योकि मेरे अतिरिक्त उन्हे श्रन्य गति नहीं है-- 
समदरसी मोहिं कह सब कोऊ। सेवक प्रिय अनन्य गति सोंझ ॥| 
“मानस, कि० का०; पु० ३४४ 
सो अनन्य जाकें असि, सति न टरइ हनुमंत। 
में सेवक सचराचर, रूप स्वामि भगवन्त || 
“मानस, कि० का०, पु० ३५५४ 
वस्तुतः इस नरदेह का फल ही यह है कि सबंकामविनिमुक्त होकर भगवान्‌ राम 
की सेवा की जाय । सुग्रीव कहते हैं--- 
भानु॒ पीठि सेइ्य उरआगगी | स्वामिहि स्वभाव छल त्यागी॥ 
देह धरे कर यह फल भाई | सजिआ राम सब काम बिहाई।। 
सोइ गुमज्ञ सोई बड़ भागी। जो रघुवीर चरन अनुरागी ॥ 
। “मानस, कि० का०, पु० ३६५ 
राम को भी वह्दी सेवक प्रिय है, जो उनके निदेश का पालन करता है-- 
सोइ सेवक प्रियतम मम सोई । मम अनुसासन सानई जोई॥ 


उत्तर काण्ड में तो तुलसीदास ने यह स्पष्ट ही कर दिया है कि बिना सेवक-सेव्य 
भाव के संसार-सागर को पार करना अत्यन्त दुष्कर है-- 
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सेवक सेव्य भाव बिनु, भव न तरइ उरगारि ॥ 
भैजहु राम पद पंकज, अस सिद्धान्त विचारि | 
“मानस, 3० का०, पृ० ४६१ 
भक्तों का तो यह भी विश्वास है कि राम से अधिक महत्वपूण्ण राम के दास ही 
होते हैं-- 
मोरे सन प्रभु अस विस्वासा। राम तें अधिक रास कर दासा ॥ 
“मानस, 3० का०, पु० ४६० 


किसी अन्य देवता की कामना न करना--दास्य-भक्ति की दूसरी 
विशेषता यह है कि अपने आराध्य के अतिरिक्त किसी भी अन्य देवता की 
कामना न करना | “िनयपत्रिका? में तुलसीदास ने अनेक स्थलों पर यह स्पष्ट 
कहा है कि राम से बड़ा संसार में कोई और देवता है ही नहीं | बड़े आत्म- 
विश्वास के साथ वे भगवान राम से कहते हैं-- 


राम राय बिनु रावरे मेरे को हितु सांचो | 
स्वामी सहित सबसों कहों सुनि ग॒नि विसेषि कोड रेख दूसरी खांचो ॥ 
देह जीव जोग के सखा म्रषा टांचुन टांचो । 
कियो विचार सार कुदली ज्यों मनि कनक संग लघु लसत बीच बिचकाचों॥ 

विनयपत्रिका दीन की बापु आपुही बांचो । 
+विनय, पद २७७ 

अथवा 

दीन को दयालु दानि दूसरो न कोई । 

जासों दीनता कहो में देखों दीन सोई ।॥ 

सुरनरमुनि असुर नाग साहिब तो घनेरे | 

तोलों जोलों राबरे न नेकु नयन फेरे ॥ 

त्रिभुवन तिहुँकाल विद्ति, वदत वेद चारी | 

आदि अन्त-मध्य रास साहिबी तिहारी ॥ 

पाहन, कपिपसु, विहेंग अपने कर लीन्हें | 

महाराज द्सरथ के रंक राय कीन्हें | 

तुम्हहिं मांगि सांगनो न सांगनो कहायो । 

सुनि सुभावसील सुजस जाचन जन आयो ॥ 
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तू गरीब को निवाज , हों गरीब तेरो | 
बारक कहिये कृपाल , तुलसिदास मेरो । 

--विनय, पद्‌ ७८ 
भक्त भगवान्‌ में इतना अधिक अनन्य प्रेम सम्बन्ध है, जितना चातक ओर घन 
में होता है | तुलसीदास के प्रेम का आदर्श है-- 

एक भरोसो, एक बल, एक आस, विस्वास । 
,एक राम घनस्याम हित चातक तुलसीदास । 

“-दोह।वली, दोहा २७७ 
ठुलसीदास का मत है कि चातक स्वाति में भी जल नहीं पीता, क्योकि इससे 
उसकी प्रेम तृषा दिन-प्रतिदिन बढ़ती ही जाती है | तृषा मिट जाने पर तो उसकी 
मर्यादा भी संकट में पड़ जायगी-- 

चातक तुलसी के मर्तें स्वातिहूँ पिये न पानि | 
प्रेम तृषा बादति भली, घटे घटेंगी कानि ॥ 

--दोहावली, दोहा २७६ 
वस्तुतः चातक का यह प्रेम बादल के प्रति अडिग ही रहता है, चाहे बादल उपल 
की बरसात करे, गरजे-तरजे, अथवा बजञ्रपात ही क्यो न करे- 

उपल बरसि गरजत तरजि डारत कुलिस कठोर । 
चितव कि चातक मेघ तजि, कबहूँ दूसरी ओर || 

--दोहावली, दोहा २८३ 
ओर, क्योकि चातक इन सब परिस्थितियों में अपने घन को छोड़ कर किसी 
ओर के सामने निवेदन नहीं करता, इसलिए तीनों लोक व तीनो काल में यश 
उसके ही भाग में लिखा है- 

तीनि लोक तिहुकाल जस, चातक ही के माथ । 
तुलसी जासु न दीनता, सुनी दूसरे नाथ ॥ 

+-दोहावली, दोहा रथ८ 
ओर, फिर ऐसे मानी मांगने वाले को बिना घन के तृप्त ही और कौन कर 
सकता है- 

नहिं जांचत नहिं संग्रही सीस नाइ नहि ल्ेइ | 
ऐसे मानी मांगनेहि, को वारिद बिनु देइ॥ 
“--दीहावली, दोहा २६० 
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निश्चय ही, तुलसीदास का भी प्रेम अपने आराध्य के प्रति इसी प्रकार का था| 

अचीवतार की पूजा तथा सेवा--ठुलसीदास की श्रद्धा भगवद्दिग्नह में 
थी, यह पहले कहा जा चुका है | विन्दु माधव की जो सांग प्रशंसा उन्होंने 
की है तथा उनकी छुवि मे जो आसक्ति उन्होने प्रकट की है, उससे यह स्पष्ट है 
कि वे अर्चावतरर की पूजा में विश्वास रखते हैं। विनयपत्रिका के दो पदों में 
उन्होंने भगवान्‌ की आरती के सम्बन्ध में भी लिखा है। उनमें से एक आरती 
तो दिव्य आरती प्रतीत होती है, जिसमें वासना का धूप, ज्ञान का दीपक, 
विशदभावों का नेवेद्य और प्रेम का ताम्बूल, कर्मों का घृत, त्याग का पावक 
ओर सदूगुण के प्रकाश आदि की चर्चा की गई है। (पद ४७) दूसरी निश्चय 
ही लौकिक आरती प्रतीत होती है- 


हरति सब आरती आरती राम की | 

द्हति दुख दोष निर्मेल निकाम की ॥ 

सुभग सोरभ धूप दीप बरमालिका | 

उड़त अघ विहग सुनि तातल्न कर तालिका || 

भक्त हृदिभिवन अज्ञान तम हारिनी ॥। 

विमल विज्ञान मय तेज विस्तारिनी | 

मोहमदकोह कलि-कंज हिसम जामिनी । 

मुकुति की दूतिका, देह दुति दामिनी॥ 

प्रनत जन कुम्ुद बन इन्दु कर जात्िका । 

तुंलसि-अभिमान-महिषेस बहु काल्षिका || 

-+ विनय, पद्‌ ४८ 
डा० माताप्रसाद गुप्त ने एक तुलसी मठ की भी खोज की थी, जिसके 
सम्बन्ध भें उन्होंने कह है कि वह सं० १७६७ वि० तक विद्यमान था | सम्भव 
है, अपने मठ के आराध्य देव की वे पूजा-सेवा भी स्वयं ही करते रहे हों । 
आत्मदोषानुसंधान--दास्य भाव की भक्ति का आत्मदोषानुसंघान एक 

ग्रावश्यक अंग है। इस के माध्यम से भक्त अपनी दुबलताओं के प्रति सजग 
होता है और वह स्वामी की सेवा के अधिक से अधिक योग्य बनने की चेष्टा 
करता है। पीछे कहा जा चुका है कि तुलसीदास अपने को संसार के समस्त पापियों 
में सबं-प्रथम मानते थे । विनय के अनेक पदों में इस प्रकार के भाव व्यक्त 
हुए हैं | अन्य प्रन्थों में मी उनकी आत्मदोषानुसधान की प्रवृत्ति वर्तमान मिलती 
है। जैसा पहले लिखा जा चुका है, मानस में कवि ने लिखा है-- 
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जे जनमे कलिकाल कराता । करतब बायस वेष मराला। 
चलत कुपंथ वेद मग छांड़े । कपट कल्लेवर कलिमल भांड़े । 
बंचक भगत कहाइ रामके । किंकर कंचन कोह काम के || 
तिन्ह महं प्रथम रेख जगमोरी । धींग घरम ध्वज धंधक धोसी ॥ 
जो अपने अवगुन सब कहऊँ। बाढ़े कथा पार नहि लहऊँ॥ 
“मानस, बा० का०, पृ० ६ 
अथवा 


रास सुस्वासि कुसेवक मोसों । निज दिसि देखि दयानिधि पोसो ॥ 
रामचरितमानस 
कवितावली के उत्तरकाण्ड में भी अनेक कवित्तों में कवि का आत्मदेन्य छुल्लक 
सा पड़ता है | एक छुंद मे वे कहते हैं-- 
जाप की न तप खप कियो न तमाइ जोग, 
जाग न विराग त्याग तीर्थ न तन को ! 
भाई को भरोसो न खरोसो बेर बेरी हसों, 
बल अपनो न हितू जननी जनक को ॥ 
लोक को न डर, परलोक को न सोच, 
देव सेवा न सहाय, गये धाम को न घन को | 
राम ही के नाम ते जो होइ सोई नीको लगे, 
ऐसोइ सुभाय कछु तुलसी के सन को ॥७७ 
अथवा, 
वेद न पुरान गान, जानो न विज्ञान ज्ञान, 
ध्यान, धारना, ससाधि, साधन अवीनता ! 
नाहिन विराग, जोग, जाग, भाग तुलसी के, 
दयादान दूबरो हों, पाप ही की पीनता |! 
लोभ मोह कास कोह दोष कोष सोसों कौन ! 
कलिह जो सीखि लई मेरिये मल्ीनता | 
एक ही भरोसो राम रावरो कहावत हों, 
रावरे दयालु दीनबन्धु, मेरी दीनता ||६९ 
छुंद सं० ६६ में कवि ने अपने को सब अंग-दहीन, सब साधना-विहीन, मन-वचन- 
मलीन, बुद्धि बल-हीन, भाव-भगति विद्दीन, गुणज्ञान हीन, तथा भाग्यहीन तक 
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कहा है | इसके पहले ६४ वे पद में वे अपने को श्वान तक कह चुके हैं, स्वामी 
के सनेह स्वौन हू को सनमानु है !? ६५ वे छुंद में तथा ६६ वें छद में भी 
उन्होंने बड़ी ही मार्मिक पदावली में दीनता व्यक्त की है । ६६ वे छंद मे तो 
अपने को उन्होंने-“घोबी कैसो कूकर न घर को न घाट को? तक कहा है। 
कहना तो यह चाहिए की तुलसीदास की समस्त रचनाएँ ही उनकी आत्मदोषा- 
भिव्यक्ति से भरी पड़ी हैं | 


भगवान से उन दोषों की उपेक्षा की ग्राथेना--ठलसीदास को यह 
दृढ़ विश्वास है कि संसार में उनसे बढ़ कर दोंषी-पापी ओर कोई नही है, साथ 
ही उन्हें यह भी विदित है कि राम से बढ़ कर ज्षमाशील एवं उदार भी कोई 
दूसरा स्वामी नहीं है । इसी कारण वे अपने आराध्य से अपने दोषो को क्षमा 
करने की बड़ी ही मामिक याचना करते हैं :- 


कबहेूँ रघुवंशमनि सो कृपा करहुगे ! 
जेहि कृपा व्याध गज विप्र खस तरु तरे, 
तिन्हहि सम मानि मोहिंनाथ उद्धरहुगे । 
जोनि बहु जनमि किये-करम फल विविध विधि, 
अधम आचरन कछु हृदय नहि धरहुगे ॥ 
दीन हित अजित सर्वेज्ञ समरथ प्रनतपाल, 
चित मृदुल निज गुननि अनुसरहुगे ॥ 
मोह मद मान कामादि खल मण्डली, 
सकुल निर्मल करि दुसह्‌ दुख हरहुगे ॥ 
जोग जप ज्ञान विज्ञान तें अधिक अति, 
अमल हृढ़भगति दे परम सुख भरहुगे ॥ 
मन्द जन मोलि मनि, सकल साधन हीन, 
कुटिल मन, मलिन जिय जानि जो डरहुगे ॥ 
दास तुलसी वेद विदित बिरुदावली, 
विमल जस नाथ केहि भाँति विस्तरहुगे ॥ 
“विनय, पद्‌ २११ 
इसी प्रकार विनय के अनेक पदों मे कवि ने अपने आराध्य से अपने दोषों को 


क्षमा कर देने की प्राथना की है| निश्चय ही ये प्रार्थनाएं उसके हृदय की 
निष्कपटता, निश्छुलता एव पविन्नता के द्योतक हैं । 
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तुलसीदास की दास्य-सक्ति के अन्य आवश्यक तत्त्व-विरति-- 
विवेक--ठुलसीदास ने भक्ति की सामान्य परिभाषा देते हुए, उसे श्रुति सम्मत 
एवं विरति-विवेक से युक्त कहा है-- 
श्रुति सम्मत हरिभक्ति पथ संयुत विरति विवेक | 


बस्तुतः बिना वैराग्य के चित्त-वृत्तियों का निरोध कर लेना असस्मव है, ओर जब 
तक चित्त की चंचलता मिट नहीं जाती तब तक उस अनुराग का पाना असम्भव 
है, जिससे भगवान्‌ शीघ्र ही द्रवित हो जाते हैं-- 

जातें बेगि द्रवहूं में भाई | सो मम सगति भगत सुखदाई ।॥ 
इसी प्रकार बिना विवेक के भी भक्ति पूर्ण नहीं कही जा सकती | विवेक से 
हमारी विचारधाराओश्ो में उचित संतुलन आता है, और यह सन्तुलन भक्ति का 
प्राण ही है। अपने युग की ऐकान्तिकता से छ्ुब्ध होकर ही तुलसीदास ने अपनी 
भक्ति-पद्धति में विरति-विवेक को स्थान दिया है। यह उनकी समन्वयकारिणी 
बुद्धि का ही परिचायक है | 

वात्सल्य भक्ति--ठुलसीदास की भक्ति-पद्धति दास्यभाव की ही है, यह 
ग्रभी-अ्रभी कहा जा चुका है, फिर भी उन्होने वात्सल्य भक्ति का भी निरूपण 
किया है, क्योकि दशरथ-कोशल्या आदि की भक्ति वत्सल भाव की ही थी, स्वयं 
गोस्वामी जी के आराध्य देव भी कदाचित्‌-बाल राम? ही थे। मानस के बाल- 
काण्ड, कवितावली के प्रारम्भ तथा गीताबली के प्रारम्मिक अंशों में इस भक्ति 
का गोस्वामी जी ने अच्छा परिचय कराया है | हां, इस प्रसंग में वे भगवान्‌ राम 
की ईश्वरता को कभी नहीं भूलते हैँ। कौशल्या की गोद में बाल राम को देख 
कर कवि कह उठता है-- 

व्यापक ब्रह्म निरन्‍जन, निर्गंण विगत विनोद । 
सो अज प्रेम भगति बस कोसल्या के गोद ॥ 
--बालकाणड, पृ० १०० 

माता-पिता को सुख देने के लिए; तथा अपने जनो के हगों को शीतल करने के 
लिए ही तो राम ने नरलीला की थी--- 


सुख सन्दोह मोह पर, ज्ञान गिरा गोतीत। 
दम्पति परम प्रेम बस, कर सिसु चरित पुनीत ॥ 
येहि विधि राम जगत पितु माता। कोसलपुर वासिन्ह सुखदाता ॥ 
“मानस, वा० का०, पृष्ठ १०१ 
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मां के हलराने-दलराने के चित्र भी तुलसीदास ने उपस्थित किए हैं-- 


ले उछंग कबहूँक हलराबवे । कबहुं पालने घालि झुलावे ।। 
प्रेम लगन कोसल्या निसदिन जात न जान। 
सृत सनेह बस माता बाल चरित कर गान ॥ 
--जालकारड, पृष्ठ १०१ 
जब राम कुछ सयाने हो गए--- 
कौंसल्या जब बोलन जाई । ठुमुकि ठुमुकि प्रभु चले पराई । 
अ्रौर कभी : 
भोजन करत चपल चित, इंत उत अबसरू पाइ। 
भागि चल्ले किलकत मुख, दधि ओदन लपटाइ || 
“भीनस, बा० का०, पृष्ठ १०२ 
बस्तुतः यह सभी लीला भक्तों के हृदय का सवंस्व है | तुलसीदास कहते हैं-.. 
बाल चरित अति सरल सुहाए | सारद शेष संभु श्रुति गाए। 
जिन्ह कर सन इन्ह सन नहिंराता । ते जन बंचित किए विधाता ॥ 
--मानस, बा० का०, पृष्ठ १०३ , 
कवितावली में तुलसीदास ने बालक राम के सोन्द्॒य, चपलता, क्रीड़ा आदि 
के बढ़े ही मनोरम चित्र खीचे हैं-- 


पग नूपुर ओ पहुंची करकंजनि, मंजु बनी मनि माल हिये। 
नवनीत कलेवर पीतमगा, मलके पुलके नृप गोद लिये ।॥ 
अरविन्द सो आनन रूप मरंद, अनंदित लोचन भ्र|ग पिये। 
मन में न बस्यो अस बालक जो, तुलसी जग में फल कोन जिये || 
बालक राम के सौन्दर्य का दूसरा चित्र-- 
तन की दुति स्याम सरोरूह, लोचन कंज कि मंजुलताई हरें। 
अति सुंदर सोहत धूरि भरे, छवि भूरि अनंग की दूरि करें || 
दूसके दतियां दुति दामिनि ज्यों, किलके कलबाल-विनोद करें । 
अवधेश के बालक चारि सदा, तुलसी मन मंदिर में बिहरें ॥ 
बालक्रीड़ा का एक अन्य चित्र--इस चित्र में बालको की प्रव्नत्ति का भी बहुत ही 
सुन्दर निरूपण किया गया है-- 
कबहूं ससि मांगत आरि करें, कबहूं प्रतिबिम्ब निहारि ढरें.। 
कबहूं करताल बजाइ के नाचत, मात्‌ सबै मन सोद भरें ॥ 
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कबहूँ रिसिआइ कहैँ हठि के, पुनि लेत सोई जेहि लागि आरें । 

अबधेश के बालक चारि सदा तुलसी मन मंदिर में बिहरें || 
बाल स्वभाव--सौन्दय एवं क्रीड़ा के कुछ श्रन्य सुन्दर चित्र-- 

बर दनन्‍त की पंगति कद कली अधराधर पल्लव खोलन की। 

चपला चमके घन बीच जगे छवि मोतिन माल अमोलुन की | 

घंघुरारि लट लटके सुख ऊपरि, कुएडल लोल कपोलन की । 

निवछाबरि प्राण करें तल्सी, बल्लि जाउ॑ ला इन बोलन की || 

>८ >< >८ 

पद कंजनि संज बनी पनहीं, घनुहीं सर पंकज पानि लिए | 

लरिका संग खेलत डोलत हैं, सरयू तट चौहट हाट हिए ॥ 

तल्सी अस बालक सो नहि' नेह, कहा जपजोग समाधि किए। 

नर ते खर सूकर स्वान समान कहो जग में फल कोन जिए॥ 

है हर है 

सरजू बर तीरहिं तीर फिर, रघुवीर सखा अरू बीर सबै। 

धनही कर तीर, निषंग कसे, कटि पीत दुकूल नवीन फबै ॥ 

त॒लंसी तेहि ओसर लावनिता, दस, चारि, नो, तीन, इकीस सबे | 

मति भमारति पंग भई जनिहारि, विचारि फिरी उपसा न फबे | 

गीतावली में भी कवि ने राम के बाल जीवन के बड़े ही सजीव चित्र उप- 
स्थित किए हैं, बालस्वभाव, बाल-क्रीड़ा, बालचापल्य और बालसौन्दर्य के चित्रण 
प्रायः उसी ग्रौढता के साथ किए, गए, है, जिस प्रौढ़ता के साथ सूरदास ने कृष्ण 
के बालजीवन का चित्रण किया है | लगता है, कवि यहाँ पर सूरदास से ही होड़ 
कर रहा हो । फिर भी सूरदास की गम्भीरता के सामने तुलसीदास का प्रयास बहुत 
ही हलका प्रतीत होता है । 

तुलसीदास द्वारा निरूपित वात्सल्‍्य रस दो स्थलों पर बहुत ही गम्भीर हो 
गया है--(१) राम के वन गमन के अवसर पर और (२) राम, लक्ष्मण और 
सीता को चित्रकूट में छोड़कर कोशल्यादि के अवध लौट आने पर । राम के 
वनगमन का समाचार सुनते ही कोशल्या के शोक का पारावार नहीं रहता | जिस 
राम को उन्होने बढ़ी तपस्या के पश्चात्‌ पाया था, उससे सहसा वियुक्त होकर वे 
जी नहीं सकेगी । राजा दशरथ भत्ते ही स्री के वशीभूत होकर अपने सुखनिधान 
प्रिय पुत्र का परित्याग कर दे, किन्त माता कोशल्या उन्हें वन नहीं जाने देंगी । 
जो राम पिता के वचन को इतनी तत्परता से मान लेते हैं, वे क्‍या माता के भी 
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वचन को नहीं मानेंगे ! भला राम के बन चले जाने पर माँ किसे अपने अंक में 
भर कर लाल? कहेगी ! अपने उस बालक को लीलाओ का स्मरण कर-करके 
वह कैसे प्राण घारण कर सकेगी १ जिन कानों से उसने उसकी मीठी बोली सुनी 
थी, वे कान आज वनगमन का भी समाचार सुन रहे हैं, यह कैसी विडम्बना है! 
जिस मुखारविन्द को बिना देखे उसका एक-एक ज्ुण एक-एक थुग के समान 
बीतता है, उसी मुखकमल से वियुक्त होकर यदि वह १४ वष तक जीवित रह 
सकी तो राम के प्रति उसकी क्या प्रीति समझी जायेगी १ मा के इस प्रेम को 
देख कर राम भी अधीर हो उठे, उनका कणठ भर आया, नेन्नों से अश्रु की बर- 
सात होने लगी । माँ को उन्होने श्राश्वासन दिया किवे शीक्र ही बन से लौट 
आवेंगे | 

राम वन को चले जाते हैं, व्यथा का दिन ज्यो-त्यों बीतता है, रात भी बीत 
ही जाती है, भोर को द्वार पर वेद-वन्दी-मागध आदि की ध्वनि सुनाई नही पड़ती 
श्र न सीता ही सास? से आशीर्वाद लेने के लिएः द्वार पर आतो हैं, कौशल्या 
बार-बार राम की बान-घनुहियाँ को देखती हैं, अपने राम की ललित पनहियाँ को 
हृदय से लगाती हैं, कभी पहले ही जैसे सबेरे उठ कर राम को जगाने जाती है, 
ओर कभी यह समभ कर कि राम वन को चले गए. चित्रलिखी सी चकित होकर 
रह जाती हैं । उन्हें विश्वास नही होता कि राम सचमुच बन को चले गए ! 
किन्तु, राम से रहित भवन को देख कर उन्हें अपने बालक की समस्त बालक्रीड़ाएँ, 
चपलताएँ. आदि स्मरण हो आती हैं और वे भगवान्‌ से प्राथना करती हैं कि 
१४ वर्ष की अवधि शीघ्र ही बीत जाय, सीता सहित दोनों भैया लौट कर माँ को 
सम्भ्रम में डाल दें। 

इसी प्रकार कोशल्या जब चित्रकूट से लौटकर आती हैं, उनकी व्यथा और 
भी बढ जाती है | वे सोचती हैं कि चित्रकूट जाकर भी वे राम के साथ वन को 
क्यो नहीं चली गईं ? राम के वियोग में भरत की दशा शोचनीय तो है ही, उनके 
(राम के) घोड़ों की भी चिन्त्य दशा हो गई है। एक बार इन घोड़ों के लिए, ही 
राम लौट आते तो कितना भला करते १ कभी राम, लक्ष्मण और सीता के वन- 
जन्य दुःख का भी विचार कर कौशल्या बहुत दुःखी होती है । 


साधुये भाव की भक्ति और तुलसीदास--पीछे कहा जा चुका है कि 
रामानन्द के उपरान्त उनके सम्प्रदाय में माधुय भाव की भक्ति का भी क्रमशः 
प्रचार हो गया। धीरे-घीरे यह भक्ति-पद्धति इतनी अ्रधिक प्रिय होती गई कि 
आधुनिक युग में प्रायः सभी रामानन्दी भक्त माधुय॑ भाव के ही उपासक होने 
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लगे हैं। इस भाव की उपासना में तुलसी का अपना कोई विश्वास नहीं था, फिर 
भी गीतावली के उत्तरकारड में उन्होंने माधुये भाव से सम्बन्धित पद लिखे हैं । 
हन पदों में रूप और यौवन के कुछ उन्मादक चित्र भी पाए जाते हैं [ 
राम प्रातःकाल सो कर उठते हैं, किन्तु प्रिया के प्रेम रख से पगा श्यामल 
शरीर आलस्य से भरा हुआ है, नेत्र उनींदे हैं : 
श्यामल सलोने गात, आलसबस जेँभात, प्रिया प्रेम-रस पागे। 
उनींदे लोचन चारु मुख-सुखमा-सिंगार हेरि हारे मार भूरि भागे ॥ 
परम रूप-लावण्य की राशि राम के सौंदय के अनेक मनोरम चित्र कवि ने 
इसी प्रसंग मे खीचे हैं : राम मज्जन करके सरयू के तट पर खड़े हैं, सखी 
कहती है :- 
बिथुरति सिररुह-वरूथ कुंचित, बिच सुमन-जूथ, 
सनि जुत सिसु-फनि-अनीक ससि समीप आईं | 
जनु सभीत दे अंकोर राखे जुग रुचिर मोर, 
कुणडल छवि निरखि चोर सकुचत अधिकाई ॥ 
ललित भ्रकुटि, तिज्षक भाल, चिबुक अघर ह्विज रखसाल, 
हास चारुतर कपोल नासिका सुहाई। 
मधुर जुग पंकज बिच, सुक विलोकि नीरज पर, 
लरत मधुप-अवल्ति मानो बीच कियो जाई॥ 
सुन्दर पट पीत विसद, आजत बनमाल उरसि, 
तुलसिका प्रसून रचित, विविध विधि बनाई । 
तरु तमाल अघ बिच जनु त्रिबिध कीर पांति रुचिर, 
हेम जाल अंतर परि तातें न छड़ाई॥ 
सरयू-त॒ट स्थित राम के इसी प्रकार के अनेक रूपचित्र गीतावली? को मधुर 
बनाते हैं | किन्तु इस रूप सौंदयय में सखियो की कोई वासनात्मक आसक्ति नहीं 
पाई जाती | रूपोल्लास के ये पविन्न चिन्न बड़े ही सुन्दर बन पड़े हैं। शक्ति ने 
इस सौंदय को बहुत ही महत्वशील बना दिया है | 
प्रेमोल्लास के इसी प्रसंग में ठुलसीदास ने रामहिंडोला, दीपमालिका और 
बसंत का भी वर्णन किया है | हिंडोला का एक चित्र $- 


आली री राधोके रुचिर हिंडोलना मूलन जेये। 


| के 


२६, 


४४.० 
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मदन जय के खम्भ से रचे खम्भ सरल विसाल | 
पाटीर पाटि विचित्र भंवरा वलित बेलन लाल | 
उन्तए सघन घनघधोर मुदु करि सुखद सावन लाग। 
बगपांति, सुरधनु, दमक दामिनि, हरितभूमि विभाग | 


सो समो देखि सुहावनों नव सत संवारि संवारि | 
गुन रूप जोबन सींव सुंदरि चलीं कुए्डनि झारि ॥ 
हिंडोल साल विज्ञोकि सब अन्चल पसारि पसारि। 
लागीं असीसन राम-सीतहि सुख-समाजु निहारि | 
हर ५ 


हर 
मन्‍्जीर नूपुर वत्ञय धुनि जनु काम करतल तार । 
अति मुचत स्रम कन मुखनि विथुरे चिकुर विलुलितहार ॥ 
तस तड़ित उडुगत अरुन विधु जनु करत व्योम बिहार । 
हिय हरषि बरषि प्रसून निरखति विबुध तिय ठून तूरि । 
आनन्दजल लोचन मुरित सन पुल्षक तन भरि पूरि ॥ ६ ॥ 


बसंत का एक चित्र ५ 


खेलत बसंत राजाधिराज | 


सोहें सखा अनुज रघुनाथ साथ । कोलिन्ह अबीर, पिचकारि हाथ । 
बाजहि म॒दंग डफ ताल बेनु | छिरके सुगंध भरे मल्य रेनु ॥ 
उत जुबति जूथ जानकी संग | पहिरे पट भूषन खसरस रंग॥ 
लिए छुरी बेंत सोध विभाग | चांचरि मूमक कहें सरस राग ॥ 
नूपुर किंकिनि घुनि अति सोहाइ | लल्ञना गन जब जेहि घाइ धाइ ॥ 
लोचन आंजहि फगुआ मनाइ। छाड्हि नचाइ हा हा कराइ ॥ 
चढ़े खरनि विदृषक स्वांगसाजि । करें कूटि निपट गई लाज भाजि॥ 
नर नारि परसपर गारि देत | सुनि हंसत राम भाइन समेत ॥ 
वरसत असून वर बिबुध वृन्द | जें जे दिनकर कुल कुमुद चन्द ॥ 
ब्रह्मादि श्रसंसत अवध वास | गावत कलकीरति तुलसिदास॥ 
श्रीकृष्ण गीतावली में तुलसीदास ने सूर के श्रनुकरण पर गोपियों तथा 


कृष्ण के प्रेम का बड़े विस्तार से वर्णन किया है। कृष्ण का बाल चापल्य, 


हिन्दी-कवियों पर रामानंदी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४५१ 


उनका अदूभुत सौंदय, गोपियों का उनकी ओर आक्ृष्ट होना, क्रमशः रति- 
भाव का विकास, मिलन के मनोरम चित्र ओर अंत में गोपियों का कृष्ण 
से वियोग आदि सभी कुछ कृष्ण गीतावली में बड़ी ही सरस शैली मे 
वर्णशित है| फिर भी माधुय भक्ति में कोई आस्था न होने से तुलसीदास के वर्शन 
उतने सजीव नहीं हो सके, जितने सूरदास के हुए हैं । 

सख्य भक्ति तथा शांताभक्ति के सम्बन्ध में तुलसीदास ने कुछ भी नहीं 
लिखा है । 

भक्ति और ज्ञान--तुलसीदास के मत से ज्ञान और भक्ति में वस्तुतः 
कोई अन्तर नहीं है, दोनो का ही उद्देश्य 'भवसम्भव खेद! को दूर करना है | 
फिर भी ज्ञान का माग अत्यन्त कठिन है | इंद्वियों एवं तज्जन्य विषयासक्ति के 
कारण वास्तविक ज्ञान की प्राप्ति असम्भव सी हो जाती है। इस कारण तुलसीदास 
ने भक्ति को ज्ञान की अपेन्षा अधिक श्रेयस्कर माना है। भक्त छोटे बालक 
की भाँति होता है और ज्ञानी प्रौद्व तनय की भाँति | मां अपने छोटे बच्चे 
को अधिक प्यार करती है, परमेश्वर भी भक्तों, को अधिक प्यार करता है| 
भक्ति सब सुलभ होती है। भाया से इसका कोई विरोध नहीं है, क्योकि माया 
आर भक्ति दोनो ही स्त्रीवग हैं, और स्त्री, स्त्री पर कभी मुग्ध नही होती | ज्ञान, 
विराग, योग, विज्ञान आदि पुरुषवर्ग हैं। इनके पथच्युत हो जाने के अवसर 
अ्रधिक है। माया के घने अंधकार को नष्ट करने के लिए ज्ञान का प्रकाश 
दीपक की भाँति है, जो विपरीत परिस्थितियों में बुक भी सकता है; किन्तु भक्ति 
मणि की भाँति है, इसके बुर जाने का कोई भय नहीं | फिर, बिना भक्ति के 
शार निरथंक है। समग्रतः तुलसीदास भक्ति को ज्ञान से बड़ा मानते हैं। 
रामानन्द सम्प्रदाय मे भी कर्म, भक्ति एवं ज्ञान मे कोई विरोध नहीं माना 
गया है, किन्तु सब॑ सुलभ होने के नाते भक्ति को अधिक महत्त्वपूर्ण कहा 
गया है । 

तुलसीदास के उपयुक्त विचार 'मानसः के उत्तरकाण्ड में बहुत ही विस्तार 
से व्यक्त किए गए हैं। विशेष ज्ञान के लिए. वही देखना उपयुक्त होगा | 
उनके मत को तो केवल निम्न पंक्तियों मे ही स्पष्ट रीति से देखा जा 
सकता है : 

जप तप मख सम दम त्रत नाना । विरत विवेक जोग विज्ञाना | 

सब कर फलु रघुपति पदग्नेमा | तेहि बिनु कोउ न पावे छेमा ॥ 

-मानस, उ० का०, पृ० ४४१ 


४५२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य प्र उसका प्रभाव 


शंकर ने भी कहा है :-- 
तीर्थोटन साधन समुदाई | जोग विराग ज्ञान निपुनाई ॥ 
नाना करे धर्म अतदाना | संजम दम जप तप मख नाना ॥ 
भत दया हिज गुर-सेवकाई । विद्या विनय विवेक बड़ाई ॥ 
जहं लगि साधन वेद बखानी | सब कर फल हरि भगति भवानी ॥ 
--मानस, उ० का०, पृ० ५६४६ 
भक्ति में उदारता--रामानन्द-सम्प्रदाय में भक्ति का द्वार सभी के लिए 
खुला हुआ है। शक्त-अशक्त, डेंच-नीच, कुलीन-अकुली न, ब्राह्मण-शूद्र सभी प्रपत्ति 
के अधिकारी माने गए हैं। तुलसीदास ने भी भक्ति में किसी प्रकार के 
बन्धन को स्वीकार नही किया है | उनके राम की तो यह घोषणा ही है--- 


कह रघुपति सुनु भामिनि बाता। मानों एक भरगति कर नाता। 
जाति पाँति कुल धरम बड़ाई | घन बल परिजन गुन चतुराई ॥ 
भगति हीन नर सोहइ केसा। बिनु जल्न बारिद देखिअ जैसा | 


“राम शबरी से-मानस, अ० का०, पु० २३४४ 


तुलसीदास ने अन्यत्र भी कहा है--- 
स्व॒पच सबर खस जमन जड़ पांवर कोल किरात । 
राम्मु कहत पावन परम होत भुवन विख्यात || 
“मानस, अर० का०, पु० २६२ 
भगवान्‌ की शरण में जाने के पहले भक्त को भी जाति-पाँति, धन-धर्म, बड़ाईं, 
परिवार आदि का परित्याग कर लेना चाहिए.। राम से वाल्मीकि कहते हैं--- 


जाति पांति धन्रु धरम बड़ाई | प्रिय परिवार सदन सखदाई | 
सब तजि तुम्ह॒हिं रहइ लउलाई । तेहि के हृदय रहहु रघुराई ॥ 
“मानस, अ० का०, प० २३४ 


फर भी लगता है, तुलसीदास रामानन्द स्वामी की विचारधारा से पूर्णतया सहमत 
नहीं हो सके | उनके राम ब्राह्मणों के प्रति विशेष सदय हैं-- 


सुनु गन्धवे कहों मैं तोही । मोहिं न सुहाद त्ह्म कुल द्रोही ॥ 
सन क्रम वचन कपट तजि जो कर भूसर सेव । 
मोहिं समेत विरंचि सिव बस ताकें सब देव ॥ 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव! हक 


सापत ताड़त परुष कहन्ता | विप्र पूज्य अस गावहिं सन्‍्ता !| 
पूजिअ विप्र सील ग़ुन हीना | सूद न गुन गनज्ञान प्रबीना || 

“मानस, अ० का०, पु० ३४४-४१ 

फिर भी राम की उदारता निम्न पंक्तियों में बहुत ही स्पष्ट रीति से व्यक्त 

की गई है-- 
सबरी गीघ सुसेवकन्हि, सुगति दीन्ह रघुनाथ । 
““मानस, बालकाणड', पृष्ठ १६ 
कूर कुटिल खल कुमति कलंकी | नीच निसील निरीस निसंकी ॥ 


तेड सुनि सरन सामुहें आए | सकृत प्रनामु कियें अपनाए ॥ 
--अ्र० काएड, पृष्ठ, ३०६ 


गीध अधम खग आसिष भोगी | गति दीन्हीं जो जाचत जोगी ।। 
“मानस, अरण्यकाड, पृष्ठ २४४ 


सनहु विभीषन प्रभु के रीती | करहिं सदा सेवक पर प्रीती ॥| 
कहहु कवन मैं परम कुलीना | कपि चंचल सबही विधि हीना ॥ 
प्राव लेइ जो नाम हमारा | तेहि दिन ताहि न मिलइ अहारा | 


अस में अधम सखा सुनु, मोहू पर रघुवीर । 
कीन्हीं कृपा सुमिरि गुन, भरे विज्ञोचन नीर ॥ 


-दनुमान, मानस, सुन्दरकाणड, पुष्ठ ३७५ 


सब भाँति अधम निषाद जो हरि भरत ज्यों उर लाइयो ॥ 
-मानस, लंकाकाण्ड, पृष्ठ ४८६ 


उपयुक्त विवेचन से स्पष्ट है कि तुलसीदास की भक्ति-पद्धति पर रामानन्द- 
सम्प्रदाय का-विशेष कर रामानन्द स्वामी का-बहुत ही अधिक प्रभाव पड़ा है। 
वैसे उन्होंने अपनी मक्ति-पद्धति को युगानुरूप भी बनाने की चेष्टा की है, 
ओर इसी कारण गोरख के योग की निनन्‍्दा, शिवभमक्ति की महत्ता, कृष्णु- 
चरित में अनुराग तथा ब्राह्मण-पूजा आदि भी उनकी भक्ति के अंग बन गए हें, 
फिर भी ये सब उनके भक्तिरूपी विशाल बृक्षु की शाखाएँ मात्र हैं, उसका मूल 
तो रामानन्द-सम्प्रदाय में ही दूर तक चला गया है | 
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ख--रामानंद ओर कबीर 


रामानन्दी भक्ति-पद्धति का कबीरदास पर प्रभाव--“कबीरदास की 
वाणी वह लता है जो योग के क्षेत्र में भक्ति का बीज पड़ने से अंकुरित हुई 
थी | *? सचमुच कबीरदास ने रामानन्द से भक्ति की दीक्षा ही अधिक पाई 
थी, तत्ववाद की कम | यद्यपि कबीरदास के दाशनिक मतो पर रामानन्द जी 
का प्रभाव स्पष्ट है, किन्तु यह प्रभाव अधिक महत्त्वपूर्ण एवं व्यापक नहीं कहा 
जा सकता | हाँ, उनकी भक्ति-पद्धति बहुत दूर तक रामानन्द जी से प्रभावित 
जान पड़ती है | नीचे इस प्रभाव की विस्तृत विवेचना करने का एक प्रयास 
किया जा रहा है। 


रामानन्द जी ने मोक्त के साधनों का विवेचन करते हुए. पंच-संस्कारो- 
मुद्रा, तिलक, नाम, मन्त्र और माला--पर श्रधिक बल दिया है, कबीरदास ने 
इनका जमकर विरोध किया है। वैष्णव होने का अर्थ वे कुछ दूसरा ही 
समभते थे | उन्होंने कहा है: “वेष्णव हुआ तो क्‍या हुआ यदि उसमें 
विवेक नहीं है। छापा, तिलक बना कर लोग व्यर्थ ही संसार को बांघना 
चाहते हैं?* तिलक का भी वे विरोध करते थे---यदि गोपाल के मिलन का 
मर्म नहीं मालूम है, तो तिलक लगाना और माला जपना व्यथ्थ है ।?* 


माला तिलक पहिरि मनसानां | लोगन राम खिलोना जानां ॥ 
थोरी मगति बहुत अहंकार | ऐसे भगता मिलते अपार ॥* 


कबीरदास के मत से 


रा ५ च न 
तत तिलक तिहूँ लोक मे, राम नावं निज सार | 
जन कबीर मस्तक दिया, सोभा अधिक अपार ॥।* 


बस्तुतः, माला पहिनने से कुछ होता नहीं, हृदय की गांठ खुलनी चाहिए | ' 





१--कबीर, डॉ० ह० प्र० द्विवेदी, ए० १५२ । 
२--क० भअ०, ए० ४६ । 

३--वही, १० १३२ । 

४-वही, ४० २०४। 

५-वही, ए० ५। 

६--वही, पृ० ४६ । 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४५५ 


हाँ, भक्ति के श्रन्य आवश्यक अंगों में कचीरदास का पूरा विश्वास है। 
परमात्मा के प्रति अनन्य अनुराग भक्ति की सर्वप्रमुख विशेषता है। कबीरदास 
ने इस सम्बन्ध में अपने मधुरतम उद्गारों को अनेक स्थलों पर व्यक्त 
किया है :- 
रास वियोगी बिकल तन इन दुखवे मति कोइ । 
छूबत ही मरि जाहिंगे ताला बेली होइ॥ 
“+के० ग्र०, पु० ३४ 
विरह बान जे लागिया, ओषध लगे न ताहि | 
सुसुकि सुसुकि मरि मरि जीवै, उठे कराहि कराहि ॥ 
“वही, पृ० १३१ 


मेरा मन सुमिरे रास क॑ मेरा सन रामहिं आहि। 
अब मन रामहिं हे रह्मा सीस नवावों काहि ॥ 
ब्न्न्न्यट्ट । पु० है ध 
तूत॑ करता तूं भया मुझ में रहीन हूं॥ 
वारी फेरी बलि गई, जित देखों तित त॑ ॥ 
“वही, १0 प्‌ 
इस प्रकार के अनेक अन्य पद कबीर साहब के अन्थों से उद्धत किए जा सकते 
हैं | राम के प्रति उनका अनुराग अनन्य है। 


भक्ति की दूसरी विशेषता है : भगवान्‌ की सेवा | कबीरदास ने वेद का 
परित्याग कर दिया था, विकारों का हनन कर दिया था ओर दृढ़ होकर पकड़ 
लिया था 'भगवच्चरणों' को। उन्हें गूगे का गुड़ मिल गया था, वे कह ही 
क्या सकते थे ।* उनके लिए तो जो सुख प्रभु गोविन्द की सेवा सो सुख राज 
न लहिये!*; अन्यत्र भी कभीरदास ने दीन दयालु प्रभु की सेवा करने की अपनी 
कामना व्यक्त की है । 


तैलघारावत्‌ भगवन्नाम का स्मरण | कबीरदास का मन राम का स्मरण 
करता था, उनका मन ही राम हो गया था; औ्रौर जब मन राम ही हो गया था, 
तब वे शीश भला किसको भ्कुकाते !* जब तक दीए में बत्ती है, कबीरदास का 


१-क० ०, प्‌० श्श्८ | 
२--बही, प१ू० २६४। 
३--वही, ए० ५। 
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कहना है, राम का नाम निर्भय होकर जपना चाहिए; जब तेल घट जायगा, बत्ती 
बुक जायगी, तब तो दिन रात सोना है ही ।* 
भक्ति के लिए विवेक की भी अत्यन्तावश्यकता है। कभरीरदास में यह अंग 
विशेष उभर कर आया है । वे कहते हैं-- 
मन सागर सनसा लहरी, बूड़े बहे अनेक । 
कहे कबीर ते बाचिहैं, जिनके हृदय विवेक || 
“"बीजक-सं० प्रेमचन्द, पु० १३६ 
भोर जाल बकजाल है, बूढ़े जीव अनेक । 
कहे कबीर ते बाँचिहें, जिनके हृदय विवेक ॥ 
--वहीं, पु० १३४ 
सनन्‍्ता को मत कोऊ निन्‍्दो, संत राम हैं एको | 
कहु कबीर में सो गुरु पाया, जाकर नाम विवेको ॥ 

“> के० अ०, पृ० २७३ 
कबीरदास ने यह विवेक 'संका डाइण?” को मारण के लिए उत्पन्न किया था। 
उनके लिए विवेक रामचरण्रति का पर्यायवाची है | वे कहते हैं--- 

संक्या डाइन बसे सरीरा | ता कारणि राम रमे कबीरा || 

““>क० ग्र०, पु० १४६ 

यमादि अ्रष्टांग योग मे कबीरदास का विशेष विश्वास नहीं था। 'सन्तों 
सहजि समाधि भल्नी? उनका नारा था। उनके मन ने राम-रसायन को पी 
लिया था। अतः आडद्धि सिद्धि की उन्हें आवश्यकता ही क्‍या थी! बन में 
रहने से लाभ ही क्या १ यदि मन ने आशा-पाश से अपने को उन्हुक्त नहीं 
कर लिया १* 

कबीरदास ओर नवधा-भक्ति--नवधा-भक्ति मे कबीरदास का पूरा 
विश्वास था | हाँ, उसके मानसी पक्ष पर उनकी हृष्ठटि विशेष थी, वाह्याचारों 
में उनकी आस्था नहीं थी। इसी कारण उनमे साम्प्रदायिकता की गन्ध नहीं 


आ सकी । नीचे नवधा-भक्ति के कुछ उदाहरण कबीर के ग्रन्थों से उद्धत किए. 
जाते हैं-- 


१--वही, १० ५। 
२०- के ० अ०, पृ० १३ ० | 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी-मक्ति पद्धति का प्रभाव ४४७ 


है श्रवशु-- 
ऐसा कोई ना मिले राम भजन का गीत । 
तन मन सोपे मग ज्यँ सुने बधिक का गीत ॥ 
“-क० ग्र०, पु० ६६ 
२ कीतेन-- 
केसव कहि कहि कूकिये, ना सोइए असरार | 
राति दिवस के कंकणे, कबहूँ लगे पुकार ॥ 
हे “-क० ग्र०, रे ०द 
कबीर सूता क्या करे गुण गोविन्द के गाइ । 
तेरे सिर परि जम खड़ा, खरच कदे का खाइ ॥ 
“5+क० गअ०, १० ६ 
कबीर राम रिमाइ ले, मुखि असत गुण गाइई । 
फूटा नग ज्य जोड़ि मन, संघे संधि मिलाइ॥ 
न्‍्बन्‍" पं)0 आओ 9 पृ० रडै 
इसी प्रकार के अनेक पद्‌ इस बात की सूचना देते हैं कि कबीरदास की 
आस्था भगवन्नाम के कीतन में ही थी, किन्तु कहीं भी उन्होंने करताल, मांस, 
मृदंग आदि के साथ कीत॑न करने पर बल नहीं दिया है। उनकी सारी साधना 
मानसी थी, वाद्य नहीं । 
३ संस्मरणु-- 
भगति भजन हरि नांव है, दूजा दुःख अपार | 
मनसा बाचा क्रमनां कबीर सुमिरण सार । 
“-व० ग्र०, पृ० ५ 
मेरा मन समिरे रास क॑ मेरा सन रामहि आहि। 
अब सन रामहिं हे रह्मा सीस नवाबों काहि ॥ 
“-क० ग्र०, पृ० ४ 


गुरदेव ग्यांनी भयो लगनियां, समिरन दीन्हों हीरा 
बड़ी निसरनी नाव॑ रास को चढ़ि गयों कोर कबीरा | 
“-क० ग्र०, पु० १२२ 
स्पष्ट है, कबीरदास को अपने गुरुदेव से ही भगवन्नाम स्मरण की दीक्षा मिली 
थी | किन्तु यहाँ भी जोर जोर से “चिल्ला? कर नाम स्मरण पर बल्ल नहीं दिया 
गया है, मनः्स्मरण को द्वी अधिक महत्व मिला है । 


धपप्य रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


४ पद्थ्रिति-कहै कबीर दासनि को दास | अब नहीं छाँड़ों हरि के 
चरन निवास ॥ 
--क० ग्र०, पु० २१८ 
भज नारदादि सुकादि बंदित चरन पंकज भामिनी । 
भजि भजिसि भूषन पिया मनोहर देवदेवसिरोसनी ॥। 
“के० अ०, पु० श्श्८् 

४ समचेन--मूर्ति पूजा में कबीरदास का तनिक भी विश्वास नहीं था । 
अतः भगवद्विग्रह की अचना का प्रश्न ही उनके लिए नहीं उठता। वे प्रत्येक 
आत्मा में शालग्राम का दशन करते थे | साधु उनके लिए प्रत्यक्ष देवता थे, पत्थर 
से फिर उनको क्या काम था ! शाह्षग्राम की सेवा करने पर भी मन को भ्रांति 
नहीं जाती--स्वप्न मे भी शीतल्नता नहीं मिल पाती; प्रत्युत दिनोदिन शालग्राम 
की सेवा के कारण माया बढ़ती ही जाती है। उनकी आरती भी 
अद्भुत हे-- 

ऐसी आरती त्रिभुवन तारे । तेज पुंज तहाँ प्रान उतारे॥ 

पाती पंच पुहुप करि पूजा | देव निरन्‍जन ओर न दूजा॥ 

तन सन सीस समरपन कीना | प्रगट जोति तहाँ आतमलीना || 

दीपक ग्यांन सबद घुनि घंटा | परम पुरिख तहाँ देवअनन्ता || 

परम प्रकास सकल उजियारा। कहै कबीर में दास तुम्हारा ॥' 
यह आरती मानसी ही है, वाह्य नहीं--दिखावे की आरती नहीं | कबीर की 
साधना सचमुच मन-प्राण की साधना थी, शरीर की नहीं। 

६ वन्दन--वन्दन भी कबीरदास के लिए शुद्ध साम्प्रदायिक अथ नहीं 
रखता । इनका वन्दन अशरीरी है, कदाचित्‌ यह रामानन्दी वन्दन है भी नहीं । 
वे कहते हैं-- 

कबीर सबद सरीर में, बिनि गुण बाजे तंति 

बाहरि भीतरि भरि रघद्या ताथ छूटि भरंति ॥ क० अ०, पृ० ६३ 

मन रे हरि भजि हरि भजि हरि भजि भाई | 

जा दिन तेरो कोई नाहीं, ता दिन राम सहाई || क० ग्र०, पु० १२७ 

निरमल निरमल रास गुण गावे । सो भगता मेरे मनि भावे ॥ 
“-क० अ०, पु० १२७ 


शक ० अआ०, पृ७ ४९ | 
२--वबही, ए० २२२ । 


हिन्दी-कवियों पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव डफह्‌ 


इस प्रकार के अनेक उदाहरण कबीर अन्थावली में वर्तमान हैं। पर सर्वत्र 
ही वे मानस पक्ष पर अधिक बल देते से प्रतीत होते हैं । 

७ दास्य--कबीरदास मे नवधा भक्ति का यह अंग बहुत अधिक उमर 
आया है । वे अपने को भगवान्‌ का दास-मान्र ही नहीं समभते, कुत्ते के भी 
बराबर सममते है । वे कहते हैं:--- 


कबीर कूत्ता रास का मुतिया मेरा नाउें। 
गले रांम की जेवड़ी जित खेंचे तित जाडें । 
तो तो करे तो बाहुडों दुरिदुरि करे तो जाऊं | 
ज्य हरि राखे त्य रहों, जो देबे सो खाएं ॥ 
क०ग्रू०, पू० २० 
उस संम्रथ का दास हों कदे न होइ अकाज | 
पतित्रता नांगी रहै तो उसही पुरिस को लाज ॥ 
वही, पु० २० 
आदि सधि अरु अंत लो अविहड़ सदा अभंग | 
कबीर उस करता की, सेवग तजैे न संग।॥ 
क० अ०, पु ० यह 
कबीर चेरा संत का दासनि का परदास। 
कबीर ऐसे हे रद्या, ज्यं पांऊँ तलिघास ॥ 
रोड़ा हे रहो बाट का तजि पाखण्ड अभिमांन | 
ऐसा जे जन हे रहै, ताहि मिले भगवान ॥ 
क० ग्र०, पु० ६५४ 
कबीर हरि सबक॑ भजे, हरि क॑ भजे न कोइ | 
जब लग आस शरीर की , तब लगि दास न होइ ॥ 
कण ग्र० ४ पु ०७९१ 
इसी प्रकार कबीरदास ने भगवान्‌ की सेवा में सिर चले जाने को भी बहुत 
बड़ी बात नहीं माना है। यदि सिर देने से भगवान्‌ मिल जाय तो कोई हानि नहीं 
है।* वे तो राम के गुलाम हैं, उनका तन मन धन राम का ही है। राम यदि 
उन्हें बेच भी दें तो कोई परवाह नहीं है।' सचमुच राम के दास एकाध ही 
होते हैं। काम-क्रोध-लोभ का जो परित्याग कर दे, राजसू-तामसू, एवं सात्विक 


१--वही, पू० ७८ | 
२--जहोी, ए० १२४। 
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गुणों से मोह न रकखे, क्योकि ये सब माया के परिवार हैं, चौथे पद को जो 
चीन्ह लेता है, स्तुति-निन्दा, मान-अ्रभिमान से जो ऊपर उठ जाता है, लोहा 
कंचन दोनो को जो समान समभता है, चिन्ता केवल माधव चिन्तामणि को 
करता है; हरि के चरणो में संसार से उदास होकर रमता रहता है, तृष्णादि से 
जो रहित है, कपीरदास कहते हे, भगवान्‌ का वही सच्चा दास है|" स्पष्ट है, 
कबीरदास की दास्य भावना बहुत ही अधिक निर्मल एवं निस्संग है | 
८ आत्मापेण--आत्मापण की भावना भी कबीरदास में बहुत अधिक 
उमर कर आई है। वे कहते हैं-- 
मेरा मुक में कुछ नहीं जो कुछ है सो तेरा। 
तेरा तुकको सोपतां क्‍या लागे है मेरा || 
“:के० अ्रू०, पु ० शह€ 
मेर मिटी मुगता गया, पाया ब्रह्म विसास। 
अब मेरे दूजा को नहीं, एक तुम्हारी आस ॥ 
“+के० अ०, प० ५४६ 
साईं सं सब होत है बन्दे थें कछु नाहिं।। 
राई थें परबत करे, परबत राई मांहि॥ 
--क*० अ०, हर 
में नाहीं कछु आहि न मोरा । तन धन सरबस गोविंद तोरा ॥ 
“के० अ०, पु ०२०५ 
स्पष्ट है, कबीरदास की दास्यभावना की ही माँति आत्मापंण की भावना भी बड़ी 
ही निर्मल एवं निश्छल है । 
६ सखाभाव में कबीरदास का विश्वास नहीं प्रतीत होता है, क्योकि इस 
सम्बन्ध में उनका एक भी पद प्राप्त नही है | 


भक्ति के अन्य आवश्यक तत्व 


प्रपत्ति--रामानन्द का मांग प्रपत्ति मार्ग था | अपने शिष्यों को उन्होंने- 
इसी मार्ग मे निष्णात किया था । प्रपत्ति मार्ग ही उनके मत से ऐसा मार्ग था, 
जहाँ कुल-बल, शक्त-श्रशक्त आदि का कोई भेदभाव नहीं है, यहाँ तो द्वार स्त्री 
पुरुष, नीच-ऊेँच सभी के लिए, उन्मुक्त है | परमदयालु भगवान्‌ श्री रामचन्द्र 
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१--वहीं, 9० ९५०। 
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इनकी अपेक्षा नहीं करते हैं, वे तो केवल भाव के भूखे हँ--भक्तो की अ्नन्य 
शरणागति के वे वश में है। कबीरदास का पक्का विश्वास था कि भगवान्‌ का 
भक्त होने के लिए अनन्यशरणागति को छोड़ कर अन्य किसी भी विशेषण की 
आवश्यकता नहीं है । 


शाख्त्रकारों ने प्रपत्ति के ६ भेद किए. हैं--अ्रनुकूलता का संकल्प, प्रतिकूलता का 
परित्याग, रक्तण विषयक विश्वास, गोप्तृत्व वरण, आत्म निक्षेप और कार्पण्य; 
इनमें से प्रत्येक के कायिकी, वाचिकी तथा मानसी और सात्विकी, राजसी तथा 
तामसी आदि के आधार पर तीन-तीन भेद और किए गए हैं | कबीरदास ने 
६ प्रमुख भेदों को ही स्वीकार किया है। प्रपत्ति के विशेष विस्तार मे वे नहीं 
गए | नीचे कुछ उदाहरणो से अपने मत की व्याख्या करने की चेष्टा की 
जा रही है । 
कः अनुकूलता का संकल्पः 
कबीर देवल ढहि पड्या इंट भई से' बार। 
करि चिजारा सों प्रीतड़ी, ज्यों ढहै न दूजीबार | 
““वद्री, पु० २२ 
मेर मिटी मुकता भया पाया ब्रह्म विसास | 
अब मेरे दुजा को नहीं एक तुम्हारी आस ॥ 
““वही, पु० ४६ 
खः ग्रतिकूलता का परित्यागः इस सम्बन्ध से कबीरदास ने नारी, ठजन, 
संसार, काम-क्रोधादि, अहंकारादि, विषय-बासना, कुटिलता श्रादि के परित्याग पर 
विशेष बल दिया है, क्योंकि ये भक्ति-विरोधी हैं-- 
जानि बूक्ि सांचहिं तज करे झूठ स्‌ नेह 
ताकी संगति रामजी, सुपिने' ही जिनि देहु 
“-वही ० ३० 
नारि नसावे तीनि सुख जानर पासे होई । 
भगति मुकुति निज ज्ञान मैं, पेसि न सकई कोई ॥ 
“वही, पु० ४० 
कबीर हरि की भगति करि तजि विषयारस चोज । 
बार बार नहिं पाइए मनिषा जन्म की मौज ॥ 
“वही, प० २४ 
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मेंसन्ता मन सारि दे, नान्‍्हा करिकरि पीस | 
तब सुख पाबे सुन्दरी, त्रह्म भलक्के सीस ।॥। 
“वही, पृ० २६ 
इस प्रकार अनेक साखियाँ एवं पद उदाहरण स्वरूप दिये जा सकते हैं । 
गः रक्णविषयक विश्वास--भगवान्‌ भक्तो की रक्षा करते ही हैं, कबीर का 
यह दृढ़ विश्वास है। वे कहते हैं : 
उस संम्रथ का दास हों कदे न होइ अकाज | 
पतित्रतानांगी रहे तो उसही पुरिष को लाज ॥ 
*++क० ग्रू० श पु ७०२५० 
च्यन्ता न करि अच्यन्त रहु साईं है सम्रथ । 
पसु पंषेरू जीव जंत तिनकी गॉडि किसा ग्रन्थ ॥ 
“-वही, पु० ४८ 
राम नाम सं दिल मिली जन हम पड़ी बिराइ। 
मोहि भरोसा इष्ट का बन्दा नरक न जाइ॥ 
“वहीं, प० फट 
कबीर त॑ काहे डरे सिर परि हरि का हाथ । 
हस्ती चढ़ि नहिं डोलिये, कूकर भुष जु लाख ॥ 
“वही, पृ० #८ 
इसी प्रकार अनेक पद इस बात के सूचक हैं कि कबीरदास भगवान्‌ राम को 
स्व समथ एवं रक्षक स्वीकार करते थे । 
घः गोप्तृत्ववरण :--- 
कबीर केवल राम की तू जिनि छांडे ओट। 
घण अहरणि बिचि लोह ज्यूं घणी सहै सिर चोट । 
“वही, प० २६ 
निगम जाकी साखि बोलें, कहेँ सन्त सुजान | 
जन कबीर तेरे सरन आयो राखि लेहु भगवान ॥ 
“--वही पु० १६० 
ड०: आत्मनित्तेप-- न्‍ 
है हरिजनथें चुक परी, जे कछु आहि तुम्हारों हरी। 
मोर तोर जब लगि में कीन्हां, तब लगि त्रास बहुत दुख दीन्हां । 
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सिध साधिक कहें हम सिधि पाई, रामनास बिनु सबै गंवाई, 
जे बेरागी आसपियासी तिनकी माया कदे न नासी। 
कहें कबीर में दास तुम्हारा माया खण्डन करहु हमारा ॥ 
“यही, पु० १३४ 
निगम जाकी साखि बोलें कहें सन्‍त सुजगन । 
जन कबीर तेरी सरन आयो राखि लेहु भगवान ॥ 
“वही, पु० १६० 
: कापेण्य : 
कहे कबीर सुनि केसवा तूं सकल वियापी | 
तुम्ह समान दाता नहीं, हमसे नहीं पापी ॥। 
“वही, पु० १४८ 
जिहि घरि राम रहो भरपूरि | 
ताकी में चरनन की धूरि। 

-“+क० शभ्र० » पु० श्य्वष्प 
कारनि कवनि आइ जग जन्म्या। जनमि कबन सचुपाया । 
भौ जल तिरण चरण-च्यन्तामरणिए, ताचित घड़ी न लाया।। 
पर निन्‍्दा पर धन पर दारा, पर अपवादे सूरा। 
ताथैं आवागमन होइ फुनि फुनि तापर खंग न चूरा॥ 
काम क्रोध साया सद संछर ई संतति हम माहीं। 
दया धरम ज्ञान शुर सेवा, ये श्रभू सूपिने नाहीं॥ 
तुम्ह क्पाल दयाल दसोदर, भगत बछल भौ हारी। 
कहै कबीर धीर मति राखहु, सासति करो हमारी ॥ 

“वही, पृ० १५३ 


छः कायिकी-वाचकी प्रपक्ति मे कबीर को विश्वास नहीं था । इसी 


प्रकार राजसी और तामसी प्रपत्ति मे उनकी रंच मात्र आस्था नही थी | मानसी- 


सात्विकी प्रपत्ति सत्र ही उनकी रचनाओ में देखी जा सकती है । 


कबीरदास में आत्ते प्रपन्न की सभी विशेषताएँ वर्तमान थीं। श्रात्त होकर 
ही वे कहते हैं :-- 


कहा करों कैसे तरों भौजल अति भारी | 
तुम्ह सरणागति केसवा राखि राखि मुरारी ॥ 
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कहै कबीर सुनि केसवा तू सकल वियापी | 
तुम्ह समान दाता नहीं हमसे नहीं पापी॥ 
“-क० अ०, पु ० श्षट: 
कितनी वैष्णुवी उक्ति है ! 
माधौं में ऐसा अपराधी, तेरी भगति हेत नहीं साथी । 
कारनि कवनआइ जगजन्म्या, जनमिकवन सचु पाया ॥ 
भौ जल तिरण चरणु-च्यन्तामरि] ता चित घड़ी न लाया | 
काम क्रोध साया मदमंछर, ये संतति हममाहीं | 
दयाधरम ग्यांन गुर सेवा, ये प्रभु सुपिने' नाहीं ॥ 
तुम्ह कृपाल दयाल दामोदर भगत वछल भौहारी । 
कहे कबीर धीर मति राखहु सासति करो हमारी ॥ 
“क० भ्र०, प० १५३ 
राम राइ कासनि करों पुकारा, 
ऐसे तुम्ह साहिबजाननि हारा । 
“वही, पु० १४३ 
को काहू का सरम न जाने मैं सरनागति तेरी । 
कहै कबीर वाप राम राया हुरमति राखहु मेरी ॥ 
“वही, पु ० १७७ 
कबीरदास का यह भी विश्वास था कि भगवान जीवों पर कृपा करते ही 
हैं । वे कहते हैं-- 
जप तप संजम सुंचि ध्यान, बन्दि परे सब सहित ग्यांन। 
भरे वे आकर 
कहि कबीर उबरे हे तीनि, जापरि गोविंद कृपा कीन्हि॥ 
“वही, पृ० २१६ 
विषय-नियुक्ति के रूप में अर्चावतार में इनकी श्रास्था नहीं थी । वे 
कहते हें--- 
नींव बिहना देहुरा, देह बिहू'णा देव । 
कबीर तहाँ विलम्बिया, करे अलष की सेव ॥ 
““-वही, प्‌ ७ १५ 
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पाहण केरा पूतत्ना, करि पूजे करतार | 
इही भरोसे जे रहै, ते बूढ़े कालीधार ॥ 

“वही, पु० ४२३ 
हम भी पाहण पूजते होते बन के रोम । 
सतगुर की कृपा भई, डारया सिरतें बोक ॥ 
सेवे सालिगराम क॑ सन की आन्ति न जाइ। 
सीतलता सुपिने नहीं दिन दिन अधकी लाइ ॥ 

“वही, पृ० ४४ 


रामानन्द जी ने भक्ति का प्रमुख आवश्यक अंग माना है--न्यास | प्रद्नृत्ति 
से निवृत्ति न्यास की प्रथम विशेषता है | कबीरदास लिखते हैं-- 
दोजग तो हम अंगिया, यहु डर नाहीं मुझ । 
भिस्त न मेरे चाहिये, बांक पियारे तुम ॥ 
जब ल्गि मक्ति सकामतां, तब लगि निरफल सेव । 
कहे कबीर वे क्यूं मिले, निहकामी निज देव ॥ 
“-वही, है| ७ १ € 
गुण गाए गुण नाम कटे, रटे न रांम वियोग | 
अहिनिसि हरि ध्याबे नहीं, क्यूं पावे द्रुलभ जोग | 
“7क० ग्र०, पु० ७ 
यह ध्यान अविच्छिन्न होना चाहिए--- 
सो ध्यान धरहु जिन बहुरि न धरना । ऐसे मरहु जि बहुरि न मरना 
“--वहो, पु० ३०६ 
ध्येय भगवान्‌ के गुण अनंत हैं--- 
सात समंद की मसि करों, लेखनि सब बन राय | 
धरती सब कागर करों, हरि गुण लिखा न जाय ।। 
वही, पु० ६२ 
गोव्यन्द के गुण बहुत हैं लिखे जुहिरदय मांहि । 
डरता पाणी ना पिझ मति बे धोये जाहि॥ 
वही, पु० ७६ 
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भगवान्‌ का लावण्य भी अपूर्व है-- 
कबीर देख्या एक अंग, महिमा कही न जाय । 
तेज पुंज पारस धणी नेनूं रहा समाइ।॥ 
“जही, पु० १४ 
वे बड़े ही उदार हैं-- 


कबीर केसव की दया, संसा घाल्या धोइ। 
जे दिन गये भगतिबिनु ते दिन साले मोहि। 


जक० ग्र०, पु ० ७६ 
ताथें सेविए नारायणा, प्रभु मेरी दीनदयाल दया करणा ॥ 
-- वही, पु० १७२ 
कबीर को स्वामी गरीब निवाज | 
३2 वही, हि २६६ 


वे बड़े ही भक्त-वत्सल भी हैं--- 


तुम कृपाल दयाल दमोदर भगत बछल भो हारी । 
कहे कबीर धीर मति राखहु सासति करो हमारी ॥ 
“वही, प० १५३ 


भगवत्कृपा-प्राप्ति के साधन--कबीरदास ने कथा-श्रवण में विशेष 
आस्था नहीं दिखलाई है । इसका कारण सम्भवतः भगवान्‌ के निग्गंण रूप में 
उनका विश्वास था । हां, भगवान्‌ के गुण-कथन में उन्होंने अपना दृढ़ु विश्वास 
अवश्य ही व्यक्त किया है। वे कहते हैं-- 


गाया तिनि पाया नहीं, अणगायां थें दूरि । 
जिनि गाया विसवास सं , तिन रांम रहा भर पूरि ॥ 
ड “ही, पु० ४६ 
जब लग विकल भई नहि बानी। भजि लेहि रे मन सारंग पानी ॥ 
“ही, पृ० रे८रे 
करता केरे बहुत गुण ओगुण कोई नाहिं। 
जो दिल खोजों आपणां तो सब ओगुण मुझ मांहि ॥ 
“वही, पृ० ८३ 
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भगवन्नाम स्मरण में तो कबीरदास की बहुत ही पक्की आस्था है। अपने 
गुरुदेव से उन्होंने एक यही मन्न पाया था, जिसके बल पर वे इतने महान्‌ भक्त 
हो गए | 

कबीर साहब के ग्रन्थों में स्मरण के सम्बन्ध में अनेक साखियाँ तथा पद 


मिलते हैं । कुछ साखियाँ तथा पद यहाँ उद्धत किये जा रहे हैं, 'सुमिरण को 
झंग? तो इनसे भरा पड़ा है--- 


कबीर कहे में कथि गया, कथि गया त्रह्म महेश । 

राम नांव ततसार है, सब काहू उपदेस ॥ 
--वही, हा ७ है 

कबीर सुमिरणसार है, ओर सकल जंजाल | 

आदि अंत सब सोधिया, दूजा देखो काल ॥ 
“--वही, प० ५ 

तूं तंं करता तू भया, मुझ में रही न हू । 

वारी फेरी बलि गईं, जित देखों तित तू' ॥ 
--वही पे ०्पू 

केसव कहिकहि कूकिये, ना सोइये असरार | 

है ५ ब्प ९९५ 

राति दिवस के कूकरों, कबहूँ लगे पुकार ॥ 
वही, पु० ६ 

रास सिमिरि रास सिमिरि रास सिमिरि भाई | 

राम नाम सिमरन बिन बूड़ते अधिकाई ॥ 
“ही, पृ० ३२० 
कहत कबीर सुनहु रे लोई । रामनास बिन मुकुति न होई ॥ 
“वही, पृ० ३१२ 

नामस्मरण के सम्बन्ध में रामानन्द जी ने राम षडत्तरमंत्र, दयमंत्र, 
चरममंत्र आदि का विधान किया है | कबीरदास का इनमें विश्वास नहीं है, वे 
केवल राम नाम का ही स्मरण करना चाहते हैं । 

कबीर पढ़िवा दूरि करि पुस्तक देइ बहाइ | 

बावन अषिर सोधि करि ररे समे चित ल्ाइ ॥ 
“वही, पु० रे८ 
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रासनाम सब कोइ कहे कहिबे बहुत विचार | 

सोई राम सती कहे, सोई कोतिग हार ॥ 

आगि कह्या दाके नहीं जे नहीं चम्पे पाइ। 

जब लग भेद न जाणिए, राम कह्या तो कांइ ॥ 
“वही, पु० भर 


रामानन्द की ही भाँति कबीरदास ने भी भगवरकेंकये को बहुत अधिक 
महत्व दिया है | सेवा यदि करनी हो तो केवल राम और सनन्‍्तो की ही करनी 
चाहिए, क्योकि उनमें से एक तो मुक्ति का दाता है और दूसरा नाम स्मरण 
कराता है--- 
कबीर सेवा को दुइ भत्ते एक सनन्‍्तु इकु रामु । 
रामजु दाता मुकुति की सन्‍्तु जपाबे राम || 
“जेही, पु० २६० 
पोडशोपचार पूजा में कबीरदास का कोई विश्वास नहीं था--- 


नींव बिहूंणा देहुरा, देह बिहूंणा देव। 
कबीर तहां विल्लम्बिया, करे अलष की सेव ॥ 
“वही, पृ० १५ 
फिर भल्ला वे अर्चावतार की पूजा में कैसे विश्वास कर सकते थे १ उन्होंने उस 
ब्रह्म की आरती उतारी है जो निरन्तर है, निरन्‍जन है और निविकार है। 


निरभिमानिता को कबीरदास ने भी पर्याप्त महत्व दिया है । इसमें उनका 
बहुत ही पक्का विश्वास था । इस सम्बन्ध में कबीरदास ने अनेक सुन्दर उक्तियाँ 
कही हैं | उनमें से कुछ यहाँ दो जा रही हैं--- 


जब में था तब हरि नहीं, अब हरिहैँ में नाहिं। 

सब अंधियारा मिट गया जब दीपक देख्या मांहि ॥ 
“वही, पु० १४ 

मैं मैं बड़ी बलाइ है, सके तो निकसी भागि। 

कब लग राखों हे सखी रूई लपेटी आगि॥ 
“वही, पृ० २७ 

आपा मेल्यां हरि मिलें हरि मेल्यां सब जाइ | 
“-वही, पु ० पद 
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कबीर चेरा संत का, दासनि का परदास | 
कबीर ऐसे हे रघद्या ज्यू' पांऊँ तलि घास ॥ 
“वही, पु० ६५४ 
रोड़ा हे रहो बाट का तजि पाषंड अभिमसान । 
ऐसा जे जन हे रहै, ताहि मिले भगकान | 
“वही, पृ० ६५४ 
इस प्रसंग में कबीरदास ने अपने को सबसे बुरा, सन्‍्तों के चरणों की धूलि तक 
बन जाने को कहा है | 
जिहि घटि राम रहे भरपूरि। ताकी में चरनन की धूरि ॥ 
“ही, पु० श्र८ 
जाति-पाति-कुल सभी के अभिमान को मिटा कर ही साघधुत्व” की प्राप्ति की जा 
सकती है | 


रामानन्द की ही भाँति कबीरदास विश्व भर में अपने आराध्य के रूप का 
दर्शन करते थे | पर साकारता में उनका विश्वास नहीं था। उनके मत से यह 
समस्त जगत्‌ ब्रह्म की ही विभूति है। उनके नेज्ो में राम ही रमे थे, दूसरा समा 
नहीं सकता था ।* वेद पढ़ने का उद्देश्य ही सब घट में राम को देखना है ।* 
'खालिक खलक खलक में खालिक सब घट रहौ समाई ।”* “एक राम देख्या 
सबहिन मै कहै कबीर मनमाना |? * 


अरध उरध दसहूं दिस जित तित पूरि रहा राम राई। 
“वही, पु० १०६ 
जल थल पूरि रहे प्रभु स्वामी । जित देखों तत अंतयोगी ॥ 
“वही, पु० २६६ 
रामानन्द स्वामी ने गुरु को भी भगवत्कृपा प्राप्ति का एक प्रमुख साधन माना 
है | कबीरदास के मत से सतगुरु के समान न तो कोई सगा है, और न हरिजू 
के समान कोई हितकारी ।* सतगुरु की महिमा अनन्त है, उन्होंने अनंत उपकार 


१--क० भ्रू०, ए० १६। 
२--वही, ए० १०१ । 
३--वही, पृ० १०४। 
४--वही, ४० १०४५ | 
४--बेंही, ए० १। 
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किया है, अनन्त नेन्नो को खोल कर उन्होंने अनन्त के दशन करा दिये ।* शुर्‌ 
वीर की भाँति गुरुदेव ने एक ही शब्द-तीर से कल्तेजें में छेद कर दिया।* गंगा 
वाचाल हो गया, बहरे के कान हो गए; पॉव रहते भी शिष्य पंगुल हो गया 
सतगुरु का वाण ही कुछ ऐसा था ।* सतगुरु लोक-वेद के अन्धकार में दीपक 
की भाँति है । वस्तुतः गुरु और गोविन्द दोनों एक हैं | जिस गुरु ने हृदय मे 
ज्ञान की ज्योति जला दी, वह भूल न जाय, क्योकि बिना गुरु के कोई गोविन्द 
को भी नहीं पा सकता । सत्य तो यह है कि जब भगवान्‌ की कृपा होती है, तभी 
सतगुरु भी मिलता है | 


ग्यांन श्रकास्या गुर सिलया, तो जिनि बीसरि जाइ। 
जब गोविन्द कृपा करी, तब गुर मिलिया आइ ॥ 
-+क० ग्र०, पु० २ 
इस प्रकार कबीरदास ने सतगुरु की प्रशसा में अनेक साखियाँ एवं पद लिखे हैं । 
भगवल्कृपा प्राप्ति का एक अन्य धाधन है, सत्संग। कबीरदास ने साधु को 
प्रत्यक्ष देवता ही कहा है। ब्राह्मण जयादगुरु है पर वह साधु का गुरु नहीं होता । 
जो लोग हरिजनो से रूठ कर संसारी मनुष्यों से मित्रता करते हैं, वे कभी भी 
पल्‍लवित नहीं हो सकते | साधु की संगति कभी भी निष्फल नहीं हो सकती । 
साधु की सगति और हरिभजन के बिना मथुश और काशी जाना व्यथ है | सन्‍्तो 
का स्वभाव भी कुछ विचित्र ही होता है । वे कमी भी सज्जनता नहीं छोड़ 
सकते । चंदन जैसे सांपों से घिरा रहने पर भी विप्रैला नहीं होता, उसी प्रकार 
सज्जन शीतलता का परित्याग नहीं करते | सन्त निर्वैरी एवं निष्काम होते हैं । वे 
विषय-वासना से न्यारे होते हैं। राम के वियोग में सन्‍त का शरीर विकल रहता है, 
उसे सहज ही पहचाना भी नहीं जा सकता | दिन प्रति दिन तम्बोली के पान के 
समान वह पीला पड़ता जाता है | साधु और वैष्णव दोनो ही कबीर के लिए 
पर्यायवाची शब्द से हैं | वे कहते हैं--- 


कबीर धनि ते सुन्दरी जिनि जाया बैसनों पूत । 
राम सुमिरि निरभे हुआ, सब जग भया अऊत ॥ 
“-+के० ग्ं०, पु ० ३ 


१-वही, १० १। 
२--वही, पु० ९ । 
३-वबही, ए० २। 





कल 
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साषत बाभण जिनि मिले, वैसनो मिले चंडाल | 
अंकमाल दे भेटिये मानों मिले गोपाल ॥| 
“वही, पु० ४३ 
बस्तुतः: सन्त ओर राम एक ही हैं--- 


संता को मत कोई निन्दहु संत राम है*एको? 
“वही, पु० २७३ 


सभी सन्त होते भी नहीं। कचीरदास कहते हैं :--- 


तेरा जन एकआध है कोई । 

काम क्रोध अरु लोभ विवजित हरिपद चीन्हे सोई । 
राजस तामस सातिग तीन्यं ये सब तेरी माया। 
चोथे पद को जे जन चीन्हेँ तिन्हहिं परमपदपाया ॥ 
अस्तुति निन्‍्या आसा छाँड़े, तजे मान अभिमाना। 
लोहा कंचन समि करि देखे, ते मूरति भगवाना।॥। 
च्यन्ते तो माधों च्यन्तामणि हरिपद रमे उदासा। 
तृसना अरु अभिमान रहित है कहे कबीर सो दासा || 

“जक० अ०, पृ० १४० 
रामानन्द की ही भाँति कब्नीरदास भी कास क्रोधादि परित्याग को भक्ति 
का एक प्रधान साधन मानते थे | वे कहते है-- 


हाँसी खेलें हरि मिले, तो कोण सहै षरसान । 
काम क्रोध त्रिष्णां तजे, ताहि मिले भगवान ।। 


अहिंसा को भी स्वामी जी ने भक्ति का आवश्यक अंग माना है। 
कबीरदास अहिंसा के परमोपासक थे-- 


पापी पूजा बेसि करि भषै मांस मद दोइ़। 
तिनकी दष्या मुकति नहीं कोटि नरक फल होइ ॥ 
“+क० ग्र०, पु० ४३ 
भांग माछ॒ली सुरापान जो जो प्रानी खांहि | 
तीरथ बरत नेम॑ किये ते सबे रसातल जांहि ॥ 
“वही, पृ० २५६ 
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महात्रतों में कबीरदास का कोई विश्वास नहीं था | वे इन्हें केवल ढोग ही 
समभते थे | उनका कहना था+- 
जप तप दीखे थोथरा, तीरथ ज्त वेसास | 
सूबे सेंबल सेविया, यों जग चल्या निरास ॥| 
>“»क० 4०, प० ४४ 
भक्त-भगवान्‌ के सम्बन्ध--कबीरदास ने भक्त-भगवान्‌ मे, पिता-पुन्न 
सम्बन्ध को स्वीकार किया है । वे कहते हैं--- 
हरि जननी मै बालिक तेरा | काहै न ओगुंण बकसहु मेरा ।॥ 
“० ग्र०; पु ११३ 
ओगुण मेरे बाप जी बकस गरीब नेवाज | 
--कबीर-प्रन्थावली 
पति-पत्नी सम्बन्ध को लेकर उन्होंने बहुत कुछ कहा है, किन्तु उनकी सारी 
आस्था स्व-स्वामी भाव में ही थी। इसी कारण माघुर्य-भाव से आ्रोतप्रोत होते 
हुए भी उनकी वाणी में दास्यभावना ही अधिक मुखर हो सकी है। 
कबीरदास ओर दास्यभक्ति--रामानन्द स्वामी ने दास्यभक्ति की सर्व- 
प्रमुख विशेषता मानी है भगवत्केंकय । कबीरदास ने स्पष्ट ही कहा है-- 
जाके राम सरीखा साहिब भाई, सो कये अनत पुकारन जाई ॥ 
जा सिरि तीनि लोक को भारा, सो कय॑ न करे जन की प्रतिपारा॥ 
कहे कबीर सेवो बनवारी, सींचो पेंड पीवषें सब डारी॥ 
अब मोहिं राम भरोसा तेरा, और कोन का करो निहोरा 
ब््--्य ० ग0 हुं पु ०९१२४ 
सिव सनकादिक नारदा, ब्रह्म लिया निज वास जी। 
कहे कबीर पद पंकज्या, अब नेड़ा चरण निवास जी || 
“कबीर ग्र०, पु० ८ 
इस भक्ति में स्वामी जी के मत से अनन्यता अत्यन्तावश्यक है। कबीरदास 
केवल मात्र राम के ही दास थे-- 


में गुलाम मोहिं बेचि गुसाईं। तन मन घन मेरा राम जी के ताईं ॥ 


अर्चावतार की पूजा और सेवा में कबीरदास का कोई विश्वास नहीं था । 
हाँ, आत्मदोषों की ओर उनकी दृष्टि पूरी तरह रहती है । वे कहते हैं--- 
गोविद हम ऐसे अपराधी ! 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव ४७३े 


बिनि प्रभु जीउ पिएड था दीया तिसकी भाव भगति नहि साथी ॥ 

““-क० अ७, पृ० २७६ 

पर धन पर तन परतिय निन्दा परअपवाद न छूटे | 

आवागमन होत है फुनि फुनि इहु पर संग न छूटे ॥ 

जिहि घर कथा होत हरिसंतन इक निमष न कीनों फेरा। 

लम्पट चोर धूत मतवारे तिन संगि सदा बसेरा॥ 

काम क्रोध माया मद मत्सर ए सेन्‍्या मो माहीं | 

दयाधर्स ओ गुरु की सेवा ये सुपनेतरि नाहीं॥ 

दीन दयालु कृपालु दमोदर भगति बछल भोहारी। 

कहत कबीर भीर जनि राखहु हरि सेवा करों तुम्हारी ॥ 
““-क० अ०, पृु० २७६ 


इसी प्रकार अनेक पदों में कबीरदास ने आत्मदोषों का उद्घाटन किया है । 
कबीरदास ने भगवान्‌ से अपनी रक््या की प्राथना भी की है-- 


हरि जननी में बालक तेरा, काहे न अवगुन बकसहु मेरा ॥ 

सुत अपराध करे दिन केते, जननी के चित रहै न तेते॥ 

करगहि केस करे जो बाता, तऊ न हेत उतारे माता ॥ 

कहे कबीर एक बुद्धि विचारी, बालक दुखी दुखी महतारी ॥ 

“--क० ग्र०, पृ० १२४ 

इस प्रकार कबीरदास की दास्यमभक्ति पर रामानन्द जी का प्रभाव स्पष्ट है। 

कबीरदास और माघुयं भाव--रामानन्द जी ने भक्त-भगवान में 
भार्या-भर्तत्व सम्बन्ध स्वीकार तो किया था; किन्तु माधुयंभाव की उपासना पर 
उन्होंने तनिक भी बल नहीं दिया था। कबीरदास की भी भक्ति मूलतः दास्य 
भाव ही की है, किन्तु माधुर्य-भाव से सिकत अनेक सुन्द्र-सुन्दर पद उन्होंने लिखे 
हैं। नीचे उनकी इस उपासना-पद्धति का एक संकत्तिप्त परिचय मात्र दिया 
जायगा | 

कबीरदास राम को ही अपना पति मानते थे--- 


हरिसोरा पीउ साई हरि मोरा पीठ । 
हरि बिन रहि न सके मेरा जीव | 


हरि मेरा पी में हरि की बहुरिया। रांम बड़े में छुटक लहुरिया | 
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किया स्यंगार मिलन के तांई। काहै न मिलो राजा राम गुसाई ॥ 
अबकी ब्रेर मिलन जो पाऊँ। कहे कबीर भोजलि नहि आऊँ॥ 
-+क० ग्र०, पु० १२५ 

राम से अपने आध्यात्मिक विवाह के गीत भी कबीरदास ने लिखे हैं--- 


दुलहनीं गावहु मंगलचार | हम घरि आये हो राजा रांस भरतार ॥ 
--क० ग्र०, पु० ८७ 


सखी सुहाग राम मोहि दीन्हा । 
“के० अं०, पु० ८७ 
लगता है, कभी दोनो में मिलन भी हुआ था-- 
अब तोहि जान न देहूँ रामपियारे, ज्यूं भावे त्यूं होह हमारे । 
ज+के० ग्र॑ं ०, पु० ८७ 
किन्तु, यह मिलन स्थायी नहीं है| विरह की अधिकता श्रपनी चरम सीमा 
पर कबीरदास में पहुँच गई है | लोकलाज विरह् को और मी बढ़ाती है-- 
बाल्हा आब हमारे ग्रेह रे। तुम बिन दुखिया देह रे ॥ 
सबको कहै तुम्हारी नारी । मोकों इहै अदेह रे । 
एकमेक छे सेज न सोबे। तब लग केसा नेह रे।॥ 
आन न भावे नींद न आबे। ग्रिह बन धरे न धीर रे | 
ज्यं कांसी कों कांम पियारा | ज्यं प्यासे क॑ नीर रे॥ 
है कोई ऐसा पर छउपकारी | हरि स॑ कहे सुनाइ रे | 
ऐसे हाल कबीर भये हैं। बिन देखे जीउ जाइ रे ॥ 
“एक० अ०; पु० १६२ 
“मैं तुम्हारे पास आ नहीं सकता, न तो तुम्हें बुला ही सकता हूँ; तो क्‍या 
विरह से तपा तपा कर तुम मेरा प्राण ही ले लोगे ! मेरे नेच्नो से रहट की भाँति 
दिन-रात जल गिर रहा है। पपीहा की भाँति पी-पी कर रहा हूँ, हे राम १ तुम 
कब मिलोगे ! हे सखी, बिना रोये वह प्रियतम मिलता भी तो नहीं ! विरह 
की आग भे जल रहा हूँ | सारा ससार सुखी है, केवल कबीर ही दुखी है | विरद्द 
की आग बुझाने यदि सरोवर को भी जाऊँ तो वह भी मुझे तप्त ही दिखाई 
पड़ता है । राम के वाणो ने शरीर को इस प्रकारबँध दिया है कि चोट दिखलाई 
तक नहीं पड़ती । राम के बिना इस तन की तपन मिंट ही नहीं सकती ।” “हे 
स्वामी, तुम तो अन्तर्यामी हो, मैं दिन-रात तुम्हारा पथ देखा करती हूँ। आँखों 
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में फांई पड़ गई है, जीभ पर छाले पड़ गए, हैं--राम-राम पुकारते, मेरा रामन 
जाने कब घर आवेगा १ दिन-रात भेरा मन उदास रहा करता है ।,जिस प्रकार 
चातक को केवल स्वाती की बंद ही चाहिए उसी प्रकार हे राम ! मुझे तुम्हारे 
रूप-दशन मान्न की कामना है। वसन्‍्त ऋतु बड़ी ही दखदायिनी हो गई है । 
सारा संसार आनन्दमग्न है, पर मै विरहिणी विरह के दीप जलूाए' बैठी हूँ |? 


माघ सास रुति कबल तुषारा । भयो बसंत्त तब बाग संभारा ।। 
अपने रंगि सब कोइ राता। मधुकर वास लेहि मेमंता ॥ 
बन कोकिला नाद गहगहाना | रुति बसन्‍त सबके सनमाना ॥। 
बिरहन्य रजनी जग प्रतिभमइया | बिन पिव मिले कल्षपटलि गइया ॥ 
आत्मां चेति समझ्ति जिवजाई | बाजी झूठ रांम निधि पाई ।॥ 
भया पयालत्न निति बाजहि बाजा | सहजे रांस नांस मन राजा ॥ 


जरत जरत जल पाइया सुख सागर का मूल । 
गुर असादि कबीर कहि भागी संसे सूल ॥। 
क० ग्र०, पु० २३७ 
इस प्रकार माधुय भाव का विरह-पक्तु कबीरदास में बहुत उमरा हुआ है; यही 
उनकी जीवननसाधना थी | 
भक्ति में उदारता--कबीरदास ने स्वामी रापानन्द की ही भाँति जाति- 
पाँति के बन्धन को नहीं माना था | वे कहते हैं--- 
कबीर गुरगरवा मिल्या रलि गया आंटे लूण । 
जाति पाँति कुज्न सब मिटे नांव धरोगे कूण । 
““को० भ ०, १०५. ३ 
कुज्न खोयां कुल्न ऊबरे, कुल राख्याँ कुल जाइ | 
राम निकुल कुल मेंटि ले सब कुल रह्मया समाइ ॥ 
“-“क० अ्र०, पु० २५४ 
“नहीं कोई ऊँचा है, न कोई नीचा है, यदि ब्राह्मण ब्राह्मणी का जाया है 
तो दूसरे मार्ग से क्यों नही आया ! तुर्कों ने भीतर ही 'खुतना? क्यों नहीं कर- 
वाया ! कबीरदास के मत से कोई “मद्धिम? नही है | वही मद्धिम है जिसके मुख 
में राम का नाम नहीं है |” आगे भी वे कहते हैं--- 


जब लग ऊँच नीच करि जाना | ते पसुबा भूले भ्रम माना | 
“वही, (० १०६ 
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ना मोहिं छानि न छापरी ना मोहि घर नहिं गाँड । 
मति हरि पूछे कोन है मेरे जाति न नॉड॥ 
“वही, पृ० २४४ 
वलिहारी इहि ग्रीति को जिहि जाति बरन कुल जाइ । 
“वही, पृ० १०२ 
इस प्रकार भक्ति के ज्षेत्र में कबीरदास जाति-पाँति के पक्के एवं हृढ़ 
विरोधी थे । 
रामानन्द की ही भाँति कबीरदास वैष्णव भक्त थे | वैष्णब और राम उनके 
दो ही मित्र थे, शाक्तो से उन्हें अपार घृणा थी । भक्तो को वे सर्वश्रेष्ठ मानते हैं- 
ब्राह्मन गुरु है जगत का भगतन का गुरु नाहि। 
उरमि उरमि के पचमुआ चारहु वेदहु माहि ॥ 
““क० अ०, पु० २५६ 
इस प्रकार स्पष्ट है कि कबीरदास की भक्ति-पद्धति पर रामानन्द जी का 
प्रभाव पर्याप्त मान्ना में पड़ा है। वे स्वामी जी के बहुत अधिक ऋगणोी हैं । उन्होने 
कहा भी है--- 
'ससन्‍तो भक्ति सतो गुरु आनी |? 





भू [ 
ग---रामानन्द-सम्प्रदाय ओर मेथिलीश रण गुप्त 
गुप्त जी की भक्ति-पद्धति 
गुप्त जी को रामभक्ति का संस्कार अपने पिता जी तथा रामोपासिका 
माता जी से प्राप्त हुआ था | उनकी भक्ति दास्यभाव की है, वैसे उनका साम्प्रदा- 
यिक सम्बन्ध सख्यभाव से कराया गया था | श्रनेक स्थलो पर गुप्त जी ने दास्य- 
भाव के बड़े ही करुण उद्गार व्यक्त किए हैं। उन्होंने कहा भी है-- 
ईश चाहता है आत्मबलि ही स्वभक्तों की । 
“:हिडिम्बा, सं० २००७, पु० १६ 
तात श्रद्धा-भक्ति का तो भूखा भगवान मी । 
“युद्ध, सं० २००६, पु० ४१ 
गुप्त जी ने भक्ति के भावपक्षु पर ही अधिक बल दिया है, कर्म पक्ष पर उतना 
नहीं । उन्होंने कहों भी पच॑ंस्कारों--मुद्रा, ऊध्वंपुण्ड, नामकरण, मन्त्रजाप, 
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तुलसीमाला-पर बल नहीं दिया है | परमात्मा राम के प्रति अपने अनन्य अनुराग 
को उन्होंने श्रनेक स्थलों पर व्यक्त किया है 
लोक शिक्षा के लिए अवतार जिसने था लिया | 
निर्विकार निरीह होकर नर सद्दश कौतुक किया ॥ 
राम नाम ललाम जिसका सबब मंगल धाम है| 
प्रथम उस सर्वेश को श्रद्धा समेत प्रणाम हे ॥ 
“रंग में भग, सं० २००६, पु० १ 
धनुर्वाण या वेणुलो, श्याम रूप के संग | 
मुझ पर चढ़ने से रहा राम दूसरा रंग ॥ 
“ऊझैह्वापर, सं० २००५, पु० ६ 
बहाँ पंथ-भय क्या भला, मेरेअंध प्रबन्ध । 
जहाँ खींचता है तुके रामचरण-रज-गंध ॥ 
--कुणालगीत, सं० २००६, पृ० रे 
भक्ति की दूसरी विशेषता मानी गईं है भगवान्‌ की सेवा?। गुप्त जी ने 
राम-चरणु-रज को बहुत ही मूल्यवान्‌ माना है। उनके लिए भगवान्‌ के चरणों 
की धूलि सोने की अपेक्षा कहीं अधिक मूल्य रखती है--गुह् राम से कहता है-- 


क्षमा करो, इस माँति न तुम तज दो मुझे । 
स्व॒ण नहीं, हे राम, चरण रज दो मुझे | 


-साकेत, पृ० १०४ 
भकार में कवि ने कहा है-- 


अब भी एक प्रश्न था कोडहं, कहूँ-कहूँ जब तक दासोडहं। 
तन्‍्मयता बोल उठी सो5हँ, बस हो गया सबेरा ॥ 
“--बाल बोध, ( मंकार ), पृ० १६ 
भक्ति की तीसरी प्रमुख विशेषता है, तैलधारावत्‌ भगवन्नाम का स्मरण । 
साकेत में स्वय राम ने कहा है--- 
जो नाममात्र ही स्मरण मदीय करेंगे । 
वे भी भवसागर बिना प्रयास तरेंगे॥ 
“-साकेत, पृ० १६७ 
गुरुकुल में भी कवि ने लिखा है--- के 
जय कबीर नानक दादू का, वापू का वाणी विश्राम | 
नव-नव रूप पुराण पुरुष उन, लीलाधाम राम का नाम | 
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शुचि मानस में ही प्रतिबिम्बित होता है प्रभु का रख-रूप । 
घट की डोर लगे जब हरि से पानी क्‍यों न भरें भव-कूप ॥ 
“भुरुकुल, स० २००४, पृ० रे 


भक्ति की चौथी विशेषता है: विवेक | गुत्त जी ने भक्ति और ज्ञान के समन्वय 
पर सर्वत्र ही बल दिया है । 


नवधा भक्ति और गुप्त जी--नवधाभक्ति में गुप्त जी की पूरी आस्था 
प्रतीत होती है। भगवान्‌ के गुणों का श्रवण, उनके यश का कीतेन, उनका 
स्मरण, उनकी सेवा, उनकी वंदना, उनकी दासता, उनमे आत्मापंण करना, 
उनको अपना सखा मानना आदि ६ प्रकार की भक्ति को नवधाभक्ति के नाम 
से अभिहित किया गया हें | गप्त जी ने इनमे नाम स्मरण, सेवा, आत्मापंण 
आदि पर विशेष बल दिया है| 'साकेत” में स्वयं राम ने नाम स्मरण को बड़ा 
महत्व दिया है। भगवान्‌ की सेवा के सम्बन्ध में गुप्त जी के जो उद्गार हैं, 
उनमे से कुछ प्रमुख का उल्लेख अभी-श्रभी किया जा चुका है। आत्मसमपंण 
के सम्बन्ध में निम्नलिखित पंक्तिया विशेष उल्लेखनीय हैं--- 


आया यह दीन आज चरणशरण ओआया। 

हाय |! सो उपाय किये फल न एक पाया॥ 

भाल तन्तु डाल डाल था बुना विशाल जाल | 

आप फंसा हा कृपाल | सकड़ जाल छाया ॥ 

सर्वे अहंकार गबे, नाथ हुआ आज खब | 

पाऊं अब प्रगति पे, मिदे मोह साया।॥ 
“भोकार-शरणागत, पु० रे८; अथवा पु० ४३ 


अगवान्‌ के नाम-रूप-गुण तथा लीला से गुप्त जी का अद्भुत प्रेम है। वे 
कहते हँ-- 


राम ! तुम्हारे इसी धाम में नाम रूप गुण लीला लाभ । 
इसी देश में हमें जन्म दो, लो प्रणाम है नीरज नाभ ॥ 
“-यशोघरा, पृ० ११ 
वे दिन-रात भगवान्‌ मे ही रमे रहना चाहते हैं--- 


रास, तम मानव हो, ईश्वर नहीं हो क्‍या ? 
विश्व में रमे हुये नहीं सभी कहीं हो क्या ? 
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तब में निरीश्वर हूँ, ईश्वर क्षमा करे। 
तुस न रमो तो मन तममें रमा करे ॥ 
>-साकेत, प० ६ 
राम का अवतार ही दोनो के दुश्ख को दूर करने के लिए, हुआ था, भाई के लिए. 
उन्होने राज्य छोड़कर वनवास लिया और राक्षुसो को मार कर घरती के कष्ट 
को दूर किया । कवि इस युद्ध वीर राम की विजय चाहता है ४+--- 


आप अवतीणोें हुए देख दुःख जन के, 
आतू हेत राज्य छोड़ बासी बने वन के । 
राक्षसों को मार भार मेटा घराधाम का, 
बढ़े धर्म, दया, दान, युद्धवीर रास का ॥ 
>+सिद्धराज, पु० ४ 
भक्ति के अन्य आवश्यक अंगो में निरमिमानिता, गुरुसेंवा, सत्सड़, काम- 
क्रोधादि का परित्याग, अहि सा, महात्रतों का पालन, प्रपत्ति और न्यास आदि 
प्रमुख माने गए हैं | सामान्यतया गुप्त जी की इनमें आस्था प्रतीत होती है । हा, 
कही स्फुट रूप से उन्होने इन पर अधिक नहीं लिखा है, पर इनमें उनका विश्वास 
सत्र देखा जा सकता है । कितनी निरभिमानिता से वे कहते हैं :-- 


त्याग न तप केवल यह तंबी, अब रह गई हाथ में मेरे । 
आ बैठा हे राम ! आज में लेकर इसे द्वार पर तेरे॥ 
“ः भेककार, पु० ४३ 
ग्रेर, 'कण कण में वह सत्ता है, जिसकी नहीं इयत्ता है? 
--वैतालिक, पु० १२ 
कह कर वे विश्व भर में अपने परमाराध्य की सत्ता का अनुभव करते है। आगे 
उन्होंने इसे ओर भी स्पष्ट कर दिया है--- 
कहते हो कि कहाँ है वह, देखो जहाँ तहाँ है वह | 
किसी ओर श्रीवा मोड़ो, कन्बे से कन्धा जोड़ों | 
“वही, पृ० श्८ 
प्रपत्ति-मागे और गुप्त जी--प्रपत्ति-मार्ग मे गुप्त जी की पूरी आस्था 
है। वे राम-चरण-रज-गध पाकर ही रसन्तुष्ट हो जाते हैं, उन्हें स्वण नहीं 
चाहिए | मंकार में तो उन्होंने भगवान्‌ की निहतुक कृपा का बड़ा स्मरण किया 
है | निरहंकार होकर उन्होने साकेत में लिखा है -- 
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में तो निज भवसिन्धु कभी का तर चुका | 
रासचरण में आत्म समपंण कर चुका॥ 
--साकेत, पु० १०१ 
कंकार में भी उन्होंने लिखा है-- 
जाया यह दीन आज चरणु-शरण -आया? 


भक्ति-मार्ग में ध्यान पर भी बहुत अधिक बल दिया जाता है। गुप्त जी के 
मत से यदि ध्यान सुख के अर्थ किया गया तो व्यर्थ है, उसका उद्देश्य केवल 
अपने परमाराध्य को प्राप्त भर कर लेना है। (संकार, प० ५६) इस प्रकार वे 
निष्काम ध्यान पर पर्याप्त बल देते हैं । 


वैराग्य, योग, तप, विवेक आदि को उन्होने भक्ति का अंग माना है| उनके 
सम्बन्ध में अ्रनेक स्थलों पर गुप्त जी के उद्गार व्यक्त हुए हैं । 


जैसा पहले कहा जा चुका है, गुप्त जी की भक्ति दास्य भाव की है | यद्यपि 
उन्होंने कंकार में भगवान को सखा कह कर अनैक स्थलों पर संबोधित किया 
है, फिर भी भगवत्कैंकय को वे बहुत अधिक प्रधानता देते हैं | इस सम्बन्ध में 
कुछ प्रमुख उद्धरण पीछे दिये जा चुके हैं| भगवान्‌ अपने सेवकों पर विशेष 
कृपादृष्टि भी रखते हैं : 

सदा भाव के भखे प्रभु ने शबरी का आतिथूय लिया । 

>साकेत, पु० २८४ 

अथवा 


गुह निषाद शबरों तक का मन, रखते हैं प्रभु कानन में । 
क्या ही सरल वचन रहते हैं, इनके भोले आनन में ॥ 
“-पंचवटी, १० १६ 

स्पष्ट है, रामानन्द-सम्प्रदाय की ही भाँति गुप्त जी भी भक्ति के क्षेत्र में जाति- 
पॉति का कोई बन्धन स्वीकार नहीं करते | 

इस प्रकार जहाँ तक भक्ति के मूल सिद्धान्तों का सम्बन्ध है, गुप्त जी की 
भावना रामानन्द-सम्प्रदाय से पूरा सेल खाती है। यह अवश्य है कि उन्होने 
भक्ति का विवेचन तुलसी अ्रथवा कबीर की भाँति विस्तार पूर्वक नहीं किया है । 
भक्ति उनके लिए एक ससस्‍्कार मात्र है। यह राम के चरणों में उनकी अ्रदूभुत 
आस्था बनकर सामने आती है। 
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घ-रामानन्दी भक्ति-पद्धति से प्रभावित अन्य कवि 


रामानन्द सम्प्रदाय की भक्ति-पद्धति से प्रभावित होकर जिन अ्रन॑य कवियों ने 
रचनाएँ की हैं उनको दो वर्गों मे क्खा जा सकता है--(१) रामानन्द-सम्प्रदाय के 
भक्त-कवि तथा (२) अन्य रामभक्त कवि | जहाँ तक रामानन्द-सम्प्रदाय के भक्त कवियो 
का सम्बन्ध है, उनमे से अधिकाश की रचनाएँ अप्रकाशित है और हस्तलिखित 
पोथियो के रूप मे साम्प्रदायिक मठों में यन्नतत्न बिखरी पड़ी हैं। उनकी पूरी 
सूची बनाने की प्रशंसनीय चेष्टा न तो रामानन्दी विद्वानों ने ही की है ओर न 
नागरी प्रचारिणी सभा जेसी खोजकाय करानेवाली किसी साहित्यिक संस्था ने 
ही । फिर ये पोथियोाँ केवल एक स्थल [ अयोध्या या मिथिला आदि | में भी 
प्राप्य नहीं है, देश के भिन्‍न-भिन्न भागो में रामानन्द-सम्प्रदाय के केन्द्र विद्यमान 
हैं और उन केन्द्रों से सम्बन्धित अनेक अज्ञात कवियों की कृतियाँ उनमें सुरक्षित- 
असुरक्तित रूप में बिखरी पड़ी हैं| इन हस्तलिखित पोथियो को भी प्राप्त कर 
लेना सरल नहीं है | जिन मठों मे ये सुरक्षित हैं, उनमें से अधिकांश के अधिका- 
रियो का दृष्टिकोश इतना अनुदार है कि वे उन्हें दिखाना तक नहीं चाहते । 
रामानन्द-सम्प्रदाय की प्रकाशित पुस्तको को भी प्राप्त करने के लिए स्वयं लेखक 
को बहुत अधिक प्रयास करना पड़ा है। केवल अयोध्या के लक्ष्मण किला के 
पुस्तकालय में बतंमान हृसश्तलिखित पोथियो की सूची बनाने का एक प्रयास सभा 
ने किया था और यह खोज रिपोर्टों के रूप मे साकार भी हुआ । मैने स्वयं भी 
उस पुस्तकालय को देखा है । लगता है, वहाँ से अधिकांश पुस्तके चोरी चली 
गईं, क्योकि सभा द्वारा निर्देशित पोथियो में से अनेक श्रब वहाँ नहीं हैं | हाँ, 
श्री युगलानन्यशरण जी के सभी हस्तलिखित गन्थ अवश्य ही वहाँ सुरक्षित हैं । 


जहाँ तक साम्प्रदायिक कवियो की प्रकाशित रचनाओं का सम्बन्ध है, उनमें 
से अधिकांश माधुर्य भक्ति से ही सम्बन्धित हैं | यह रसिक-सम्प्रदाय क्ृष्णुभक्ति 
सम्प्रदायो से अधिक प्रभावित है, रामानन्द स्वामी से कम । इसमें विशिष्टा- 
द्वेत तो मान्य है, किन्तु उपासना-पद्धति मे सखी भाव का प्रवेश बहुत अधिक 
हो गया है। इनका अपना साहित्य है और उनके सिद्धान्तन्सम्बन्धी ग्रन्थ अनेक 
हैं। पीछे उन भ्रन्थो का उल्लेख किया जा चुका है | 

अन्य कवियों में--प्राणचन्द चोहान, हृदयराम आदि--अधिकांश की 
रचनाएँ प्रायः अनुपलब्ध ही हैं। इतिद्दास ग्रन्थो में उनका उल्लेखमात्र मिल जाता 
है, महत्व को दृष्टि से उनका बहुत ही कम मूल्य है । प्रस्तुत ग्रन्थ के परिशिष्ट 
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भाग में रामानन्दी कवियों की सूची के साथ ही इनमें से कुछ प्रमुख कवियों की 
र्चनाश्रो की भी सूची दे दी जा रही हैं | 

रामानन्द-सम्प्रदाय की भक्ति-पद्धति का विवेचन उपस्थित करते समय पीछे 
इन समस्त कवियो की भक्ति-मावना का विवेचन विस्तार से किया जा चुका 
है। अतः अलग-अलग इनके मत का विस्तृत परिचय देना अनावश्यक सा प्रतीत 
होता है। माधुय भक्ति के प्रवरतक थे अग्रदेव और उनके द्वारा स्थापित रसिक- 
सम्प्रदाय को आधुनिक युग में अयोध्या के जानकीघाट के महंथ रामचरणदास 
जी ने बहुत ही दृढ़ता प्रदान की। रामचरण जी ने अनेक ग्रन्थो का निर्माण 
फकिया। 'रसमालिका?, अ्रष्टयाम, कवितावली, गुटका, दृष्टान्त बोधिका, पदावली, 
रामचरित्र, राममाहात्म्य, महारासोत्सव, बृदवत्कौशल खंड आदि ग्रन्थों द्वारा उन्होने 
अग्रस्वामी द्वारा प्रवर्तित श्रष्टयामीयोपासना को पल्‍लवित किया तथा रामरास का 
बहुत ही विस्तृत वर्णन किया । माघुय भक्ति में उन्होंने 'स्वसुख” का भी विधान 
किया । कृपानिवास जी ने “तत्सुख' का विधान किया था | रामचरण 
जी के शिष्य जीवाराम जी थे | 'रसिक प्रकाश भक्तमाल? आपकी ही कृति है | 
इस ग्रन्थ में ६४ प्रकार की भक्ति का निर्देश किया गया है | जीवाराम जी के 
उपरान्त माधुये भक्ति बहुत ही पल्‍लबित एव पुष्पित हुई । पीछे रामानन्द-सम्प्रदाय 
का इतिहास प्रस्तुत करते समय उसमे माधु्य भाव की उत्पत्ति एवं उसके विकास 
का भी इतिहास प्रस्तुत किया जा चुका है, साथ ही उसकी मानसी साधना एवं 
वाह्म-सेवा प्रणाली पर पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है। वर्तमान काल में सखी- 
भाव की भक्ति रामानन्द-सम्प्रदाय की ग्रधान भक्ति-पद्धति हो गई है।इस 
प्रणाली के भक्त कवियो में अग्रदेव (अग्रश्नली), नाभादास (नाभाअली), कृपा- 
निवास, बालअली, रामचरणदास, थुगलप्रिया (जीवाराम), युगलानन्यशरण, 
जनकराजकिशोरी शरण और मधुर श्रली के नाम विशेष उल्लेखनीय हैं । 
इनकी रचनाओ के प्रमुख विषय है : रामाष्टयाम, रासलीला, हिडोल, वसंत, 
ऋतुओं एवं कालो के अनुकूल राम-सीता का शंगार, हास-विलास, क्रीड़ा आदि 
का वर्णन | इस वर्शन में भोजनादि के विभिन्न प्रकारों का भी विस्तार से वर्णन 
मिलता है। कहीं-कहीं <ंगारादि चेष्टाश्रों का व्णन करते समय अश्लीलता भी 
आ गई है। 


सख्यमाव के प्रमुख भक्त थे राम सखे, श्यामसखे, कामदेन्द्रमणि और 
सीताराम शरणरसरंगमणि । रामसखे जी के ग्रन्थ हैं: पदावली तथा न्ृत्यराघव- 
मिलन । श्यामसखे का प्रमुख अन्थ है 'राग प्रकाश” | राम की संक्षिप्त कथा, 


हिन्दी-कवियो पर रामानन्दी भक्ति-पद्धति का प्रभाव धट्य३्‌ 


मिथिला की होली, राम की वीरता, राम का प्रेम, पनघट लीला, इनुमान्‌ की 
प्रशंसा आदि से सम्बन्धित पद दीपक, धनाश्री, मुलतानी, जैतश्री,, भीमप्रकाश, 
सिघुरागिनी, मालबी, गौरी, पूर्वी, इमनी, सोरठ, मेघमल्‍लार आदि विभिन्न रागों 
में इस ग्रन्थ में मिलते हैं | प्रवृत्ति राम के प्रेम के वणशन की ओर अधिक है, 
जो निश्चित्‌ रूप से माधुय भाव की भक्ति-पद्धति से प्रभावित होने के कारण 
है | 'रसरंगमणि” जी ने भ्रीरामक्लांकी विलास, सरयूरसरंगलहरी, सरयूबारहमासी 
तथा अन्य अनेक ग्रन्थों के माध्यम से माधुर्योपासना युक्त सख्य भाव का निरूपण 
किया है। इन्होंने इस भक्ति में अ्रष्टयामीयोपासना का भी प्रवेश किया, जिसका 
उल्लेख पीछे हो चुका है । 

वात्सल्य भाव के प्रमुख भक्त सूरकिशोर जी थे। पीछे इनकी भक्ति-पद्धति 
का विस्तार से वन किया जा चुका है । 


वस्तुतः जैसा अनेक स्थलों पर कहा जा चुका है, रामानन्द-सम्प्रदाय में अब 
माधुर्यभाव की ही प्रधानता है और इसी से सम्बन्धित साहित्य की प्रमुखता से 
रचना की जा रही है। साहित्य की दृष्टि से ये रचनाएँ प्रायः निम्नकोटि की 
हैं| सत्य तो यह है कि तुलसी के उपरान्त इस संप्रदाय ने कोई उल्लेखनीय 
कवि उत्पन्न ही नहीं किया | अतः यहाँ उपयुक्त सकेतो को ही पर्याप्त समभा 
गया । ग्रन्थ के परिशिष्ट भाग में इन कवियो की प्रकाशित एवं अ्रप्रकाशित 
पुस्तकों की एक सूची दे दी गई है | समय आने पर इनका परिचय स्वतंत्र रूप 
से भी कराने की चेष्टा की जायगी | 


दशम अध्याय 
निष्कषे 


किसी देश का दर्शन उसकी सभ्यता एवं संस्कृति का सुन्दरतम अंग है। 
उसका जन्म युग विशेष के वातावरण को अनुप्राणित करने वाली विचारधघाराश्रों 
से ही होता है और युग की विभिन्न समस्याओ्रों का अपने ढंग पर समाधान करना 
ही उसका उद्देश्य है। भारतीय दशन-प्रणालियों का उद्देश्य हमारी बौद्धिक- 
जिज्ञासा की परितृप्ति मात्र नही, वरन्‌ दूरदर्शिता, अग्रनचेतना एवं सूक्ष्म अन्तदृष्टि 
से हमारे जीवन को प्रकाशमय कर देना रहा है। वर्तमान परिस्थितियो की 
विषमता से विश्लुब्ध होकर भारतीय मनीषी सत्यान्वेषण में लग जाता है और 
फिर जो कुछ उसके हाथ लगता है उसी से उसके जीवन-दृष्टिकोण का निर्माण 
होता है| रामानन्द का नाम भारतवर्ष के उन महान्‌ चिन्तको में बड़ी सरलता 
से लिया जा सकता है, जिन्होंने समय-समय पर रूढ़ियों के प्रति क्रियात्मक विद्रोह 
किया है और सामान्य जीवनक्रम को अपने दंग से सुधारा भी है। मध्य- 
युगीन उत्तरभारत की प्रगतिशील चिन्ताधारा के रामानन्द ही एक मात्र प्रेरणा- 
खोत थे । 

जिस काल में रामानन्द का आविर्भाव हुआ था, वह इस्लाम ओर काफिरो 
के सघर्ष का युग था--वह हिन्दू और मुसलमानों के सघर्ष का काल था, वह 
पारस्परिक ईर्ष्या-द्ेष एवं वेमनस्थ का काल था। तलवार की नोक पर इस्लाम 
का प्रचार किया जा रहा था और काफ़िरो के मन्दिरों तथा धमम ग्रन्थों का खुल 
कर विध्वंस किया जा रहा था | बलात्‌ धर्म-परिवर्तन के इस युग में देश की 
त्रस्त जनता को किसी गम्भीर तत्ववाद को आवश्यकता नहीं थी | उसे तो एक 
ऐसा जीवन-पथ चाहिए. था जिसका अनुसरण कर वह एक और अपने संघषमय 
जीवन को सरस बना सके ओर दूसरी ओर अपनेपन की भी रक्षा कर सके। 
इस्लाम ने हिन्दूधर्म पर वाह्मय आघात तो किया ही था, उसकी निजी दुबंलताओ 

डंप४ 


निष्कष ड्प्पभ्‌ 


को भी उभार दिया था। वर्ण॑व्यवस्था अ्रब हिन्दुओं के लिए. अभिशाप सिद्ध 
हो रही थी | हमारा आचार-विचार हमारे मार्ग का रोड़ा हो रहा थः। रामानन्द 
का भक्तिमार्ग युग की इन्हीं समस्याओ का अपने ढंग का एक समाघान था। 


रामानन्द के लिए तत्ववाद जोवनक्रम की अपेक्षा अधिक महत्वपूर्ण नहीं 
था | पीछे उनकी दाशंनिक विचारधारा का अध्ययन करते' समय यह देखा 
जा चुका है कि उन्होंने शंकर, रामानुज आदि आचार्यों की भांति ब्रह्मसूज, 
उपनिषद्‌ एवं गीता पर विद्धत्तापूण 'भाष्यः लिख कर किसी नये मतवाद की 
प्रतिष्ठा नहीं की; अपनी सुविधा के लिए उन्होने विशिष्टाद्नेत मत को अपना लिया 
अर इस दृष्टि से भारतीय दाशंनिक चिन्ताधारा में वे कोई नई कड़ी जोड़ने 
का प्रयास नही करते । हा, रामानुज के 'लक्ष्मी-नारायण? के स्थान पर सीता-राम! 
को अ्रपना परमोपास्य मान कर उन्होंने अवश्य ही अपने लिए. एक विशिष्ट 
स्थान बना लिया है | उनके पूर्व अनेक रामकाव्य भक्ति और साहित्य दोनों ही 
इष्टियो से लिखे गएः थे | रामकथा की उत्पत्ति एवं विकास के वैज्ञानिक अध्ययन 
के प्रस्तुत-कर्ता डा० रेवरेश्ड फ़ादर कामिल बुल्के, एस० जे० ने सप्रमाण सिद्ध 
किया है कि वैदिक साहित्य में भी अनेक ऐतिहासिक व्यक्तियो के नाम रामायण 
के पात्रों के नामों से मिलते हैं, जिससे रामायण के पात्रों की ऐतिहासिकता के 
लिए भी किन्चित्‌ आधार मिल जाता है, इतना ही स्पष्ट और असंदिग्घ प्रतीत 
होता है !* और वाल्मीकीय रामायण * ने तो राम कथा को भारत तथा निकठ- 
वर्ती देशो के साहित्य मे एक अत्यन्त महत्व पूर्ण स्थान दिलाया और भारतीय 
संस्कृति का एक उज्ज्वलतम प्रतीक बना दिया । इसी प्रकार महाभारत तथा 
संस्कृत के धार्मिक एवं ललित साहित्य में भी राम-कथा का कोई-न-कोई रूप मिल 
जाता है। यही नहीं, बौद्धों और जैनियों तक ने रामकथा को अपना वरण्य-विषय 
बनाया है| सर भण्डारकर के मत से बहुत प्राचीन काल से ही राम को विष्णु 
समभा जाता रहा है, स्वयं शठकोपादि अनेक आल्वार भक्तो ने राम को 
अपना आराध्य मान कर भक्ति की थी; किन्तु, रामानन्द के पूर्व रामभक्ति 
को कभी भी साम्प्रदायिक-रूप नहीं मिला था । रामभक्ति के रामानन्द सर्वप्रथम 
श्राचाय थे । 

रामानन्द के भक्तिमार्ग में ज्ञान और कम को अधिक महत्व नहीं दिया 
गया है, भगवच्चरणों में पूणं आत्मसमर्पण कर देना ही भक्त के लिए पर्याप्त 


अर नककनममन>पनन+ जनम _लक जनता. 


१--रामकथा : उत्पत्ति ओर विकास, रेवरेण्ड फादरकामिल बुल्के, एस० जे०, पृ० २६। 
२--वहर, १० ३ । 


डंप्प६्‌ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


है। उनके भगवान्‌ परम दयालु हैं, उन्हें ऊंच-नीच, धनी-निधन कुल, बल 
तथा जाति-पाँति आदि की र॑चमात्र अपेक्षा नहीं है, वे तो केवल अनुराग के 
भूखे हैं। भक्त को किसी प्रकार के क्रिया-कलापादि की आवश्यकता नहीं है, 
शक्त होने पर वह महाभारत, रामायण, तथा भाष्यादि का अध्ययन कर काल- 
क्षेप कर सकता है, किन्तु अशक्त होने पर केवल मात्र गुरु मंत्र का जाप 
करता हुआ भी वह परमभक्ति का अधिकारी हो जाता है | रामानन्द की इस 
उदारता ने युग के धार्मिक संघर्ष को रोक दिया हो, इसके हमें निश्चित्‌ 
प्रमाण नहीं मिलते ; और न इसी बात के प्रमाण मिलते हैं कि उनकी 
विचारधारा से प्रभावित होकर हिन्दुओं ने शूद्रों तथा स्त्रियों को समाज 
में ऊँचा स्थान दे दिया हो। किन्तु, जहाँ तक विशुद्ध भक्ति का सम्बन्ध हे, 
रामानन्द से ही प्रेरणा पाकर अनेक मुसलमानों ने रामभक्ति को अपने जीवन 
का अंग बना लिया था और शूद्र तथा स्त्री-भकतों का ब्राह्मणों द्वारा भी सम्मान 
किया जाने लगा। कबीर को विधवा ब्राह्मणी का पुत्र और रैदास के पूव॑जन्म 
में ब्राह्मण-ब्रह्मचारी आदि होने की कथाओ को गढ़ कर हमारे विचारक वर्ग 
ने उनकी महत्ता के समक्ष नतमस्तक ही हो जाना उचित समझा | “5त्तरी 
भारत की सन्त परम्परा? के विद्वान्‌ लेखक पं० परशुराम चतुबंदी ने यह 
सप्रमाण सिद्ध किया है कि मध्ययुग की इस उदारता का खोत आज तक अवि- 
चिछुन्न गति से प्रवाहित होता आ रहा है। इस प्रकार रामानन्द की रामभक्ति 
विभिन्न वर्णों एवं वर्गों के पारस्परिक मिलन का केन्द्रविन्द हो गई, जिसके 
फलस्वरूप लोगों में एक दूसरे को समभने की प्रवृत्ति बढ़ी और पारस्परिक 
सद्भावना, सहयोग एवं सहानुभूति का उदय हुआ। सुधारक रामानन्द का 
व्यक्तितत कम महत्वपूर्ण नहीं है । 

रामानन्द के व्यक्तित्व का एक तीसरा महत्वपूर्ण अंग यह भी था कि उनसे 
प्रेरणा पाकर जिन भक्तों ने श्रपने अनुभूत सत्य को वाणी-बद्ध किया, प्रायः 
उन सभों ने हिन्दी भाषा का ही उपयोग किया । फल्लस्वरूप मध्ययुगीन प्रगति- 
शील-चिन्ताधारा की श्रेष्ठतम विभूति हिन्दी भाषा को मिल सकी | पीछे आठवें- 
नवें अध्याय में रामानन्द स्वामी तथा उनके सम्प्रदाय की विचारधारा से 
प्रभावित हिन्दी के तीन सवश्रेष्ठ कवियों-तुलसी, कबीर और मैथिलीशरण गुप्त-- 
की दाशनिक एवं भक्ति सम्बन्धी विचारधाराओं का विस्तृत अध्ययन करके 
यह देखा जा चुका है कि उनके माध्यम से रामभक्ति के उच्चतम आदर्शों का 
हिन्दी में सफल अनुवाद हो सका है। यह अवश्य है कि उन्होंने जो कुछ 
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कहा है वह वही नहीं है जिसे रामानन्द-सम्प्रदाय की मान्यता मिली थी; बहुत 
कुछ उन्होने अपने अनुभव और अपने युग की परिस्थितियों से भ्री पाया था । 
यही कारण है कि कबीर, तुलसी, मैथिलीशरण गुप्त को शतप्रतिशत रामानन्दी 
नहीं कहा जा सकता । और ऐसा सिद्ध करने का प्रयास करना उन कवियों की 
महत्ती गरिमा का अपमान करना होगा । 


इस सम्बन्ध में एक ओर बात की ओर ध्यान जाता है: ज्यो-ज्यों समय 
बीतता गया रामानन्द-सम्प्रदाय पर अन्य धार्मिक मतो के भी प्रभाव पड़ते गए। 
पीछे इस संप्रदाय का इतिहास बतलाते समय इन प्रभावों की ओर भी संकेत 
किया गया है | योग के प्रभाव से इसमें निरंकार, निरंजन, शुत्य आदि का 
प्रवेश हुआ और क्ृष्णभक्ति के प्रभाव से आधुनिक युग में माधुर्य-भक्ति के 
प्रचार के साथ ही सखी-भावना का भी प्रवेश इस सम्प्रदाय में हो गया। 
कहीं-कहीं तो मर्यादा पुरुषोत्तम राम के व्यक्तित्व को भूल कर रामानन्दी श्वंगारी- 
शाखा के भक्तकवबि अश्लीलता की सीमा का भी स्पशे करने लगे हैं। तत्व- 
वाद की दृष्टि से यह सम्प्रदाय रामानुज-सम्प्रदाय के बहुत अधिक निकट 
सम्पक में आता गया । मध्ययुग में ही लोग इसे रामानुज-संप्रदाय की शाखामात्र 
समभने लगे थे | फलस्वरूप रामानन्दी भक्त श्री भाष्यादि! का ही पठनपाठन 
कर संतुष्ट होने लगे, स्वतन्त्र चिन्तन का विकास रुक सा गया। यही कारण 
है कि रामानन्द-सम्प्रदाय में दर्शन तथा साम्प्रदायिक इतिहास सम्बन्धी ग्रन्थों का 
नितान्त अभाव है | इसका एक दुष्परिणम यह भी हुआ कि रामानन्द-सम्प्रदाय 
में रामानुज-सम्प्रदाय की छुआछूत सम्बन्धी संकीणेताएँ भी धीरे-धीरे प्रवेश 
कर गईं | “आनन्दभाष्य” मे शूद्रो को वेदाष्ययन ओर फलत* भक्ति का अधिकार 
नहीं दिया गया । 

अन्त में एक और समस्या की ओर सकेत कर देना आवश्यक प्रतीत 
होता है । रामानन्द के व्यक्तित्व की महत्ता से हम परिचित तो हैं, किन्तु उनके 
जीवनवृत्त तथा उनकी रचनाओ्रो के सम्बन्ध में निस्संदिग्ध एवं प्रामाणिक 
सामग्री का प्राय: अभाव सा है। उनके समकालीन किसी भी भक्त अथवा 
सन्त ने इस दिशा में कोई संकेत भी नहीं किया है। इस सम्बन्ध में जो कुछ 
सामग्री प्राप्त है वह निस्संदिग्ध नहीं कही जा सकती। उसकी पूरी छानबीन 
हमने प्रथम अध्याय में की है। इसी प्रकार रामानन्द जी की रचनाशओ्रों की 
प्राचीन हस्तलिखित पोथियाँ भी इस समय उपलब्ध नहीं हैं। जिसका परिणाम 
यह हुआ है कि स्वामी जी के ग्रन्थो का मूल रूप क्‍या था, यह पहचानना 
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बहुत कठिन हो गया है। मुद्रित प्रतियो में पर्यात पाठान्तर मिलता है, साथ 
ही अनेक आधुनिक ग्रन्थ भी स्वामी जी के नाम पर चला दिए: गए हैं। प्रस्तुत 
प्रबन्ध में यद्यपि माग को बहुत कुछ स्वच्छ कर दिया गया है, फिर भी इस 
दिशा में अभी पर्यास शेष रहता है । 

स्पष्ट है, मध्ययुग में स्वामी रामानन्द ने सीताराम! को अपना परमोपास्य 
बना कर एक ऐसी भक्तिपद्धति का प्रचार किया था, जिसका द्वार मानव-मात्र के 
लिए उन्मुक्त था। उनकी इस प्रगतिशील-चिन्ताधारा ने सन्‍्तो एवं भक्तों का 
एक दल सा तैयार कर दिया जो सभी प्रकार के धार्मिक विभेदो को दूर 
कर एक सामान्य जीवन-पथ का निर्माण करने में जुद॒ गया और उसे इस 
दिशा में बहुत कुछु सफलता भी मिली थी। हिन्दी भाषा को उन महापुरुषों 
की उच्चतम जीवन-अ्नुभूतियो की अभिव्यक्ति का माध्यम बनने का गौरव 
प्रास है। रामानन्द-सम्प्रदाय ने रामानन्द जी के इस महानू संदेश को अभी भी 
एकदम भुला नहीं दिया है, यद्यपि यह सत्य है कि अपनी इस लम्बी यात्रा में उसे 
अनेक प्रकार के अनुभव हुए और उनसे वह बहुत दूर तक प्रभावित भी हुआ, 
किन्तु यह उसके जीवित होने का ही प्रमाण है। बदलती हुई परिस्थितियो मे 
अपने उच्चतम आदश की रक्षा करते हुए भी जो आत्मपरिष्कार कर सके, 
उसी को वस्तुतः जीवित रहने का अधिकार है । रामानन्द-सम्ग्रदाय ने आत्म- 
परिष्कार के साथ ही अपने आदर्शों की बहुत कुछ रक्षा की है । 
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८--अक्मायणुद्वार | ६--ब्रह्मायण परमभक्ति १०--ब्रह्मायणशु परमात्मबोध $* 
११--अह्मायण विज्ञान छुत्तीता। १२--बअ्रह्मायण शालि सुधुत्ति । १३--- 
ब्रह्मायण शान मुक्तावली । १४-मात्रा मुक्तावली । १५--रामछंटा । 
१६--रामायण | १७--विवेक मुक्तावली । १८--सारशब्दावली । 
१६--हनुमत विजय | 

जाभादास--नारायणदास---डोम, सं० १६४७ वि० | 
१-- अष्टयाम, स्वामी राजकिशोरीवरशरण, जानकीघाट, अयोध्या, १६३५ ई० 
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२--रामाष्टयाम--वे कटेश्वर प्रेस, बम्बई, १८६४ ईं० 
३--भक्तमाल--रूपकला, तृतीयाबत्ति, १६४१ ३० 


पग्रेमसखी : 
१--कवित्तादिप्रबन्ध, २--जानकी जी को नख-शिख, ३--नखशिख, 
लक्ष्मणकिला, अयोध्या ४--प्रेमसखी जी को ग्रन्थ, ल० किला | ई--भक्त 
मनरंजनी, छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, श्रयोध्या १६०१ ई०।| ६--सीता राम: 
नंखशिख--लक्ष्मणकिला । ७--होली । 

बलदेव पअ्साद सिश्र--१-कोशलकिशोर २--साकेत सन्त | 

बालअली--नेह प्रकाश, छोटे लाल लक्ष्मीचन्द, अयोध्या, १६०१ ई० | 

बालकृष्ण--ध्यानमंजरी, 9 9... शौैध्ग्प ई०। 

मधुरअली-- युगलविनोदपदावली, जैन प्रेस, लखनऊ, शै८६६ ई० । 

युगलानन्यशरण--श्राविर्भाव काल, १८५७ ई० । 
१--अश्रनन्यप्रमोद २--अ्रम्यास प्रकाश ३--अ्रथपंचक-प्र ०» रामबहादुर' 
शरण जी, मुजफ्फरपुर, सं० २००७ । ४--श्रवधवासी परत्व ४--अवध-- 
बिहार, कोशलकिशोर, कानपुर १६११ ६० । ६--अष्टयाम ७--अ्रष्टाद्श 
रहस्य ८--उज्ज्वलडत्कएठा ६--उज्ज्वल उपदेस पत्रिका १०-- 
उत्सवविलासिका--ब्रजबल्लभ, आगरा, १८६ ० ईं०। ११--उदारच रित्र 
जी श्री प्रश्नोत्तोी जी। १२--उपदेशनीति शतक | १३--गुरुमहिमा । 
१४---चतुष्टगुटिका--प्रभुदयाल शरण, नवल्किशोर प्रेस, लखनऊ, १६१३ 

ई० । १५--चोंतीसा यंत्र । १६--जानकीसनेह हुलास शतक | 

१७--मभूलनाछुंद हिन्दीवर्शमय १८--भ्कूलना छुंद फारसी हरूफ | १६-- 
नवलनामचिन्तामणि २०--नामकांति-सं ० अन्जनीनन्दनशरण, अयोध्या, 
सं० १६६२ वि० | २१--नामपरत्व पंचासिका | २२--नामप्रेम प्रवद्धिनी 
२३--नाममयएकाज्षुर कोष २४--नामविनोद बसावन | २५--नींदबत्तीसी 
२६--पंचदशीयन्त्र २७--पंचायुध स्तोन्न २८--पंद्रह तत्व उपदेशमय 
२६--प्रबोधदीपिका दोहावली । ३०--प्रमोद दीपिका दोहावली | ३१--- 
प्रीतिपंचासिका ३२--प्रेमठमग ३३--्रेमपरत्व प्रभा दोहावली। ३४--- 
प्रेम प्रकाश ३४--बारह राशि ७ बार ३६--भक्तनामावली ३७--भावना 
शतक विधि । ३८--मंजुमोदचोंतीसा ३६--मधुरमंजुमाला-लखनऊ 
“प्रिंटिंग प्रेस, लखनऊ १६०४। ४०--मणिमाला ४१--मन नसीहत 
४२--मनबोध शतक ४२े --थुगलवण्‌ विलास ४४--बोग सिन्ध्रु तरंग 
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४४--रघुवर गुणदर्पण ४६--रामनवरत्न ४७--रामनाम परत्व | ४प--- 
रूप रहस्यानु भव श्री सन्तप्रकाशिका | ४६--वर्ण उमंग, ५०--वर्ण विचार 
५ १---वरण विद्दार १२--वर्ण विहार विनोद चौतीसा ५३--वरणबोध ५४--- 
विदेह दृष्टांत प्रकाशिका । ५५--विनयविहार ६६---विरतिशतक ४७--- 
विशदवस्तुबोधावली ५८--बीसायंत्र ५६--वबैष्णवोपयोगी निर्णय | ६०--- 
शिवाशिव शअ्रगंस्य सुतीह्षण संवाद ६१--सन्तविनय शतक | ६२---सन्त 
वचन विलासिका ६३--सत्संग सतसई। ६४--सुखसीमा दोहावली। 
६५--सुमति प्रकाशिका | ६६--सीता राम उत्सव प्रकाशिका। ६७--सीता 
राम नाम प्रकाश-लखनलाल शरण, अयोध्या १६१२ ई०। ६८--सीता 
रामनाम परत्व पदावली-प्रकाशक, वही | ६६--सीताराम सनेह सागर | ७०- 
हरफ़ प्रकाश | ७१--हृदयहुलासिनी | ये ग्रथ लक्ष्मण किला, अयोध्या, में हैं। 
युगलग्रिया--१-युगलप्रिया, छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, अयोध्या १६०३ ई० । 
रत्नहरि--(१८६८ वि० आविर्भावकाल) 
१--जमक दमक दोहावली, २--पदावली, ३--रतनहरि जी के पद, ४--- 
रामरहस्य पूर्वांईं, ५--रामरहस्य उत्तराद्य । ये सभी ग्रन्थ लक्ष्मण किला 
अयोध्या में हैं । ६--दूरादूराथ दोहावली । 
रघुवरशरणु--सं० १६०७ | 
१--राममंत्र रहस्य, २--जानकी जी को मंगलाचरणु, ३--बना । 
'रघुराज सिंह-- 
१--भक्तमाल रामरसिकावली, वे० प्रेस, बम्बई, १९८९ वि०, २--भक्ति 
विज्ञास, लाल बलदेवसिंह, भारत माता प्रेस, रीवा १८८६ ई०, ३--रघुराज 
पचासा-रामरत्न बाजपेयी, लखनऊ, १८६६ ई० । ४--रघुराज विलास-वे ० 
प्रेस, बग्बई, १८६४ ई० । ४--रामस्वयंवर, जगन्नाथ प्रसाद, बनारस 
१८७६ ई०। 
रमणुविहारी-- 
१--युगलविह्ार-रघुनाथप्रसाद, बनारस १८७७ ई० | २-रामकीर्ति तरंगिणी, 
जगदीश्वर प्रेस, बग्बई, श्८य८रे ई० | ३--रामचन्द्र सत्योपाज्यान, बनारस, 
श्य्णद ई०। 
'रसिक गोविन्दू--युगल रस माधुरी, चौखम्बा संस्कृत बुक डिपो, बनारस, 
१६१० ई० 
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रसरंगमणि-- 
रामध्यानमंजरी, रामलीलासंवाद, सरयूरसरंगलहरी, सीताराम अष्टयाम 
सेवा, सीताराम शोभावली, रामप्रेमपदावली, रामनाम यश विलास कवित्त, 
सीताराम वर्ष विलास, सीताराम भूलाविलास, रामप्रिय पंचरत्न, रामानन्द 
यशावली, जानकीयशाबली, हनुमान यश तरगिणी, रामरसरंग विलास, 
रामायण बारहखड़ी, सीताराम भूला विलास, रामझाकी विलास, रामशत 
वन्दना दोहा, सीताराम मानसी पूजा | ये सभी पुस्तकें छो टेलाल लक्ष्मीचन्द, 
अयोध्या, से प्राप्य हैं । 
रसिकबल्लभशरश--१--युगलसनेह विनोद और २--रहस्यरत्नमाला, 
लक्ष्मणकिला । 
रसमालिका जी--जनक राज कुमारिका अ्रष्टक, लक्ष्मण किला, अ्रयोध्या । 
रामकांताशरण--जानकीचरणचामर स्तोत्र-टीका, लाड़िली रहस्य, 
श्रृंगार रस मालिका, लक्ष्मण किला, अयोध्या । 
रामगुलासशरण--प्रमोद बन विलास, ह० लि०--यह भेरे पास है | 
रामचरण॒दास---(करुणासिन्धु ) सं० श्यरेघवि०--महंथ जानकीघाट, अयोध्या। 
१--अ्रष्टयाम--छोटेलाल लक्ष्मीचंद, अयोध्या । २--कवितावली 
रामायण ३--ग़ुटका, ४--हष्टातबोधिका ५--पदावल्ली--ये सभी 
लक्ष्मण किला, अयोध्या से हैं | ६--रसमालिका--भरतशरण भू० 
पू० प्रोफेसर गवन मेंन्ट कालेज, ग्रजमेर---२० ०७ वि० | ७० 
रामचरित्र ८--राममाहात्म्य चन्द्रिका, रामाधीन महतो, मुंगेर, 
१६०२ ईं० । 
रामनाथ जोतिसी---शभ्री रामचन्द्रोदय, हिन्दी मन्दिर प्रयाग, १६३६ ई० 
रामनाथ प्रधान--रामकलेवा और रामकल्लेवा रहस्थ--लक्ष्मण . किला, 
अयोध्या | 
रामहोरी रहस्य, खगविलास प्रेस, बांकीपुर, श्य६३ ई० । 
रामानुजदास--भक्तमाल हरिमक्ति प्रकाशिका-बम्बई, १६०० ई० 
रामप्रियाशरण--(जनकपुर के महंत, १७६० वि०) १--सीतायण । 
रासरत्न--सियालाल समय रस वह्धिनी, लक्ष्मण किला, अयोध्या । 
रामरंत्न गोस्वामी---सियावर केलि पदावली, शालिग्राम प्रेस, आगरा 
१८६० द ० 
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रामसखे-- 
१--दोहा कवित्त, लक्ष्मणकिला, श्रयोध्या | २--द्वत्यराघव मिलन, 
छोटेलाल लक्ष्मीचंद, अयोध्या १८६७ ई० | ३--पदावली-खेमराज 
श्रीकृष्णदास, बम्बई, सं० १६७६ वि० | ५--मंगलाष्टक और ४-- 
रामसखे के कवित्त ६--लीला ७--सीतारामचन्द्र रहस्य पदावली--- 
लक्ष्मण किला; अ्रयोध्या । 


लक्ष्मणशरणु--“४ंगार रस के पद--लक्ष्मण किला, अयोध्या | 


ललछिरास कवि--रामचन्द्रभूषण, रावणेश्वर कल्पतरु, हनुमानशतक, 
भारत जीवन प्रेस, बनारस । 


लत्नन पिया-- 
ललन कवितावली, ललनचंद्रिका, ललन प्रदीपिका,ललन प्रबोधिका, 
ललनफाग, ललन मोहिनी, ललन रत्नाकर, ललन रस मंजरी, ललन- 
रसिया, ललन ललिता, ललन वाद्याभरण, ललनविलास, ललन- 
शिरोमणि, लल्गसागर, होलीशतक--नवलकिशोर प्रेस लखनऊ । 


लालदास (सं० १७००), बरेली--अ्रवधविलास । 

ल्ञाल विजयसिंह--सियाचद्रिका । 

वल्लभ--रसिक रजन रामायण | श्रूण्८ | 

विदेहजाशरण--मभूलन प्रेम पदावली--रामलखनदास, अयोध्या, सें० 
२००० वि० | 

श्रीकांतशरणु--मंजु रसाष्टयाम, पुस्तक भण्डार, लहेरिया सराय । 

श्रीनिवास--गुरुमहिमा ओर युगल माधुरी प्रकाश, लक्ष्मण किला, 

अयोध्या | 

श्रृंग रलता--कवित्त--लद्मण किला, अयोध्या । 

सियादास---भाषा अवध माहात्मय, षटुऋत॒विनोद--१८६२ ई० 

सुधामुखी १--सर्वसारोपदेश, २--श्री सुधासुखी जी के पद--लक्ष्मण 
किला श्रयोध्या 

सूरकिशोर--१--मिथिला विलास २--सूरकिशोर जी के ग्रन्थ--लक्ध॑मैण 

किला, अयोध्या । 


कु 
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ग--अन्य सहायक ग्रंथ ( हिन्दी ) 


३२ 


अष्टछाप और बल्लभसम्प्रदाय--डॉ० दीनदयालु गुप्त, सम्मेलन, 
प्रयाग, २००४ वि० 
अध्यात्म रामायण--भागंवपुस्तकालय, गायघाट, बनारस | 
अष्टयास--रामचर णुदास, जानकीघाट, अयोध्या 4 
आलवारच रितामृत--लक्ष्मी वें० प्रेस, बम्बई, १६८६ बि० | 
आदि ग्रन्थ--शुरुग्रन्थसाइब---तरणुतारण संस्करण | 
उत्तरी भारत की सन्त परम्परा--पं ० परशुराम चतुबंदी, भारती 
भण्डार, प्रयाग, सं> २००८ वि० | 
अंजलि और अध्ये--मैथिलीशरण गुप्त, चिरगाँव, भॉसी 
२००७ वि० | 
कबोर--ज़ारी प्रसाद द्विवेदी, हिन्दी ग्रन्थरत्नाकर कार्यालय, बम्बई, 
१६४० ई०। 
कबीर ग्रन्थावली--डा० श्यामसुन्द्रदास, ना० प्र० सभा, काशी, 
१६४७ ई० | 
काबा और कबेला--मैथिलीशरण गुप्त, चिरगाँव, झाँसी, २००४ बि० 
कवितावली--टीका--लाला भगवानदीन, सं० प० विश्वनाथ प्रसाद 
मिश्र, रामनारायणलाल, प्रयाग, २००६ वि० | 
कुणाल गीत--मैथिलीशस्णगुप्त, चिरगाँव, कॉसी, सं० २००६ वि० | 
गीतावली--ठुलसीदास, गीता प्रेस, गोरखपुर, सं० २००६ | 
गुरुकुल--मैथिलीशरणगुप्त, कॉसी, सं० २००४। 
जगदूगुरुरामानन्दाचाये--वैष्णव देवदास, धर्मप्रचारक विभाग, 
रघुनाथ जी का मन्दिर, आबू, २००५ वि० | 
जयद्रथबध--मैथिलीशरणगुस, चिरगाँव, से० २००७ | 


मंकार--मैथिलीशरण गुप्त, चिरगाँव, कॉसी, स० २००७। 


चश्ध् रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


तुलसीदास--डा० माताप्रसादगुप्त, एम०ए०, डी० लिट्‌०, हिन्दी-परिषद्‌, 
प्रयाग विश्वविद्यालय, १६४६ ई० । 
तुलसीदशेन--डा० बलदेवप्रसाद मिश्र, सम्मेलन, प्रयाग, सं० २००४। 
तुलसी ग्रन्थावलली--ना० प्र० सभा, काशी, सं० श्६८० । 
तुलसी रचनावली--बजरंगबली गुप्त “विशारद?, सीताराम प्रेस, बनारस 
१६६६ बि० | 


दोहावली--ठुलसीदास, बजरंगबलीगुप्त विशारद बनारस, १६६६ वि०। 
द्वापर--मैथिलीशरणगुप्त, चिरगाँव, रॉसी ! 
ध्यानमंजरी--अ्रग्ररास--छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, अयोध्या, सन्‌ 
श्ध्ध्ष ई० | 

नागरी प्रचारिणी सभा, काशी, खोज रिपोर्ट--१६ ०६-१०-११ सं० 

श्याम बिहारी मिश्र। 
नारद पांच रात्र--भारद्वाज संहिता । 
नारद भक्ति सूत्र--कविराज गोपालचन्द्रदास शर्मा, कलकत्ता, सं ०११६ ८४ । 
प्रसंगपारिजात, चेतनदास--टी ० भगवद्दास मिश्र, श्रीरामनाममन्दिर, 

ग्रयोध्या, १६४१ ई० । 
हा » रामरक्षा जिपाठी निर्भीक, हनुमत्प्रेस, अयोध्या, २००५४ वि० | 
परम्परा परित्राण--भगवदाचाय, रामानन्द साहित्य प्रचारकमण्डल, 

श्ध्षव्५ वि० । 
'पत्रावली--मैथिलीशरणगुप्त, चिरगाँव, राँसी, २००८ वि० । 
पंचवटी--मैथिलीशरणगुप्त, चिरगॉव, माँसी, सं० २००६ । 
प्रदक्षिणा-- 99 १9 95 
बीजक--कबीरदास, सं० प्रेमचन्द, कलकत्ता, श्८६ ० ई० | 
बीजक--कबीरदास, कबीर ग्रन्थ प्रकाशन समिति, बाराबंकी, २००७ वि० | 
भगवान्रासानन्दाचाय--सं० हरिचरण लाल शाजत््री, जाण्त 
कार्यालय, प्रयाग | 
अक्त नामावल्ञी--श्रुवदास, सं० राधाकृष्णुदास, ना० प्र० सभा, काशी, 
सन्‌०१६ २८ | 
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भक्तमाल--प्रियादास की टीका सहित, भक्ति सुधास्वाद तिलक-सीता- 
रामशरणु मगवानप्रसाद रूपकला, लखनऊ; तृ० श्रावृत्ति 
१६५१ ई०। 
भक्तमाल रामरसिकावली--रौवांनरेश रघुराज सिंह, वँकटेश्वर प्रेस, 
बम्बई, सं० १६७१ वि० 
भक्तमाल हरिभक्ति प्रकाशिका--प॑ ज्वालाप्रसाद मिश्र | 
भविष्यपुराण--निर्ण यसागर प्रेस, बम्बई | 
भारतीय संस्कृति--शिवदत्त ज्ञानी, राजकमल प्रकाशन, बम्बई, १६४४६०। 
भागवत--गीता प्रेस, गोरखपुर, सं० २००६ वि० | 
भागवत सम्प्रदाय--पं ० बलदेव उपाध्याय, काशी। 
भगवत्‌ पूजन पद्धति--भगवदाचारय, रामानन्द साहित्य प्रचारक मन्दिर, 
१६६० वि० ॥ 
महाकवि सूरदास--आचाय नन्‍्ददुलारे वाजपेयी, आत्माराम ऐण्ड संस, 
१६५२ ई०। 
मध्यकालीन भारतीय संस्क्ृति--म ० म० गौरीशंकर हीराचन्द ओम, 
हिन्दुस्तानी एकेडेमी, इलाहाबाद, १६४५ ईं० | 
सानस-पीयूष--अ्ंजनीनन्दनशरण, ऋणमोचनघाट, अयोध्या, 
१६४२-५५ ई०। 
मिश्रबन्धुविनोद--मिश्रबन्धु-गंगा पुस्तकमाला, लखनऊ, १६६४ बि० | 
संजु रसाष्टयास--श्रीकांतशरणु, पुस्तक भण्डार लहरिया सराय | 
युगलानन्यशरण महाराज जी के चरित्र--लक्ष्मणकिला, अयोध्या । 
युद्ध--मैथिलीशरण गुप्त, कॉसी । 
यशोधरा-- »+. »$ . से ०२००१ वि० | 
रंग में मंग-- ५. » . से ०२००६ विं० | 
रसिकग्रकाश भक्तमाज्न--मद्दान्त जीवाराम, टी० वासुदेव दास, खग विलास 
प्रेस, बाकीपुर, श्यू८७ ई० | 
रामकथा ( उत्पत्ति और विकास ),--रेवरेण्डफ़ादर कामिल बल्के, 
एस० जे०, हिन्दी परिषद्‌, प्रयाग, १६५० ई० | 
रासध्यान मन्जरी--अ्रग्रदात, छोटेलाल लक्ष्मीचंद, अयोध्या । 


पू०० रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


रामाष्टयास--नाभादास, जनकराजकिशोरीशरण, अयोध्या, १६३५ । 
रामानन्द दिग्विजय--भगवदाचार्य, अलवर, रामानन्द साहित्यमन्दिर, 
. ४७ ३ई०। 

रामानन्दायन--स्वामी जयराम देव, जयपुर, २००१ वि० । 

रामपटल--म्लं० रामबल्‍लभाशरणु, जानकीघाट, अयोध्या, १६४० ई० । 

रामानन्द जन्मोत्सव--रणहर पुस्तकालय, डाकोर, १६६३ वि० | 

रामानन्द सम्प्रदाय की द्वारा गादियों का विवरण--रामटहलदास । 

वैश्वानर संहिता--रामानन्द जन्मोत्सवान्त्गंत । 

बालमीकि संहिता--सं०भगवदाचार्य, पुरातत्वानुसंघायिनी समिति, 
अयोध्या, १६७८ वि०। 

विनयपत्रिका--गो ० तुलसीदास, बजरंगबली विशारद, बनारस, १६६६, वि० 

वैष्णव धर्म रत्नाकर--गोपालदास, वें० प्रें० बम्बई। 

बेतालिक--मैथिलीशरण गुप्त, सं० २००८ वि० । 

बृहल्कोशलखण्ड--प्रकाशक रामकिशोर शरण, हनुमतनिवास, अयोध्या | 

शिवसिहसरोज--शिवसिंह सेंगर, सं० रूपनारायण पाण्डे, नवलकिशोर 
प्रेस, लखनऊ, सन्‌ १६२६ ई० 

श्री पंच रामानन्दीय निर्मोही अखाड़ा का रजिस्टडे विधान--महान्त 
रघुनाथदास, श्रयोध्या, १६४६ ई०। 

श्री सीताराम मानसी पूजा भावना अष्टयास सेवा--सीतारामशरण 
रसरंगमणि, सं० रामटहलदास, छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, श्रयोध्या | 

श्री रामचरित मानस--गोस्वामी तुलसीदास, सं० डा० माताप्रसाद गुप्त, 
शालिग्राम गुप्त, साहित्य कुटीर, एलनगंज, प्रयाग, १६४६ ३० । 

संज्षिपर संत कबीर--डा० रामकुमार वर्मा, साहित्य भवन, प्रयाग" 
१६४४ ई० | 

सर्वेश्वरी मीमांसा--श्री मैथिलीरमणशरण, जानकीषाट, श्रयोध्या, 
२००४ वि० | 

सरबंगी--रज्जबदास, पौड़ी हस्तलेख, डा० बथ वाल द्वारा हिन्दी क्य 


ञ्५्क 


करन ए्‌ 
में निगुण सम्प्रदाय! में उद्धत । 
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सिद्धान्त पंच सात्रा--राघवानन्द स्वामी | 

साकेत--मैथिलीशरण गुप्त, र्ांसी, सं० २००१ वि०। 

सिद्धराज-- 

सिद्धान्त मुक्तावज्ञी--रसिकञ्नली, छोटेलाल लक्ष्मीचन्द, अयोध्या । 

सिद्धान्त तिलक--मानस, श्रीकान्त शरण, लहेरियासरश्य । 

सैरन्धी--मैथिलीशरणगुप्त, चिरगाँव, मांसी । 

हिन्दी काव्य में निर्गेण सम्प्रदाय--डॉ० पीतांबरदत्त बर्थ्वाल, अनु० 
परशुराम चतुव दी, अवध पब्लिशिग हाउस, लखनऊ,२००७ वि० | 

हिन्दी काव्य में योग प्रवाह--डॉ० पीताम्बरदत्त बर्थ वाल । 

हिन्दी साषा ओर उसके साहित्य का विकास--अयोध्या सिंह उपा- 
ध्याय 'हरिआ्रौध', १६३४ ई० | 

हिन्दी साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास--डा० रामकुमार वर्मा, 
रामनारायण लाल, इलाहाबाद, १६४८ ई० । 

हिन्दी साहित्य की भूमिका--डॉ० हजारीप्रसाद द्विवेदी, हिंदी ग्रन्थ 
रनाकर कार्यालय, बग्बई, १६५० ई०। 

हिन्दी साहित्य का इंतिहास--पं० रामचन्द्र शुक्ल, नागरी-प्रचारिणी 
सभा, काशी, २००५४ वि० | 

हिन्दी भाषा और साहित्य--श्यामसुन्दरदास, ईं० प्रे० लिमिटेड, 
प्रयाग, १६३७ ई० | 

हिन्दी साहित्य का इतिहास--डॉ ० हज़ारी प्रसाद द्विवेदी । 

हिन्दी विश्व कोष--नगेन्द्रनाथ वसु, १६१५ ई० 

हिडिस्बा--मैथिलीशरण गुप्त, चिरगाँव, भांसी, वि० २००७। 

त्रिरत्नी--भगवदाचार्य, रामानन्द साहित्य प्रचारक मण्डल, अयोध्या । 

अंगरेजी तथा अन्य विदेशी भाषाओं में लिखे ग्रन्थ 
आर्कियालॉजिकल सर्वे अब्‌ इस्डिया रिपोर्ट ।. 
इंडियन फिल्ासफ़ी--डॉ० राधाकृष्णन्‌, वाल्यूम २ । 


इन्साइक्लोपीडिया अब रितज्ञीजन ऐण्ड एथिक्स--वा० ६ | सं० 
हेस्टिग्स, टी० ऐण्ड टी० कला, एडिनबरा, १९२१ ई० | 


पू०२ रामानन्द सम्प्रदाय तथा हिंदी-साहित्य पर उसका प्रभाव 


इस्त्वार द ला लितरात्यूर ऐन्दुई ऐं ऐन्दुस्तानी--छ्वितीय सरकरण 
श्रदोल्फ लावीत, पेरिस, गासों द तासी, सन्‌ श८७०-७१३० अनु० 
डॉ० लक्ष्मी सागर वाष्णेय, हिन्दुस्तानी एकेडेमी, प्रयाग, 
१६५४३ ई०। 

इन्फ्लूयंस अवब्‌ इस्लाम ऑन इण्डियन कल्चर--डॉ ० ताराचन्द । 

एसेज़ आन दि रिलीजस सेक्टस अब हिन्दुज्ञ-एच०एचच० विल्सन | 

ए स्फेच अब हिन्दी लिटरेचर--एडविन ग्रीब्ज, क्रिश्चियन लिटरेचर 
सोसायटी फ़ार इण्डिया | सन्‌ १६१८ ई० | 

ए हिस्ट्री अब हिन्दी लिटरेचर--एफ़० ई० के। हेरिटेज अब्‌ इंडिया 
सिरीज़, १६२० ई० | ै 

ऐन आउट लाइन अब रिल्लीजस लिटरेचर अब इण्डिया--जे० 
एन० फ़कहर, लन्दन, १६२० ई० । 

ऐन इस्ट्रोडक्शन टु इसिडियन फ़िलासफ़ी--एस० चर््जो, धीरेन्द्र मोहन 
दत्त, कलकत्ता विश्वविद्यालय, १६४४ ई० ।, 

कैटलागोरस कैटलागोरम--टी ० आराफ्रे कट, लिपज़िंग, १८६१ ई० | 

डिस्टिक्ट गज्ेटियर, फेज्ाबाद, एच० आर० नेविल, गवर्न॑मेश्ट प्रेस, 
इलाहाबाद, १६०५ ई०। 

दि आथरशिप अब अध्यात्मरामायण-प्रो० रघुवर मिट्हूलाल शास्त्र 
एम० ए०, एम० ओ० एल०, सर गंगानाथ भा रिसचरईइंस्टी- 
व्यूटजनल, इलाहाबाद, १६४४ ॥ 

दि सिख रिलीज्षन--मैकालिफू, वाल्यूम ६, आक्सफड, १६०६ ई० | 

दि नाइनथ इण्टरनैशनिल्िस्टस कांग्रेस अब औरियण्टलिस्ट्स, 
वा१। 

फ्राम रामानन्द टु रामतीथे--जी० ए.० नटेसन, मद्रास । 

ब्राह्मनिज्म ऐण्ड हिन्दुइज्म, मॉनियर विलियम्स--लन्दन, १८६ १ ई० 
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परिशिष्ट ४७ 
स्वामी मगवदाचाये का पत्र 


“अआनन्दभाष्य” के संबध में भमगवदाचाये जी की स्वीकारोक्ति ! मुझे हृष हैं, 
भगवदाचार्य जी ने 'भाष्य” को जाली रचना के रूप में स्वीकार कर लिया-*है। 
आशा है “भाधष्य? संबंधी सारे विवाद अब शान्‍्त हो जायेंगे | 





राजनगर सोसाइटी 
अहमदाबाद ७ 
१८:--६ --१ ७ 
भाई श्रीवास्तव जी, 
ग्राशीर्वाद 


आपका १०-६ का काड मिला | आप सोपाधिक हुए, प्रसन्नता हुई । 


मेंने आपको लिखा था कि जिसका नाम लोगों ने आनन्दभाष्य लिखा है 
वह श्री रामानद स्वामी जी का नहीं है | वह तो स्वामी रामप्रसाद जी के जानकी 
भाष्य की कतरन है । जालसाजी से लोगो ने उसको आनन्दभाष्य यह नाम दे 
दिया है। आनन्दभाष्य की जगत्‌ में कोई भी हस्तलिखित प्रति नहीं है। 
जानकीभाष्य की दो या तीन प्रतियाँ ५०, ६० वर्ष की दस्तलिखित प्राचीन 
उपस्थित हैं। वह अयोध्या में जाने से मिल सकेगी। आप निश्चय रखें कि 
आनन्दभाष्य न तो रामानन्द स्वामी का है और न उसकी कोई प्राचीन 
प्रतिलिपि है। इसके लिए. आप श्री रामानन्द साहित्य मन्दिर, अ्रट्टा, अलवर 
( राजस्थान ) से मेरा 'रामपठल? मँगा कर उसमें सिंहावलोकन पढ़ जायें | 


शुभचिन्तक 
ह० स्वामी भगवदाचाये 


